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संसार के प्रत्येक देश और प्रत्येक जाति के विकास-क्रम का इतिहास रहा है। इस 
विकास-क्रम में वह किसी न किसी जीवन सिद्धान्त के अनुगामी रहते हैं, उनके जीवन : 
के कुछ निश्चित सिद्धान्त होते .हैं और धीरे-धीरे वे कुछ-कुछ ऐसे 5308 पक और 
अनुभवों का संचय कंर लेते हैं जो समय और रीति-रिवाजों के ताने-बाने में गूँधकर 
. उनके जीवन का आधार. बने जाते हैं और इंसी को फिर संस्कृति की संज्ञा दी. जाती. 
है। व्यापक अर्थो- में संस्कृति. मानव के अनुभवों से प्रणीत मानवीय मूल्यों की समष्टि 
हैं। मानव समाज में वौद्धिक, सामाजिक, भावनात्मक और आध्यात्मिक चिन्तन, से जो 
जीवन ज्योति प्रस्फुटित होती है वही संस्कृति है। प्रत्येक देश, राष्ट्र और जाति की 
परिस्थितियाँ, परम्पराएँ, मान्यताएँ, जनरूचियाँ तथा आदर्श भिन्‍न-भिन्‍न होते हैं। अतः 
उनकी. संस्कृति में भी अन्तर होता है। भारत भूमि पर जो एक ओर ं हिमालय की 
पर्ववमालाओं और"तीन ओर से पक द्र से घिरी. हुई है, निवास करने वाल्ले समाज ने 
' सहस्त्रों वर्षों में आचार-विचार की-जो विशिष्ट प्रणाली और जीवन की ओर देखने की 
जो दृष्टि विक॑सित की है वही भारतीय संस्कृति है | वस्तुतः भारतीय. संस्कृति इस बसुन्धरा 
की अनुपम धरोहर है। इसे संस्कृति की पावनधारा' का उद्भव वहाँ से हुआ है जहाँ 
! हमारी चिन्तन की धारा की पहुँच भी असम्भव है। विशालता, उदारता, सहिष्णुता, 
! अमरता और सर्वांगीणता की दृष्टि से विश्व की अन्य कोई संस्कृति भारतींय संस्कृति , 


। के समकक्ष नहीं है। इस संस्कृति के स्वरूप, विकास और महत्व का ज्ञान प्रत्येक भारतवासी 
का पुनीत कर्तव्य है। . 0 20५ 5 रच १ | 
प्रसन्‍नता का विषेय है कि. भारतीय संस्कृति केः प्रति बढ़ते. अनुराग और उसके 
महत्व को दृष्टिगत रखते हुये विश्वविद्यालय स्तर पर इसके अध्ययन को पाठ्यक्रम में 
सम्मिलित किया गया है। यद्यपि प्रस्तुत पुस्तक का प्रणयन विद्यार्थियों के पाठ्यक्रम को . 
ध्यान में रखकर किया गया है; किन्तु आशा है कि भारतीय संस्कृति में रूचि रखने वाले . 
छात्र, जिज्ञासु जन तथा शिक्षक भी पुस्तक से समान रूप से लाभान्वित हो सकेंगे | पुस्तक 
में भारतीय संस्कृति के विकास को सम्यक रूप से सरल, सुवोध और सुंसगत भाषा में 
प्रस्तुत रा गया है ताकि विद्यार्थियों के लिये विषय कां-अध्ययन सुगम और सुरूचिकर 
चना रहे | : । 
।... भस्तुत पुस्तक के प्रणयन में.हम किस सीमा तक सफल हुये हैं। इसका, निर्णय * 
पी प्रवुद्ध शिक्षक, जिज्ञासु छांत्र और सुधी पाठक ही कर पायेंगे। प्रस्तुत पुस्तक के 
पा में जिन लेखंकों और विद्वानों के: ग्रन्थों की सहायता ली गई उन लेखकों और .. 
वेद्वानों के प्रति हम आभार प्रकट करते हैं। ५. '€ रा 
कु अनुज राकंश वर्मा, एम.ए. ने-इस पुस्तक के प्रणयन में अपने सुझावों तथा अनेक 
उप में सहयोग दिया है। अतः हम उसके प्रति कृतज्नता ज्ञापित करते हैं। थ्री हर्षवर्धन 
न, कॉलेज बुक हाउस, जयपुर विशेष रूप-से धन्यवाद. के पात्र. हैं जिन्होंने इस पुस्तक 
श शुद्ध, सुन्दर और सुरूचिपूर्ण प्रकाशन किया है। अन्त में, प्रवुद्ध शिक्षकों, छात्रों और . 
धी पाठकों से: आग्रह' है कि पुस्तक में सुधार, संशोधन और परिमार्जन के लिये अपने . 
झजञावों से हमें अवगत करावें। उनके सुझावों का हम स्वागत करेंगे। - 
। 2 व आल आकर | पा आरके. वर्मा 
. रीता रावत. 


“अनुक्रमणिका 


: भारतीय संस्कृति- अभिप्राय, स्वरूप एवं रचनाः- संस्कृति का अर्थ या ४ ' 


* अभिप्राय, सभ्यतां और संस्कृति, भारतीय संस्कृति का नामकरण, 


भारतीय संस्कृति का निर्माण, भारतीय संस्कृति के मूलंतत्व एवं... 


विशेषताएँ | भारत की भौगोलिक एकता। - हु 
सैन्यव और वैदिक धर्म- सैन्धव धर्म--सिन्धु सभ्यता-एक परिचय, 


स्रोत, सैन्सव धर्म की विशेषताएँ, वैदिक धर्म, स्रोत; वैदिक धर्म की. .' 


:.. विशेषताएँ, वैदिक चिन्तन- वैदिक साहित्य, वैदिक चिन्तन 


सामाजिक संगठन-वर्ण, आश्रम और परिवार- वर्ण व्यवस्था- वर्ण 
का अर्थ और प्रयोग, प्रारम्मिक स्वरूप, उद्भव- सम्बन्धी सिद्धान्त, 


« वर्ण का आधार जन्म या- कर्म, वर्ण व्यवस्था का ऐतिहासिक ' 


- विश्लेषण, वर्णो के धर्म (कर्तव्य) आपद्धर्म एवं स्थिति, वर्ण व्यवस्था 
का महत्व और गुण-दोष, आश्रम व्यवस्था- आश्रम का अर्थ, उद्भव 
. और विकास; आश्रमों के प्रकार, आश्रम व्यव॑स्था का महत्व, परिवार, 
परिवार का अर्थ और परिभाषा, परिवार की हिन्दू अवधारणा 
परिवार की उत्पत्ति के सिद्धान्त, प्राचीन भारतीय परिवार का स्वरूप 
. और विकास, परिवार में विभिन्‍न सदस्यों की स्थिति, अधिकार और 
:. कर्चव्य, सँयुक्त परिवार का अर्थ, भारत में सँयुक्त परिवार, सँयुक्त 
परिवार के गुण-दोष; सँयुक्त परिवार के विघटन के कारण। 


जैन धर्म- नवीन धार्मिक क्रान्ति के कारण, जैन धर्म की प्राचीनता, 

महावीर का जीवनवृत, जैन धर्म के सिद्धान्त और उपदेश, जैन धर्म 

- के सीमित प्रचार के कारण; जैन धर्म के भारत से लोप न होने के 
कारण, जैन धर्म की भारतीय. संस्कृति को देन ह 


बौद्ध धर्म- महात्मा बुद्ध का जीवन चरित्‌ बौद्ध धर्म के सिद्धान्त 


' देन, जैन धर्म और बौद्ध धर्म की तुलना 


वैष्णव एवं शैव धर्म (ए७5॥9एं5्वग, बाते $॥ंण्ंधग)- वैष्णव धर्म- . 


वैष्णव धर्म का उद्मव, विकास एवं प्रसार,-वैष्णव धर्म के विभिन्‍न 
सन्त और आचाय, शैव धर्म- उद्भव, विभिन्‍न सम्प्रदाय, शैव धर्म 
के मूल सिद्धान्त एवं प्रचार- प्रसार 


99-48 . 


.... «42-98. 


है 


446-69 


| 


- 49-445 | 
वौद्ध धर्म की उन्‍नति तथा पतन के कारण, भारतीय संस्कृति को... |! 


4१ 


8. 


9. 
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00. 


सूफीमत($प्रीछग)- सूफी' शब्द का अर्थ, सूफीमत का उद्भव और 
विकास, भारत में सूफीमत, सूफी दर्शन एवं सिद्धान्त, सूफीमत के 
प्रमुख सम्प्रदाय । _ | 


भक्ति .आन्दोलन- “भक्ति” का. अर्थ, भक्ति परम्परा का उद्भव, : 


प्राचीनता और विकास, मध्यकालीन भक्ति. आन्दोलन के कारण, 


भक्ति आन्दोलन के मुख्य सिद्धान्त, भक्ति आन्दोलन के प्रमुख सन्त, - 


भक्ति आन्दोलन की प्रमुख विशेषताएँ | 


साहित्यिक परम्परा-वाल्मीकि, व्यास (महाभारत), कालिदास, तुलसीदास 
एवं टैगोर- वाल्मीकि- जीवनचरित, रामायण का रचनाकाल 
कथावस्तु, रामायण का महत्व एवं मुल्यांकन , वेदव्यास- जीवनचरित, 


70-482 


83-209 


240-269 


महाभारतः का रचनाकाल, महाभारत की कथावस्तु भारतीय ज्ञान 


का .विश्वकोष;. महाभारत का . महत्व, कालिदास-कालिदास -का . 
जीवनवृत्त, काल निर्णय, कालिदास की रचनाएँ-काव्य रचनाएँ,. ' 


नाटककार के रूप .में, कालिदास .के साहित्य की विशेषताएँ,-- - 


तुलसीदास-जीवनवृत्त, तुलसीदास. महाकवि के रूप में, तुलसी की 


काव्यात्मक व्रिशेषताएँ, रवीचनाथ टैगोर-जीवन चरित्र, टैगोर की - : 


साहित्यिक देन, टैगोर का मुल्यांकन ! 


भारतीय कला. का सर्वेक्षण-बौद्ध स्थापत्य कला- स्थापत्य का अर्थ, 


270-294 


स्थापत्य कला का उद्भव, बौद्ध स्थापत्य कला, बौद्ध स्तूप स्थापत्य- , 


प्रमुख स्तृप, वौद्ध गुफा स्थापत्य- चैत्य और विहार, बौद्ध स्तम्भ 
स्थापत्य- प्रमुख स्तम्भ | 


हिन्दू मन्दिर स्थापत्य-हिन्दू मन्दिर स्थापत्य की अवधारणा, हिन्दू 
मन्दिर स्थापत्य का उद्भव, विकास और वर्गीकरण-नागर शैली-नागर 
शैली के प्रमुख मन्दिर, द्वाविड़' शैली-द्राविड़ शैली के प्रमुख मन्दिर, 
वेसर शैली-वेसर शैली के प्रमुख मन्दिश। 


मुगल स्थापत्य- मुगल स्थापत्य की विशेषताएँ, बावरयुगीन स्थापत्य 
कला, हुमायूँयुगीनः स्थापत्यकला, शेरशाहयुगीन स्थापत्यकला, 
अकवरयुगीन स्थापत्यकला, जहाँगीरयुगीन _स्थापत्यकला, 
शाहजहाँयुगीन स्थापत्य कला, औरंगजेवयुगीन स्थापत्यकला | 


मुगल चित्रकला- मुगल चित्रकल्ना-वावरकालीन चित्रकला, 
हमएूँकालीन चित्रकला, अकवरकालीन चित्र कला, जहाँगीरकालीन 
चित्रकला, शाहजहाँकालीन चित्रकला, औरंगजेवकालीन चित्रकला 
मुगल चित्रकला की विशेषत्ताएँ, मुगल चित्रकला के विषय | 


295-377 


348-335 


336-347 


44, 


5. 


है । 6 + 
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राजपूत एवं कम्पनी शैली चित्रकला- राजपूत चित्रकला- राज॑पूत्र कला 
की विभिन्‍न शैलियाँ-मेवांड शैली, बूँदी शैली, मारवाड़ शैली, 


किशनगढ़ शैली, जयपुर शैली, बीकानेर शैली एवं अन्य चित्र शैलियाँ,' है. 


कम्पनी चित्रकला शैली। 


भारतीय - संस्कृति पर पाश्चात्य प्रभाव- सामाजिक प्रभाव, धार्मिक 
प्रभाव, राजनीतिक प्रभाव, शिक्षा के क्षेत्र में प्रभाव, कला पर प्रभाव 


साहित्य पर प्रभाव, आर्थिक प्रभाव, वैज्ञानिक प्रगति 
सामाजिक एवं. धार्मिक सुधार आन्दोलन-सामाजिक एवं धार्मिक सुधार 


आन्दोलन का आशय, व9वीं- शताब्दी में सुधार आंन्दोलन-के कारण, 


राजा राममोहन राय-जीवन परिचय, राजा राममोहन राय के सुधांर 


राजा राममोहन राय का मुल्यांकन, दयानन्द सरस्वती-जीवगचरित्तू 
- दयानन्द के सुधार कार्य, दयानन्द का मुल्यांकन, रामकृष्ण परमहंस- 
जीवनचरित्‌, रामकृष्णं की शिक्षाएँ, रामकृष्ण की देन, स्वामी 


विवेकानन्द-जीव॑न परिचय, स्वामी विवेकानन्द के सुधार कार्य, स्वामी 


_विवेकानन्द का .मुल्यांकन,-ज्योतिराव फूले- जीवन परिचय 


ज्योतिराव के सुंधार कार्य, ज्योतिराव का मुल्यांकन, थियोसॉफिकल 
सोसायटी-धियोसॉफिकल सोसायटी के :सिद्धान्त, एंनीवीसेन्ट का 
योगदान, एनीबीसेन्ट का मुल्योंकन | 


तिलक और गांधी का सामाजिक एवं सांस्कृतिक महत्व- वाल गंगाधर 


तिलक- तिलक का जीवन परिचय, तिलक और भारतीय संस्कृति. 


तिलक और राष्ट्रीय शिक्षा, तिलक और समाज सुधार, तिलक और 
हिन्दू धर्म, तिलक और- राष्ट्रीय आन्दोलन, तिलक और” साहित्य, 
तिलक का मुल्यांकन, महात्मा गांधी- जीवन परिचय, गांधी और 
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संस्कृति मानव समाज की अमूल्य निधि, है | संस्कृति तत्व ही मानव को अन्य 


जीव जगत्‌. से पृथक्‌ करता है | संस्कृति मानव को ऐसा वातावरण प्रदान करती है ह 


जिससे वह समाज का सक्रिय सदस्य बनकर स्वयं को एक सामाजिक प्राणी के रूप 
में स्थापित करता है । वस्तुतः संस्कृति और मानव के सम्बन्ध अन्योन्याश्रित है | एक 
ओर मानव स्वयं संस्कृति की देन है तो दूसरी ओर संस्कृति का रचनाकार स्वयं 
मानवं है । दूसरे शब्दों में, जहाँ मानव संस्कृति का जनक है वहीं संस्कृति ही मानव 


के मानवीय स्वरूप की जननी है | इस वसुन्धरा में एकमात्र मानव ही संस्कृति का. : 


धारक है | जीव जगत में मनुष्य के पास ही सर्वकार्यशील हाथ, तीक्ष्ण दृष्टि तथा 
चैतन्य और क्रियाशील मस्तिष्क है जिसके कारण वह अपनी उपलब्धियों और 
अनुभवों को अपने उत्तराधिकारिय६ों को हस्तान्तरित करता रहता है | इन गुणों के 


. कारण ही मनुष्य संस्कृति का निर्माण करने के योग्य सिद्ध हुआ है । संस्कृति मानव . 


की सहज कृति है | इसी कारण हों. आर, सी. शास्त्री ने संस्कृति को “अजन्म मानव 
प्रघपटना' कहा है | हॉकल (प्र०९७]०)भी संस्कृति को "एक अनोखी मानव प्रघटना' मानते 
: हैं| वस्तुतः संस्कृति ही मनुष्य में मानवीय भावना जाग्रत करने में महंत्वपूर्ण 
भूमिका अदा करती है। सांस्कृतिक चेतना के परिपेक्ष्य में ही मनुष्य परस्पर भावनाओं 
. का आदर करना सीखता है. | संस्कृति ही मानव के मन एवं बुद्धि को शुद्ध और 


परिष्कृत करने का प्रेरक तत्व है | इन्हीं प्रेरणाओं से मानव अपनी निश्चित जीवन 
- पद्धति का निर्माण करता है | 


संस्कृति! का अर्थ या अभिप्राय 


संस्कृति! शब्द मूलतः संस्कृत भाषा का है| संस्कृत भाषा के इस संस्कृति 
घब्द की व्युत्पत्ति 'सम्‌” उपसर्ग पूर्वक 'क” धातु में 'कितन्‌! प्रत्यय लगाकर हुई है 
अर्थात्‌ सम + कू + कितन्‌ -- संस्कृति | इसका शाद्दिक अर्थ है उत्तम प्रकार के किये 
शपे कार्य अथवा उत्तम आथरण करने बाले व्यत्तियों द्वारा किये गये शिष्ट कार्य [' परन्तु 
आधुनिक युग में संस्कृति शब्द का-व्यापक अर्थ में प्रयोग किया जाता है | मानंव एक 
सामाजिक प्राणी है वह स्वभावतः व्यक्तिगत और सामाजिक- उन्नति के लिये 
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प्रयासरत रहता है | वह अपने विचार और कृतित्व के माध्यम से स्वयं को,' अपने 
परिवार को, समाज को, अपनी जाति को, अपने देश को और समस्त विश्व को 
कल्याण के मार्ग पर ले जाने के प्रयास करता है | उसके समस्त विचार और कार्य 
भौतिक और आध्यात्मिक सुखों की. वृद्धि की ओर प्रवृत्त होते हैं | अतः मानव - 
आदिम युगे से ही अपने विचार और कृतित्व के द्वारा स्वस्थ परम्पराओं तथा संस्थाओं 
को जन्स देता रहां है, ये परम्पराएँ और संस्थाएँ ही उसकी संस्कृति का निर्माण , 
करती हैं | दूसरे शब्दों में किसी देश, समाज या जाति के मंनुष्यों के विचार, वचन, 
क्रृतित्व, आचार-व्यवहार - तथा उसके द्वारा. स्थापित परम्पराएँ और संस्थाएँ ही' 
उसकी संस्कृति है | इस प्रकार संस्कृति का सम्बन्ध मानव की स्वाभाविक प्रवृत्तियों 
और शक्तियों तथा उनकी श्रेष्ठता से है । ह 
. आग्लभाषा में संस्कृति के लिये “'कल्थर ((जाणछे शब्द का प्रयोग किया- . 
जाता है | “कल्थर' शब्द लैटिन भाषा के “कल्थुरा (77ए०) तथा कोलियर', शब्द से 
निंकला है | 'कल्धुरा! का अर्थ है पौधा लगाना या पशुओं का पालन करना अर्थात्‌ 
उत्पादन करनां और “कोलियर” - का अर्थ है “परिष्कार' या “परिष्कृत | इस प्रकार 
कल्थर” का अर्थ हुआ “परिष्कृत उत्पादन. । किन्तु यहाँ इसके मुख्य अंर्थ के अलावा 
इसका लाक्षणिक अर्थ भी है | मस्तिष्के की प्रवृत्तियों और शक्तियों को विकसित 
करना | इस प्रकार हिन्दी 'और आंग्ल भाषा में संस्कृति शब्द के व्युत्पत्तिलब्ध अर्थो के 
* भिन्नता होने पर भी दोनों के प्रतिपाद्य लाक्षणिक अर्थ समान है | इस प्रकार संस्कृति - 
शब्द का अर्थ मन, हृदय तथा उनकी प्रवृत्तियों को संस्कारों के द्वारा सुघारना तर्था 
उदात्त बनाना है। 
संस्कृति का क्षेत्र अति व्यापक है इसलिए विद्वानों ने संस्कृति की परिभाषा _ 
' भिन्न-भिन्न प्रकार से की है | अमेरिकी दार्शनिक डॉ.. व्हाइटहेड के' अनुसार “संस्कृति 
मानसिक प्रक्रिया और सौन्दर्य तथा मानबीय अनुभूतियों को हृदयंगम करने की दक्षता है ।” 
मैलिनाउस्की के अनुसार “संस्कृति सामाजिक बिरासत है जिसमें परम्परा से पाया हुआ कला . 
. कौशल, मरंतु सामग्री, यान्रिक क्रियाएँ, बिचार, आदतें और मूल्य समावेशित है””| प्रसिद्ध 
मानवशास्त्री डी. ठाइलर के मतानुसार. 'संस्कृति! “बह जटिल, दत्व है जिसमें ज्ञान, नीति 
कानून, रीति-रिबाज तथा दूसरी उन योग्यताओं और आदतों को समावेश है जिन्हें मनुष्य 
' सामाजिक प्राणी होने के नाते अर्जित करता है [” हर्सफोबिट्स के अनुसार ““संस्कृति मनुष्यों 
का सब सीखा हुआ ब्यवहार है अर्थात बे चीजें जो मनुष्यों के पास है, थे चीजें जो थे करते हैं. 
और बह सब जो सोचते हैं, संस्कृति है (ग्रीन के अनुसार “संस्कृति ज्ञान, व्यवहार, विश्भास 
की उन आंदर्श पद्धतियों को तथा ज्ञान व व्यवहार से उत्पन्न हुए साधनों की व्यवस्था को, जो 
कि समय के साथ परिवर्तित होती है कहते हैं, जो सामाजिक रूप से एक पीठी से दूसरी पीही 
को दी जाती है (” डॉ. संत्यकेतु विधालंकार के अनुसार “म्लुष्य अपनी बुद्धि को प्रयोग कर : 
बिचार और कर्म के क्षेत्र में जो सृजन करता है उसको संस्कृति कहते हैं?” टी, एस. इलियंट ने 
संस्कृति की परिभाषा बड़ी व्यापक की है.उनके अनुसार “'प्ोष्ट व्यवहार, ज्ञानार्जन 
कलाओं का सेबन आदि के अतिरिक्त किसी जाति अथवा राष्ट्र की मे समस्त क्रियायें और . 
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कार्य जो उसे विशिष्ट-बनाते हैं उसको संस्कृति के अंग है (” श्री के. एम. मुंशी के अनुसार 
. “बुमरे रहत-सहद के पीछे जो हमारी मानसिक प्रवत्ति है जिसका उद्देश्य जोदन को परिष्कृत, 
शुद्ध और पवित्र बनाना है, गही संस्कृति है ।” इससे से स्पष्ट है कि संस्कृति की विभिन्न 
परिभाषाएँ हैं । इन परिभाषाओं में भिन्नता का मूल कारण दृष्टिकोण की भिन्नता है . 
क्योंकि इतिहासकार, समाजशास्त्री, साहित्यकार और कलाशास्त्री संस्कृति को 
'भिन्न-भिन्न दृष्टिकोणों से देखते हैं। अतः उनकी परिभाषाएँ निरक्षेप न होकर 
सापेक्षिक हैं | 
वस्तुतः प्रत्येक सभ्यता अपने विकास के क्रम में कुछ मानसिक, आध्यात्मिक 
और नैतिक आदर्शों को निर्माण कर लेती है जो उसके.सामाजिक जीवन में इस तरह 
व्याप्त हो जाते हैं जैसे फूलों में. सुगन्‍्ध और दूध में मदखन । वह समाज इन आदर्शों 
की विशिष्टताओं से सराबोर रहता है | यह आत्मिक गुण ही उस समाज की संस्कृति 
होती है । दूसरे शब्दों. में, जीवन के सूक्ष्म, शुद्ध और उदात्त आदर्शों का विकास और 
उनका पालन ही संस्कृति है | संस्कृति. किसी एक व्यक्ति का कृतित्व नहीं वरन्‌ 
अनगिनत व्यक्तियों के सामूहिक प्रयत्नों का. परिणाम है तथा संस्कृति का निर्माण 
एक या दो दिन से न होकर युग-युगान्तर में होता है | वस्तुतः संस्कृति विभिन्न युगों 
में विभिन्न जनसमूहों द्वारा किये गये सामूहिक अनवरत प्रयासों का परिणाम होती हैं। 
: साधारण शब्दों में संस्कृति का अर्थ मानव समाज की उनःउपलब्धियों से है जो उसने 
'अपने जीवन को सरल, सुन्दर और कल्यांणकारी बनाने के लिये अर्जित की है। इस 
प्रकार संस्कृति मानव जीवन की अन्य जीव जगत्‌ और प्रकृति पर अपनी श्रेष्ठता 
स्थापित करने की विजययात्रा की रोचक कहानी है | इसके अन्तर्गत मनुष्य द्वारा 
धर्म, दर्शन, कला और साहित्य के;क्षेत्र में किया गया श्रुजन और सार्वजनिक जीवन 
'को कल्याणकारी बनाने के लिये निर्मित प्रथाओं और संस्थाओं को सम्मिलित किया 
जा सकता है | ह 
सभ्यता- संस्कृति के साथ प्रायः 'सम्यता' शब्द का प्रयोग किया जाता है | 
कतिपय विद्वान्‌ संस्कृति और सभ्यता शब्दों का प्रयोग समान अर्थ में करते हैं.। 
प्रसिद्ध डी. .ई. ठाइलरं, हर्सकोविट्स आदि पाश्चात्य विद्वान्‌ सभ्यता और संस्कृति 
को पर्यायवाची मानते: हैं.। किन्तु मैलिनाउस्की, स्पेंगलर आदि “विद्धान्‌ सभ्यता और 
संस्कृति में विभेद मानते हैं ।.इस सम्बन्ध में विभेद मोनने वाले विद्वानों के. मत में- 
सत्यता है क्योंकि 'संस्कृति” और सभ्यता” दोनों शब्दों के वाच्य अर्थ में भेद है | 
संस्कृत व्याकरण के अनुसार सभा” शब्द में “यह प्रत्यय लगाने से 'सभ्य' शब्द बनता 
है । सभ्य” का अर्थ है बह व्यक्ति जो सभार्ओो और समाज में उचित आचरण करता है या 
जो सामाजिक व्यवहारों का जाता, पालनकर्ता और उसके नियमों से आादद्ध है | 'सभ्य' शब्द 
में 'तभ्‌ः प्रत्यय लगाकर 'सभ्यता' शब्द वना है | इस प्रकार सभ्यता शब्द का अर्थ 
हुआ- सामाजिक नियमों और व्यवहारों का ज्ञान तथा सनुशासनबद्ध होकर उनके अनुरूप 
आचरण | परन्तु आधुनिक युग में सभ्यता शब्द का प्रयोग व्यापक अर्थ में किया जाता 
९ | जाज उस व्यक्ति,या समाज को सभ्य कहा जाता है जो अपने जीवन और 


4 :. . . मभारतीयें संस्कृति-अभिप्रांय, स्वरुप एवं रचना 


व्यवहार में शिष्ट नियमों और परम्पंराओं का पालन करता हो और आवश्यकताओं 
. की पूर्ति के लिये शिष्ट और श्रेष्ठ साधनों का उपयोग करता हो । जब हम किसी देश 
या जाति की सभ्यता को श्रेष्ठ कहते हैं तो-हमारा भाव प्रशंसामूलके होता है और 
' “उसकी सभ्यता से हमारा अभिप्राय होता दे कि उस देश या जाति का जनसमुदाय 
आचार-विचार और व्यवहार की दृष्टि से शिष्ट है | वहाँ? सामाजिक -अनुशासन 
व्यवस्थित है और वहाँ जीवनयापन तथा अन्य आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये 
- अधिक उच्च, उन्नत और वैज्ञानिक साधनों का प्रयोग होता है | | 
... अश्यता जीर संस्कृति- सभ्यता और संस्कृति शब्दों के वाच्य. अर्थ और इनंमें 

अन्तर्निद्दित भावों में अन्तर होते हुये भी.यह परस्पर पृथक्‌ नहीं वरन्‌ एक दूंसरे से 
घनिष्ट रूप से सम्बद्ध है | संस्कृति का सम्बन्ध मनुष्य के व्यक्तिगत कार्यों और 
आंचरण से है जबकि सभ्यता का सम्बन्धे मनुष्य के सामाजिक आचरण और उस्रकी 
भौतिक उन्नति से है | जिस प्रंकार व्यक्ति और-समाज परल्पर एक दूसरे पर आधारित 
है उसी प्रकार सभ्यता और संस्कृति अंन्योन्याश्वित.है | संस्कृति मनुष्य के व्यक्तिगत 
जीवन और आत्मिक उन्नति की परिचायक है तो सभ्यता उसकी सामाजिक श्रेष्ठता 
- और भौतिक विकास का परिचायक है | ओसबाएड स्पेंगलर ने सभ्यता और संस्कृति के 
परस्पर सम्बन्ध के बारे में कहां है कि “सभ्यता किसी संस्कृति की चरम अवस्था होती है, 
सभ्यता संस्कृति की अनिवार्य परिणित है | सभ्यता से किसी संस्कृति की बाहर चरम अवस्था 
का बोध होता है ९” दूसरे शब्दों में सभ्यता शरीर है और .संस्कृति उस शरीर की 
आत्मा है | जिस प्रकार आत्मा विहीन शरीर निर्जीव औरं निष्म्राण है तथा बिनो 
शरीर आत्मा का कोई अस्तित्व नहीं है | उसी प्रकार संस्कृति विहीन सभ्यता 
' निष्प्राण और निर्मूल्य तथा सभ्यता विहीन संस्कृति अस्तित्वेहीन है | 
भारतोय संस्कृति फा नामकरण “भारतीय संस्कृदि', -जार्य संस्कृति' और “हिन्दू 
. संस्कृति” इन तीनों शब्दों को प्रायः पर्यायवाची के रूप में प्रयोग किया जाता है । 
भारत फी जिस संस्कृति का हस अध्ययन करने जा रहे हैं उसका विकास मुख्य रूप 
. से आर्यों ने किया था। अतः इस संस्कृति को जर्व संस्कृति' कहा जाता है | 

' महाभारत युद्ध से कुछ पीढ़ियों पूर्व कुरू वंश में भरत नामक एक पराक्रमी राजा 
हुआ था जिसने सम्पूर्ण आर्यावत को जीतकर एक चक्रवर्ती राज्य की स्थापना की 
“ थी। उसके नाम से इस देश का नाम “मारत्वर्द' हुआ और इसके निवासी भारतीय 
कहलाये । इस कारंण इस देश की संस्कृति को “भारतीय संस्कृति! कहा जाने लगा | 
शचीन भारत में अंधिक्रांश विदेशी आक्रमंग पश्चिमोत्तर दिशा से हुये | भारतवर्ष में 
प्रवेश करने के लिये इन आक्रमणकारियों को सिन्ध्ु नदी पार करनी पड़ती थी ॥ 
यूनानी इस नदी को “इण्डस” कहते थे | उन्होंने इस नदी के नाम पर इस देश का 
- नाम “इण्डिया! रखों और यहाँ के-निवासी “इण्डियन! कहलाये | ईरानी भाषा में 'स' 
का उच्चारण 'ह होता है | उच्चारण की इस भिन्नता के कास्णे ईरानियों ने सिन्धु 
नदी को “हिन्दू” कहा | इस कारण इस देश के निवासियों को हिन्दू और इंस देश का .. 
गम हिन्दुत्ताव! हुआ | ईरानियों द्वारा प्रदत्त 'हिन्दू! और 'हिल्‍्दुस्तान' नाम इस देश में 
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सामान्य रूप से प्रचलितं हो गया । इस देश की ब्रहुसंज्यक जनता अपने को 'हिन्दू' 
कहती है | इस प्रकार इस देश के निवासियों के लिये प्रयुक्त 'हिन्दू” 'इण्डियन' और 
“आरदीप' शब्द और उनकी संस्कृति के लिये “भारतीय संए्करि/, “जार्य संस्कृति', 'हिन्हू 
संस्कृति! अथवा “इण्डियन कल्चर” नाम पर्यायवाची है | हु 
भारतीय संस्कृति का निर्माण- भारतीय संस्कृति के नाम से जिस संस्कृति की 
ओर संकेत किया जाता है वंह संस्कृति मूल रूप से आर्य संस्कृति है जिसका आरम्भ 
-ऋग्वेद से होता है | वस्तुतः इसकी परम्पराओं और मान्यताओं की स्थापना आर्य 
« ऋषियों और मनीषियों ने की थी । इस संस्कृति की प्रबलता के कारण इसकी 
परम्पराओं- और मान्यताओं की आर्यों के अलावा आर्येत्तर जातियों ने भी स्वीकार 
किया है | ' 
संस्कृति किसी एक व्यक्ति के प्रयत्नों या पुरूषार्थ का परिणाम न होकर अनेक 
ज्ञात-अज्ञात व्यक्तियों के प्रयत्नों का परिणाम होती है | साथ ही संस्कृति का निर्माण 
एक या दो दिन: में नहीं होकर युग-युगान्तरं में होता दे । दूसरे शब्दों में, संस्कृति 


विभिन्न युगों में विभिन्न जनसमूहों द्वारा किये गये सामूहिक और अनवरत प्रयासों का: 


परिणाम होती है | समाज का प्रत्येक व्यक्ति अपनी योग्यता और सामर्थ्य के अनुरूप ' 


संस्कृति के निर्माण में योगदान देता है । वस्तुतः संस्कृति के निर्माण की प्रक्रिया झूंगे ' 


की चट्टानों के निर्माण की प्रक्रिया के अनुरूप है | जिस प्रकार मूंगे के असंख्य 
छोटे-छोटे कीड़े अपना घर बनाते बनाते समाप्त हो जाते हैं और हजारों वर्षों तक 
इन कीड़ों की पीढ़ियाँ इस क्रम॑ को निरन्तर जारी रखती है और मूंगे के यदद 


छोटे-छोटे घर सँयुक्त होकर चट्टानों का रूप धारण कर लेते हैं। भारतीय संस्कृति: 


का निर्माण भी इसी प्रकार हुआ है । ु 

.. भारतीय संस्कृति का इतिहास अत्यन्त प्राचीन है । यह विश्व की प्राचीनत्तम 
संस्कृति है । भारतीय संस्कृति का आरम्भ सिन्धु सभ्यता से माना जाता है.। किन्तु 
इस सभ्यता के मात्र पुरातात्विक साक्ष्य मिलते हैं.। अतः इस सभ्यता का अधिकांश 
शान अनुमानों पर आधारित है | भारतीय संस्कृति का वास्तविक आरम्भ ऋग्वेद से 
माना जाता है | मध्यकाल में मुस्लिम राज्य की स्थापना के साथ इसका हास आरम्भ 


हो गया था । भांरतीय संस्कृति की निर्माण प्रक्रिया को चार चरणों बाँठा जा सकता े 


है- प्रधम चरण, को रुंस्कृति के निर्माण का युग कहा जा सकता है | यह युग ऋंग्वेद 
' के काल से लेकर रामायण और महाभारत की रचनाकाल और बौद्ध तथा जैन-घर्म 
के उदय से पहले तकथा। इस काल में आर्यों ने आर्वेत्तर जातियों पर अपना प्रशुत्व 
स्थापित किया । साथ ही वैदिक ऋषियों और मनीषियों ने संस्कृति के आदर्शों और 
परम्पराओं का निर्माण किया । संस्कृति के निर्माण के द्वितीप चरण को भारतीय 
संस्कृति के स्वर्ण युग का आरम्भ कहा जा सकता है | यह युग दौद्ध घर्मं के उदय 
. अर्थात्‌ 600 ई. पू. से प्रथम शताब्दी ई. पू. तक का है | इस युग में रामायण और 


महाभारत के वर्तमान रूप में रचना हो चुकी थी और वैदिक धर्म अनेक कर्मकाण्डों 


से ग्रस्त हो चुका था | इसकी प्रतिक्रिया स्वरूप बौद्ध और जैन घर्म का उदय हुआ ।! 
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किन्तु शीघ्र ही इन धर्मो में भी दोष. व्याप्त. हो गये | फलतः प्रथम शताब्दी ई. पू. में 
:  वैदिकं-घर्म का पुनरूत्थान हुआ | भारतीय संस्कृति का तृतीय चरण स्वर्ण युग था | 
: यह काल प्रथम शताब्दी ई. पू. से सातवीं शताब्दी ईस्वी के पूर्वार्दध तक रहा | इस 
. काल में शुंग वंश ने वैदिक धर्म की पुनश्थापना की | उसके पश्चात्‌ गुप्तकाल में 
भारतीय संस्कृति प्रत्पेक दृष्टिकोण से विकास के उच्चतम शिखर पर पहुँच गई | 
- गुप्त शासकों ने भारत को एक राजनीतिक सूत्र में बॉँघधकर विशाल साम्राज्य का 
निर्माण किया । गुप्त शासकों की ज़दारता ने सामाजिक जीवन को उन्नत करके 
कलाओं -को प्रोत्साहित किया | इसी युग में भारतीय संस्कृति का विदेशों में प्रसार 
हुआ । पूर्व में जावा तक, उत्तर में चीन और जापान तक तंथा पश्चिम में गान्धार 
तक भारतीय संस्कृति व्याप्त हो गई। इस युग में संस्कृति का निर्माण इतने सुदृढ़ 
. आघार पर हुआ कि विदेशी आक्रमणकारी भी उसकी नींवे नहीं हिला सकें | 
'भारतीय संस्कृति का घच॒हुर्ष चरण अन्धकार युग है । यह युग सातवीं शंताददी के बाद 
का है | हर्षवर्धन की मृत्यु के वाद भारत की राजनीतिक एकता समाप्त हो गई | 
-इसी के समय से भारतीय संस्कृति के जगत्‌ गुरू और गौरवमयी स्वरूप का हास भी 
| आरम्भ हो गया । मध्ययुग में मुस्लिम. आक्रमण और मुस्लिम राज्य की स्थापना से 
-भारतीय संस्कृति को गहरा आधात लगा और भारतीय संस्कृति का सूर्य अस्ताचल 
. की ओर चल पड़ा । कतिपय विद्वान्‌ भारतीय संस्कृति पेर व्याप्त मुस्लिम और 
पांश्चात्य प्रभाव के कारण उसे समन्वित संस्कृति मानते हैं | किन्तु यह. भ्रमपूर्ण है 
- क्योंकि भारतीयों ने मुसलमानों और अंग्रेजों की राजनीतिक प्रभुता स्वीकार ली थी, 
, दिन्‍्तु वे विजेताओं की संस्कृति को सहज-रूप में स्वीकार नहीं कर सकें | भारतीय 
. संस्कृति में व्याप्त मुस्लिस और पाश्चात्य तत्व उनके बाह्य प्रभाव के प्रतीक है 
अन्यथा हमारी-परम्परा, आदर्श और विचार इस प्रभाव से अक्षुण्ण ही रहे हैं । दूसरे 
“शब्दों में, मुस्लिम और पांश्चात्य संसर्ग ने हमारी संस्कृति के बाह्य रूप अर्थात 
५ सभ्यता को ही प्रभावित किया हैं उसकी आत्मा को नहीं | . - 
भारतीय संस्कृति- भारतीय संस्कृति इस वसुन्धरा की अनुपम घरोहर है | इस 
संस्कृति की पावन घादरा का उद्भव वहाँ से होता है जहाँ हमारे चिन्तन की घारा की 
. पहुँच असम्भव है। भारतीय संस्कृति अपनी अमरता के लिये विश्व प्रसिद्ध है | विश्व 
की संस्कृतियों में भारत की संस्कृति अपनी विशिष्टताओं के लिये विख्यात है । जहाँ 
 .यूनान, -रोम, मिस्र, मेसोपोटामिया, बेबीलोन आदि देशों की संस्कृतियाँ विकराल 
काल के विशाल गाल में सर्वदा के लिये विलीन हो गई, वहाँ हमारी संस्कृति हजारों 


: -  जर्षों से कालचक्र के अनेकों थपड़े-सहती हुई अपनी विजय वैजयन्ती लहराती विश्व 


. के मानवों पर अपनी श्रेष्ठता ज़माती, अपनी जीवन्तसत्ता के-लिये सबको चुनौती 
देती हुई मैदान-में डटी खड़ी है | विपत्तियों की ज्वाला ने हमारी संस्कृति को तपाये 
हुये स्वर्ण की भाँति और परिष्कृत कर दिया जिससे हमारी संस्कृति अधिक कान्तिमय 

| और गौरवमयी झे गई। भारतीय संस्कृति जगतगुरू रही है | उसने अपने गुणों से 

” भारत को ही समृद्ध नहीं किया वूरन्‌ भारत के बाहर भी अनेक असभ्य जातियों को 


' भारतीय संस्कृति-अभिप्राय, स्वरुप एवं रचना ह का । 


सभ्यता का:पाठ..परढ़ाकर उन्हें सुसंस्कृत बनाया है | साइबेरिया से सिंहलद्वीप 
(श्रीलंका) तक॑ और मेडागास्कर, ईरान तथा अफगानिस्तान से प्रशान्त महासागर के 
बार्नियो तेथा बाली द्वीपों तक के विशाल भूछण्डों पर इसने अपना अमिट.प्रभाव 
छोड़ा है । विशालता, उदारता, सहिष्णुता और सर्वांगीणता के क्षेत्र में विश्व की 
, अन्य कोई(भी संस्कृति भारतीय संस्कृति के समकक्ष नहीं है | विश्व की जनसंख्या ' 
का एक विशाल भाग आज भी भारतीय संस्कृति की संजीवनी शक्ति से अनुप्रेरित 
गुन्जित और सराबवोर है । इस संस्कृति के स्वरूप और महत्व का ज्ञान प्रत्येक 
भारतवासी का पुनीत. कर्त्तव्य है | यह संस्कृति समष्टिवादिनी है | इसमें व्यक्ति को 
समाज में लीन होने का उपदेश दिया गया है | भारतीय संस्कृति मनुष्य के 
शारीरिक, मानसिक और आध्यात्मिक विकास के आदर्शो से पूर्ण है । 
... भारतीय संस्कृति के मूल, तत्व एवं विशेषताएँ 
भारत का “इतिहास शताब्दियों पुराना है और इससे भी पुरानी है हमारी 
सांस्कृतिक चेतना ) भारतीय संस्कृति का उद्भव कब हुआ ? इस बारे में निश्चित | 
रूप से कुछ नहीं कहा जा सकता । किन्तु फिर भी यह मानना पड़ेगा कि सभ्यता के 
आरम्भ से ही भारत में सांस्कृतिक चेतना उद्भूत हो चुकी थी | आज से हजारों वर्ष 
पूर्व सैन्धव और वैदिक युग में, हम भारतीय संस्कृति के उज्जवल रूप का दर्शन पाते 
हैं.। यद्यपि मानव के मन, मस्तिष्क .और प्रवृत्तियों को परिष्कृत कर उन्हें उदात्त 
बनाना प्रत्येक संस्कृति का लक्ष्य होता है | परन्तु प्रत्येक संस्कृति की कुछ 
अन्तर्निहित्त विशेषताएँ होती हैं जिनके कारण वह अन्य संस्कृत्तियों से अपनी अलग 


पहचान रखती है । यही अन्तर्निहित विशेषताएँ उस संस्कृति की आत्मा होती है जो ५ : 
उस संस्कृति की प्रेरक शक्ति और आधार होती है |.ऐसा ही विशेषताओं के आघार . * 


पर भारतीय संस्कृति का ढांचा खड़ा किया जा संकता है अर्थात भारतीय: संस्कृति 
की विशेषताएँ ही दूसरे अर्थों में भारतीय संस्कृत्ति का ढांचा है | भारतीय संस्कृति 
की विशेषताएँ अधोलिखित है - 

(7) प्राचीनता एवं निरन्तरता- भारतीय संस्कृति विश्व की प्राचीनतम. संस्कृति 
है | यह कितनी प्राचीन है इसका यथार्थ निरूपण इतिहास की सम्यक्‌ गवेषणा के. 
बाद भी आज तक नहीं हो पाया है | परन्तु प्राचीन स्थलों के उत्खनन से जो साक्ष्य 
उपलब्ध हुये वे इसकी प्राचीनता की पुष्टि करते हैं | पूर्व पाषाण काल के अनेक 
अवशेष भारत के विभिन्न क्षेत्रों साबरमतती गुजरात), कुलीयाना, (उड़ीसा), हुसंगी ., 
(कर्नाटक) आदि स्थानों से मिले हैं | सिन्धु सभ्यता के मोहनजोदड़ों औरं हड़प्पा के 
क्षेत्रों से प्राप्त अद्भुत वस्तुएँ भारतीय. संस्कृति की प्राचीनता और सर्वोत्कृष्टता को 
प्रमाणित करती हैं | यह इस बात का प्रमाण है कि जब विश्व के अन्‍य भागों में 
संस्कृति के अंकुर ही फूट रहे थे । उस समंय भारत एक विकसित और समृद्ध 
संस्कृति का स्वामी था | एच. सार, हॉल जैसे विद्वान्‌ तो ईरान की संस्कृति (3500 
: ई. पू.) का निर्माता ही दक्षिण भारत के निवासियों को मानते हैं । यही नहीं 
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भारतीय सेंस्कृति का आधार भी प्राचीन है । देश की वर्तमान सामाजिक संस्थाएँ. . 


प्राचीन युग में ही पल्‍लवित और प्रुक्मित हुई हैं | वर्ण, आश्रम, परिवार और विवाह 
आदि अनेक सामाजिक संस्थाओं का उदय ही नहीं अपितु विकास भी वैदिक युग में 
हो चुका था जबकि अन्य देश अनेक दृष्टियों से अनुन्नत और असभ्य थे | वहाँ भारत 
जैसीं सुगठित और विकसिंत सामाजिक संस्थाएँ नहीं थीं | डॉ. जयशंकर मिश्र के 
अनुसार “सामाजिक संस्थाओं की प्राथीनता भारतीय संस्कृति की विशेषता है !” | 
प्राचीनता के साथ दीर्घकालीन स्थायित्व भी भारतीय संस्कृति की विशेषता 
है | विश्व की अनेक प्राचीन संस्कृतियाँ काल के विकराल.गांल में संमाकर लुप्त हो 
चुकी हैं | यूनान, रोम, मिस्र, वेबीलोन, 'सेसापोटामिया आदि संस्कृतियाँ अपने 
विकास के चरम क्षितिज पर पहुँचकर अंस्त हो चुकी हैं | आज यूनान और रोम की - 
संस्कृतियों के खण्डहर शेष हैं और उनका इतिहास पुस्तकों के पृष्ठों में सीमित है | 
परन्तु, भारतीय संस्कृति हजारों वर्ष. बीत जाने के उपरान्त भी:अपनी विजय घ्वजा * 
'लहराती आंज तक जीवन्त है | आज भी भारतीय सामाजिक जीवन-+वर्ण, परिवार 
विवाह आदि बैदिक आदर्शों पर चल रहा है । समाज में धार्मिक क्रियाओं का... 
निष्पादन ब्राह्मणों और पुरोहितों द्वारा ही होता है | भारतीयों का घ॒र्म अब भी वैदिक 
धर्म ही है । उपनिषदों और गीता में प्रवाहित ज्ञान की घारा आज भी हंमारे दर्शन 
और आध्यात्म का केन्द्र है | महात्मा. बुद्ध और महावीर स्वामी द्वारा दिया गया 
अहिंसा और शान्ति का उपदेश आज भी पूर्व समान ही मान्य है | भारतीय स्त्रियाँ 
आज भी सीता, सावित्री और पार्वती को अपना आदर्श: मानती हैं । भारतीय 
संस्कृति की धारा 5000 वर्षों से निर्बाध बहती चली आ रही है | भारत में अनेक 
जातियाँ आई और कई वार उनके हाथों हमें राजनीतिक पराजय भी झेलनी पड़ी | . 
फिर भी भारतीय संस्कृति का प्रवाह अवरूद्ध नहीं हुआ | अनेक विदेशी तत्वों का 
समावेश होये पर-भी भारतीय संस्कृति का मूल स्वरूप नहीं बदला | भारतीय 
संस्कृति के मूल आधार वही हैं जो प्राचीन काल में थे | इसीलिये डॉ. गिरयर शर्मा 
भारतीय संस्कृति को वेंदमूलक माना है | 
: (2) आध्यात्थिकता- डॉ. दलदेव उपाध्याय का कथन है कि “किसी भी संस्कृति को 
ओष्ठया का मापक उसका साध्यात्विक्र चिन्तन होता हैं जिस संस्कृति के आध्यात्मिक बियार 
जितने जधिक और गहन होते हैं बह संस्कृति इतिहास में उतना हो महत्वपूर्ण स्थान रखती है 
-. प्राय: किसी भी देश की सँस्‍्कृति की अभिव्यक्ति उस देश के धर्म, दर्शन, आध्यात्म॑ 
साहित्य और कला आदि के द्वारा होती है | भारतीय संस्कृति की अभिव्यक्ति का 
मूल स्लोत भी उसंकी आध्यात्मिक भावना है जिसका विकास आश्रमों और तपोवनों - 
: में हुआ |. भारतीय संस्कृति में भौतिक तत्व की अपेक्षा आध्यात्मिक तंत्व अधिक 
सवल रहा है | भारतीय चिन्तन पर आध्यात्मिक तत्व की स्पष्ट छाप विखाई: पड़ती - 
है | वैदिक युग से ही भारत में इस चिन्तन का आरम्भ हो गया था कि स्थूल संसार . 
* से परे कोई परमसत्ता है जिससे प्रेरणा और शक्ति प्राप्त कर यह प्रकृति संचालित 
.... ऐोती है भारतीय संस्कृति ने सांसारिक सुखों को जीवन का परम लक्ष्य नहीं माना। 
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सीलिये नाशवान शरीरश्व भौतिक ऐश्वर्य की अपेक्षा ईश्वर, आत्मा की असरता और 
सर्वव्याषकता तथा ब्रह्म और मोक्ष धारतीय चिन्तन के प्रधान विषय रहे हैं.। 'बाहा 
को पहचानो' (आत्मानां' विजानीहि) भारतीय संस्कृति की सार्वभौम उद्घोषणा है | 
जो सबको अपने में और अपने को सब में देखता है बही क्ानी है” और “समस्त घुप्ी पी 
अपना कुदुम्द है !' (वसुधैव कुटुम्बकम्‌), इस संस्कृति के आदर्श रहे हैं। सब प्राणियों 
के हित की कामना करना, (सर्वे भवन्तु सुखिन) | इस संस्कृति का मूलमन्त्र रहा 
है। इन उच्च आध्यात्मिक विचारों के कारण ही भारत में हिन्दुओं के अनेक मत और 
सम्प्रदायों के होते हुए भी कभी घार्मिक विद्वेष उत्पन्न नहीं हुआ- क्योंकि सबके 


कल्याण में अपना कल्याण देखने की आध्यात्मिक भावना सभी मतों और सम्प्रदायों 


'की मूल प्रेरक शक्ति थी | इस. प्रकार भारतीय- संस्कृति में मानव की भौतिक उन्नति 
के साथ आध्यात्मिक विकास के तत्वों. को पूर्णतया निमज्जित कर दिया गया है| . 
यही इसकी अमरता का कारण है । इस सम्बन्ध में स्थाती विदेकाननद ने कहा है कि, 
“भारतीय राष्ट्र मर नहीं सकता, वह उमर है और उस बक्त तक हमर रहेया जय तक उसके 
लोग खाध्यात्मिकता पहीं छोहेंगे [! 
(3) धर्मपरायणता- भारतीय संस्कृति में घर्म -काक्त्यान अत्यन्त महत्वपूर्ण हैं।. 
प्राचीन भारतीय मनीषियों ने व्यक्ति के प्रत्येक सामाजिक और व्यक्तिगत अनुष्ठान . 
को धर्म से सम्बद्ध कर दिया है । मनुष्य किस प्रकार का आचरण करें, उसके . 
प्रतिदिन के क्रिया-कलाप क्‍या और कैसे हो ? एक व्यक्ति, एक समाज या जाति का 
दूसरे व्यक्ति समाज: या जाति के प्रति किस प्रकार का व्यवहार हो ? इन बातों का 
निर्धारण घर्म के द्वारा ही किया गया है 4 मनुष्य के विभिन्न संस्कार यथा-शिक्षा 
विवाह, सन्‍्तानोत्पत्ति, माता-पिता और गुरूजनों की सेवा, उसकी शारीरिक और 
मानसिक उन्नति आदि सब कर्मों का: निर्देशन धर्मसम्मत है .। यहाँ तक की 
सर्वशक्तिमान राजा भी राजघर्म से आबद्ध है । प्रजापालन, प्रजारंजन, न्याय, युद्धों 
में वीरता प्रदर्शन, राज्य की बाह्य आक्रमणों से रक्षा आदि, राजा के यह सब कर्त्तव्य 


धर्म से निर्देशित हैं. परन्तु भारतीय संस्कृति में धर्म का -अर्थ आग्लभाषा-के - 


शिलिजन' शब्द का पयार्य और उसकी भाँति संकुचित न होकर अत्यन्त उदात्त और 
व्यापक है। “धर्म शब्द 'घृ” से बना है जिसका अर्थ है 'घरण शक्ति! । प्राचीन भारतीय 
साहित्य में धर्म के सम्बन्ध में कहा गया है - 'घारणाद्र्म इत्युध्यते! अर्थात्त्‌ राज और 
ग्यक्ति को धारण करने बाला तत्व धर्म कहलाता है | यहाँ घारण शक्ति का तात्पर्य उस 
गुण से है जो किसी वस्तु को अपने स्वरूप में स्थिर रखती है और जिसके अभाव में 

वह वस्तु अपने स्वरूप से च्युत हो जाती हैं अर्थात जो वस्तु को घारण करता.है और 
उसे नप्ट लटरों होने देता 'धर्म' कहलाता है.| अन्यत्र कहा गया है- “यतोडभ्युदयनि: 
अैपससिरि: स धर्म:'अर्थात्‌ जिससे उच्नति और कल्याण की सिद्धि होती है, धर्म है | धर्म की 
पह व्यास्याएँ भारतीय धर्म की व्यापक और उदात्त भावना का. परिचायक है | 
भारतीय संस्कृति में निहित 'धर्ष! अनुदार न.होकर जनकल्याण की भावनाओं से 
ओतग्नोत है। मनु ने घ॒र्म की व्याख्या करते हुये कहा है क़ि वेदों में जो कहा गया है. 
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वह घरर्म है, तदन्तर धर्म वह है जिनका प्रतिप्राद स्मृतियाँ करती हैं | उसके बाद श्रेष्ठ 
पुरूषों के आचरण को घर्म समझना चाहिये | उन कार्यों को भी धर्म समझना चाहिये 
जिनके करने का अनुमोदन मनुष्य का अन्तःकरण करता है | समग्र रूप से 
'सासाजिक प्राणी के रूप में मनुष्य को उसके दायित्वों का बोध कराना और उनके 
सम्यक्‌ पालन का मार्ग निर्धारित करना ही घ॒र्म है | धर्म की इस व्यापक व्याख्या ने. 
भारतीय संस्कृति को सदैव संकीर्णता से.दूर रखा है | पे । 
(4) देक्याद- देववाद भारतीय संस्कृति में मेहंत्वपूर्ण स्थान रखता है | 'देव' 
शब्द का अर्थ है “दिव्य गुणों से सम्पन्न !' प्राचीन भारतीय ऋषियों प्रकृति की जिस _ 
किसी भी शक्ति में दिव्य गुणों की अनुभूति हुईं | उसी प्राकृतिक शक्ति का उन्होंने 
: द्ैवीकरण कर दिया जैसे-इन्द्र, अग्नि, वायु, सूर्य, चन्द्र, वरूण आदि । कालान्तर में 
मानवीय गुणों और भावनाओं का भी दैवीकरण कर्‌ दिया गया । प्रारम्भिक युग में 
देवता अमूर्त थे और इन्हें विभिन्न प्राकृतिक शक्तियों और मानवीय ग्॒णों का 
अधिष्ठातां समझा जाता था | किन्तु उत्तर वैदिक काल में देवताओं के विशिष्ट रूपों 
की कल्पना की गईं | .पौराणिंक युग ' में देवताओं का महत्व और 
* अधिक -बढ़ गया और मनुष्य 'की सभी प्रवृत्तियाँ देवताओं से प्रभावित. होने लगीं.। 
साथ ही यह मान्यता स्थापित हुई कि देवता बुरे कर्मों से नाराज होकर दण्ड देते हैं 
. और अच्छे कर्म तथा उपासना से प्रसन्न होकर प्रसाद रूप में समृद्धि प्रंदान करते हैं । 
इस युग में यज्ञ, आराधनाओं तयथां श्रेष्ठ कर्मों द्वारा देवताओं को प्रसन्न करना मनुष्य 
का ध्येय बन गया थार यही मान्यता आज भी प्रचलित है | देववाद की इस भावना ने 
. भारतीयों को सदैव सद्कर्मों की प्रेरणा दी है | 
._ (5) अबतारबाद- भारतीय संस्कृति के विकास में अवतारवाद की कल्पना ने 
महत्वपूर्ण योगदान दिया है । भारतीयों की मान्यता है कि जगत्‌ में अधर्म.का नाश. 
: करने और घर्म की पुर्नस्थापना के लिए समय-समय पर देश में अनेक महापुरूषों ने 
. जन्मे लिया और पतनोन्मुख भारतीय धर्म और संस्कृति की रक्षा की | सगरुण ईश्वर - _ 
. में विश्वास, करने वाले विचारंक इन महापुरूषों को ईश्वर के अवतार की संज्ञा देते 
हैं। उनका मत है कि जब दुष्ट जन प्रबल होकर सज्जनों पर अत्याचार करते हैं, तब 
ईश्वर मांनव' रूप घारण.कर इस प्रेथ्वी पर अवतरित होते हैं और वे दुष्टों का विनाश ' 
कर, घ॒र्म और सज्जनों की रक्षा करते हैं | प्राचीन धार्मिक साहित्य में ईश्वर के दस 
. अवतारों-मत्स्य, कूर्म, वराह, नृसिंह, वामन, पंरशुराम,-*राम, कृष्ण, बुद्ध और 
'कल्कि की कल्पना की गई हैं | इन अवतारों में रुम और कृष्ण के अवत्तसें-से. 
. भारतीय जनमानस को सर्वाधिक प्रभावित-किया है | आज भी ये भारतवासियों के 
सर्वाधिक पूज्य देवता हैं और हिन्दू अपने को राम और कृष्ण की सन्तान कहने में 
- गौरव का अनुभव करते हैं। _. 
... (6) कर्म और पुनर्जन्म- कर्म और पुनर्जन्म का सिद्धांन्त भारतीय संस्कृति का 
आदर्श है | भारतीयं दर्शन ..के अनुसार मनुष्य की अपने किये गये अच्छे और बुरे... 
.... कर्मों का फल अवश्य: भोगनां पड़ता है| अच्छे कर्म सुखदायक और बुरे कर्म 
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दुख:दायक होते हैं | मनुष्य अपने कर्मों का अच्छा या बुरा फल भोगंने के लिये ही 


जन्म-मरण के चक्र सें पड़ता है | भारतीय मनीषियों का पुनर्जन्म में विश्वास था | - 
उनकी मान्यता थी कि अच्छे और बुरे कर्मों के अनुसार ही प्राणी उत्तम और नीच , 


* योनियों में अथवा कुल में जन्म लेता है | कर्मफलों को भोगने के लिये जीव असंख्य 

“योनियों में जन्म ग्रहण करके तब तक भटकता रहता है जब तक वह मोक्ष प्रीप्त न 
. करलें | मोक्ष प्राप्ति या जन्म-मरण के चक्रं.से मुक्ति भारतीय संस्कृति में मानव 
जीवन का परम लक्ष्य है | अतः मोक्ष के लिये अच्छे-बुरे कर्मों का त्याग अनिवार्य है। 
परन्तु मनुष्य के लिये कर्मों का सर्वथा त्याग असम्भव और अव्यावहारिक है| अतः 
भारतीय संस्कृति में. कर्मों के त्याग की- अपेक्षा कर्मों से प्राप्त होने वाले फल की 
अभिलाषा के परित्याग को मोक्ष प्राप्ति का मार्ग बताया गया है | कर्मफल और 
पुनर्जन्म के इस सिद्धान्त ने भारतीय संस्कृति और समाज में सदाचार को प्रोत्साहित 


किया है | इन घारणाओं के कारण ही जनसामान्य उत्तम और श्रेष्ठ कर्मों की ओर 


प्रवृत्त हुये हैं । 


(7) सर्बांगीणता- भारतीय संस्कृति का क्षेत्र अत्यन्त व्यापक है | वह किसी 


.सीमा में आबद्ध नहीं हैं । व्यक्ति. का सर्वांगीण विकास इसका मूल लक्ष्य रहा है | 
सर्वांगीण विकास का तात्पर्य लौकिक और पारलौकिक दोनों प्रकार की उन्नति से है। 
भारतीय संस्कृति में. जीवन की शारीरिक, मानसिक और आध्यात्मिक तीनों ही 


शक्तियों को सबल बनाने की प्रेरणा दी गई है | भारतीय संस्कृति में आदिकाल से ही 


शरीर, मन और आत्मा का सामंजस्यपूर्ण विकास जीवन का परमलक्ष्य माना गंया है, 
अतः इसमें .प्रतिपादित मानव जीवन के चार  पुरूषार्थ भारतीय संस्कृति के. 
आधारस्तम्भ है ।. प्राचीन भारतीय मनीषियों ने व्यक्ति की सम्यक्‌ उन्नति और 


सुख-समृद्धि के लिये चार पुरूषार्थो-धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष की आयोजना कीः ् 


है। इन चार पुरूषार्थों की प्राप्ति ही मनुष्य के जीवन की सम्पूर्ण प्रवृत्तियों ओर 
कार्य-कलापों का लक्ष्य माना गया है | इसके अनुसार मनुष्य को घर्म का पालन 
करते हुये अर्थोपार्जन करना चाहिये और घ॒र्म से उपार्जित अर्थ से सांसारिक भोग्य 


पदार्थों का उपयोग करना चाहिये | घर्म, अर्थ और काम की प्राप्ति के तदन्तर मोक्ष _ 


प्राप्ति को प्रयत्न ही मानव जीवन का परम लक्ष्य है | वस्तुत: भारतीय समाज में 
प्रणीत चार आश्रमों की व्यवस्था इन पुरूषार्थों की प्राप्ति का ही मार्ग है | ब्रह्मचर्य 
और गृहस्थ आश्रम में व्यक्ति प्रथम तीन पुरूषार्थो-धर्म, अर्थ और काम को प्राप्त 


करता है । तदन्तर वानप्रस्थ आश्रम में वह मोक्ष की ओर प्रवृत होकर संन्यास - 


आश्रम में वह सोक्ष को प्राप्त करता है| इसी पुरूषोर्थ व्यवस्था के कारण भारतीय 

संस्कृति अन्य संस्कृतियों से अपनी विशिष्टता रखती है।.._ 

(5) सहिष्णुता- भारतीय संस्कृति सहिष्णुता के आदर्श का अनुपम उदाहरण 
९। भारतीय संस्कृति में: वैचारिक स्वतन्त्रता को पूर्ण मान्यता दी गई है । इसीलिये 

यहाँ अनेक आस्तिक और नास्तिक विचारधाराओं का विकास हुआ है | यहाँ 
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. प्रादुर्भाव हुआ | परन्तु इन विविध घर्मों और विचारों के प्रति सहिष्णुता और संम्भान 
की भावना से भारतीय संस्कृति ओतप्रोत रही है | भारतीय संस्कृति की सहिष्णुता 
. की इस भावना के सर्वप्रथम दर्शन ऋच्वेद में कहा गया है .-एक सद विध्ा: बहुवा 
यदन्ति” अर्थात्‌ सत्य एक है परन्तु ज्ञानी पुरूष उसका अनेक प्रकार से वर्णन करते 
हैं" गीता में इसी भावना को पराकाष्ठा पर पहुँवाते हुए श्री कृष्ण ने: कहा है-“है 
अर्जुन । अन्य देवताओं की उपासना करने माले मनुष्य भी मेरे ही मार्ग का अनुत्तण करते-हैं।” 
भारतीय संस्कृति की घार्मिक सहिष्णुता की भावना की सुन्दरतम अभिव्यक्ति सम्राट्‌ 
अशोक के बारहवें शिलालेख में हुई है | यहाँ अशोक सब धर्मों के सार में वृद्धि की 
कामना करते हुए कहता है कि “लोग अपने ही सम्प्रदाय का आदर और बिना कारण दूसरे 
सम्प्रदाय की निन्दा न करें, जो व्यक्ति ऐसा करता है, वह अपने सम्प्रदाय को भी क्षति पहुँचाता 
है और दूसरे सम्प्रदाय का भी अपकार करता है । लोग एक दूसरे के धर्म को ध्यान से सुनें 
और उसको सेवा. करें क्योंकि सभी सम्प्रदाय बाले बहुत विद्वान्‌ और कल्याण को कार्य करते 
हैं।” सम्राट अशोक की धर्म सहिष्णुता का यह आदर्श सदैव भारतीय संस्कृति का 
- प्राण रहा है ।-भारतीय संस्कृति में धर्मान्धता और संकुचित दृष्टिकोण का कोई स्थान 
नहीं है | यही कारण है कि भारत- में कभी साम्प्रदायिक संघर्ष नहीं हुये और ना ही 
प्राचीन: भारतीय शासकों-ने कभी धर्म के नाम पर जनता पर अत्याचार किये जबकि 
इसकी समकालीन यूरोप-की संस्कृतियों में धर्म की दृष्टि सें न सिर्फ एके धर्म ने दूंसरे 
 घ॒र्म पर वरन्‌ एक ही घ॒र्म में विभिन्न मत रखनेवालों पर भीषण अत्याचारों.के अंनेकों 


' उदाहरण उनके इतिहास में मिल जायेंगे-। इसके विपरीत भारत में विभिन्न घ॒र्मो 


* सम्प्रदायों तथा.,विचाराघाराओं -के अनुयायी-य्रंहाँ सदैव परस्पर मित्रता और प्रेम से 
. रहे । इसी भावना के कारण भारतीय संस्कृति ने धार्मिक क्षेत्र में अपने से भिन्न 
संस्कृति वालों की उपासना विधियाँ व मान्यताएँ अपनांलीं | इसी भावना के कारण. 
भारतीय संस्कृति विविध आचार-विचार और घार्मिक विश्वासों वाली जातियों एवं. 
: वर्गों को.एकता के सूत्र में पिंरो सकी | 
(9) समयानुकूल परिकर्तनशीलता- भारतीय संस्कृति की समयानुकूल 
. परिवर्तनशीलता की भावना इसके अमेरत्व का मूलतत्व है | जीवशास्त्र का यह : 

सिद्धांत है कि वही प्राणी दीर्घजीवी होता है जो अपने को समय और परिस्थिति के 

: अनुकूल परिवर्तित कर लेता है । संस्कृतियों के दीर्घजीवी होने के पीछे -भी यही - 
. सिद्धान्त लागू होता है | विश्व की-अन्य संस्कृतियाँ आनुकूल्य परिवर्त्रशीलता की 

« इस भावना- के अभाव में लुप्त होकर इतिंहास के पन्नों में सिमट गई | परन्तु 
भारतीय संस्कृति अपने समयानुकूंल परिवर्तनशीलता के स्वभाव के कौरण चिरजीवी 
है | संस्कृति के प्रारम्भिक युग से परिस्थितयाँ निरन्तर परिवर्तित होती रहीं और 
उसके अनुरूप भारतीय घर्म, समाज, आचार-विचार, .विधि-नियम आदि निरन्तर 
परिवर्तित होते रहें | परन्तु यह परिवर्तन इतना सहज और घीरे-धीरें हुआ कि बाह्य 
हूप से इसका आभास ही नहीं हुआ । संस्कृति के प्रारम्भिक युग में धर्म यज्ञ-प्रधोन 
और वर्ण व्यवस्था कर्म पर आघारित थी । किन्तु कालान्तर में धर्म भक्ति-प्रधान और 
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.. वर्ण व्यवस्था जन्म प्रधान हो गयी | नवीनः धर्मों कें उदय और विदेशी आक्रमणों की 
. चुनौतिपूर्ण परिस्थितियों में भी हमारी संस्कृति ने समाज और घर्म में 
आवश्कतानुसार परिवर्तन करके अपने मूल को अक्षुण्ण बनाये रखा | यही कारण है 
: कि मुसलमानों और अंग्रेजों के दीर्घकालीन शासन के बाद हमने उनकी भाषा, 
रहन-सहन और वेष-भूषा तो अवश्य अपनाली । किन्तु हमारे समाज: और घ॒र्म के 
आदर्श वही हैं जो वैदिंककाल में थे । हे द 
* (40) समय की भावना-भारतीय संस्कृति..में समन्वंयशीलता की उदात्त 
भावना का परिचय सब क्षेत्रों में मिलता है | भारतीय संस्कृति की सजीवता और 
सक्रियता का मूल उसंकी समन्वय शक्ति-में निहित है । भारतीय संस्कृति में किसी 
एक पद्धति, योजना या विचार को एकमात्र सर्वश्रेष्ठ नहीं माना गया वरन्‌ भारतीय 
मनीषियों ने प्रत्येक तथ्य पर स्वतन्त्रतापूर्वक चिन्तन किया और जो 'भीः पद्धति, 
योजना या विचार देश, समाज या जाति के लिए लाभप्रद मानी गई उसे मान्यता 
प्रदान कर दी | परस्परं विरोधी सिद्धान्तों में भी समन्वय स्थापित करने का प्रयत्न 
किया गया | भारतीय धर्म, दर्शन और समाज में अनेक परस्पर विरोधी मान्यताएँ 
और- पद्धतियाँ,. यथा-आस्तिक और नास्तिक, आत्मवादी और अनात्मवादी 
आध्यात्मवादी और भौतिकवादी दृष्टिगत होती हैं | किन्तु वे सब भारतीय संस्कृति 
के अभिन्न अंग के रूप में मान्य है | हा है हर 
भारतीय संस्कृति ने न केवल अपने यहाँ के परस्पर विरोधी विचारों में-ही 
समन्वय किया वरन्‌ उसने अपने सम्पर्क में आने वाली आर्येत्तर विदेशी जातियों की. 
अच्छाइयों और विशेषताओं को भी अपने अनुकूल बनाकर.ग्रहण कर लिया  आर्यों: 
में प्रचलित लिग पूजा, दृक्ष पूजा और बलि प्रथा आर्येत्तर संस्कृति के सम्पर्क का ही 
_ परिणाम है| कतिपय विद्वान्‌ शिव को,मूल रूप में अनार्य देवता ही-मानते हैं. । 
भारतीय कला और ज्योतिष भी यूनानी, रोम और इस्लाम के प्रभाव से ही समृद्ध 
हुई है | भारतीय संस्कृति की समन्वयशीलता की भावना प्रसिद्ध ज्योतिषी बराहमिहिर 
की इस उक्ति से स्पष्ट है “यथपि यंबन मलेच्छ है, परन्तु उनके ज्योतिष शास्त्र के ज्ञान के 
कारण ने ऋषियों की तरह पूजनीय है (” आर्य संस्कृति की इस विशेषता के कारण ही 
इस देश में आक्रमणकारी के रूप में आई भिन्न संस्कृति वाली यूनानी, शक, कुषाण, 
हूण आदि जातियाँ शीघ्र ही भारतीय संस्कृति में घुलमिल गई | इन विदेशी जातियों 
ने शीघ्र ही आयों के धर्म, रीति-रिवाज और सांस्कृतिक विशेषताओं को अपना 
: लिया और वे आर्य जाति में मिल गये | यूनानी, शक तथा कुषाण जातियाँ इसका 
श्मुख उदाहरण हैं। आज भारत में इन जातियों का पृथक्‌ रूप से कोई अस्तित्व 
नहीं है | ये आर्य जाति का अभिन्न अंग बन चुकी है | हूणों तक इस देश में आने 
वाली सभी विदेशी जातियाँ भारतीय संस्कृति की प्रबल समन्वय शक्ति के कारण 
03 समा गईं | भारत में आने के बाद इस्लाम का स्वरूप भी बदल गया। 
भारतीय संस्कृति की समन्वय शक्ति के बारे में डेडबेल (0)00७शा!) का कथन सत्य है 
कि “'भारत्तैय संस्कृति एक महासमुद्र के समाव्र है जिसमें अनेक नदियों आ आकर क्लीन 


प्‌ -... भारतीय संस्कृति-अभिप्राय, स्वरुप एवं रचना 


, होती रही हैं [” समन्वय की इस भावना के-कारण ही भारतीय' संस्कृति ने अपने में 
शामिल होने वाले नये तत्वों को सहजभाव से अपनाकर उन्हें अपना अंग बना | . 
लिया। यदि भारतीय संस्कृति में समन्वय की यह भावना नहीं होती तो सम्भव है , 
विश्व की अन्य -संस्कृतियों की भाँति यह भी काफी समय॑ पूर्व विलुप्त हो गई होती | 
समन्वय और आत्मसात्‌ की प्रवृत्ति ने भारतीय संस्कृति को अमरता प्रदान की है | 

... (77) बिश्व. कल्याण की भावना- भारतीय संस्कृति का.ह्ुदय बड़ा व्यापक है। 
उसमें व्यक्ति, समाज या जातीय हित का ही ध्यान नहीं रखा गया' अपितु उसंका- 
लक्ष्य सम्पूर्ण विश्व का कल्याण था । भारतीय मनीषियों ने व्यक्तिगत सुख को 
वास्तविक सुख नहीं माना अपितु उन्होंने विश्व के सब प्राणियों के सुख में. ही अपना... 
सुख माना है ।- विश्व के सभी प्राणी सुखी और निरोगी रहें! हमारा- साहित्य इसी. 
भावना से सराबोर है । हमारे साहिंत्य में श्रेष्ठ पुरूष उसी व्यक्ति को माना गयां है 
जो अपने स्वार्थ का परित्यांग कर दूसरों का उपकार करता है | ऋग्वेद में भी सभी 
प्राणियों को मित्र समझने और शत्रु को भी दण्ड न देने की. भावना व्यक्त की गई है। - 


भारतीय गृहस्थ के कर्तव्यों में भूतयज्ञ और अतिथि यज्ञ भी इसी भावना के... 
परिचायक हैं | मनुस्मृति में प्रत्येक गृहस्थ के लिये विश्व के सभी प्राणियों का.पालन ... 
अनिवार्य-बताया गया. है । वैदिक धर्म के अलावा बौद्ध और जैन आदि मतों में भी _ ' 


- लोककल्याण की भावना की प्रधानता थी | भारतीय संस्कृति “सर्ब सुखिन: सन्तु” की 
. भावना से अनुप्राणित है | 
. ४... (42) महापुरूर्षो और. पूर्वजों के प्रति श्रद्धा और भक्ति-भारतीय संस्कृति में 
मृहापुरूषों और पूर्वजों के प्रति श्रद्धा और भक्ति की भावना सदैव विद्यमान रही है। 
जिन महापुरूषों ने अपने कार्यों के बंसल पर देश और जाति का विकास किया या 
भारतीय संस्कृति की रक्षा की है वे भारतीयों की श्रद्धा और भक्ति के पात्र बन गये | 
भीम और अजुर्न जैसे वीर; वशिष्ठ, गौतम, व्यास आदि ऋषि; विदुर और चाणक्य 
, जैसे राजनीतिज्ञ; अशोक, विक्रमादित्य, चन्द्रगुप्त और हर्ष जैसे शासक; शंकराचार्य 
तुलसीदास, सूरदास, मीरांबाई जैसे सन्त: और महाराणा प्रताप, शिवाजी और 
गुंख्गोविन्द सिंह जैसे स्वतन्त्रता प्रेमी सदैव भारतीयों के लिये पूज्य और.सम्माननीय 
रहे हैं | राम और कृष्ण के प्रति तो भारतीयों की श्रद्धा और आदर इतना अधिक है. 
कि उन्हें विष्णु का-अवतार कहा जाने लगा। ला 
महापुरूषों के साथ अपने पूर्वजों और बुजुर्गों का आदर भारतीय संस्कृति का 
» स्वभाव- रहा है | माता, पिता और ग्ुरूजनों के प्रति आदर की भावना सदैव 
.. भारतीयों में रही है | साहित्य-में “मातृ देंबो भव”, 'पितू देवो भव, और “आचार्य देगो 
' भव! कहकर उनकें प्रति सम्मान प्रकट किया गया है | 


भारत की मौलिक एकता 


. .. भारत एक विशाल- देश है | इसमें अनेक आश्चयजनक विभिन्नताएँ: पाई 
जाती हैं ।. एक ओर राजस्थान के कुछ भाग बूंद-बूंद-जल को तरसते हैं तो दूसरी 
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ओर चेरापूँजी (मेघालय) में 400 इंच बारिश होती है | एक ओर हिमालय पर्वत्त 
. की अनन्त हिमराशि के कारण कुछ प्रदेश भंयकर शीत से पीड़ित रहते हैं तो दूसरी 
और राजस्थान, उत्तर प्रदेश तथा कोंकण और कोरोमण्डल क्षेत्रों में असाध्य गर्मी 
पड़ती है | उत्तरी, भारत में छः ऋतुएँ होती हैं तो दक्षिणी भारत में सर्दी को मौसम 
नहीं होता है । जलवायु 'की इस भिन्नता के कारण भारत की वनस्पतियों और 
पशु-पक्षियों में भी अत्यधिक विभिन्नता दृष्टिगोचर होती हैं | इस भिन्नता ने लोगों के 
: खान-पान, रहन-सहन और रीति-रिवाजों पर भी प्रभाव डाला है.। भारत में ब्राह्मण, 
. राजपूत, मुस्लिम, जैन, पारसी, संथाल; भील आंदि अनेक जातियाँ निवास करती 
' हैं। यहाँ के निवासी हिन्दू, जैन, बौद्ध, ईसाई, पारसी, इस्लाम आदि विभिन्न घर्मो टः 
. को मानने वाले हैं और उनकी भाषा और बोलियाँ भिन्न-भिन्न हैं | विभिन्न जातियों 
,और घर्मावलम्बियों की सामाजिक परम्पराओं, रीति-रिवाजों तथा विधि-नियमीं में 
पर्याप्त भिन्नता है | भारत में निहित इन विभिन्नताओं के कारण कुछ पाश्चात्य 
, विद्वानों ने भारत को एक देश न मानकर उसे उप-महाद्वीप (5फ७/-८०ाप्ंथा) मान 
लिया क्योंकि उनके विचार में भारत में अनेक- जातियाँ, भाषाएँ, घर्म और 
. रीति-रिवाज होने के कारण यह राष्ट्र की परिभाषा के अनुरूप एक राष्ट्र नहीं,अपितु 
: अनेक राष्ट्रों का समूह है | उनकी मान्यता है कि भारत न पहले कभी एक राष्ट्र था 
और न आज एक राष्ट्र है वेरन्‌ यह अनेकों- जातियों, धर्मों, समुदायों, भाषाओं, '* 
संस्कृतियों और रीति-रिवाजों का संग्रहालय या अजायबघर है । बाह्य दृष्टि से तो _ 
यह विचार तव्यात्मक़ प्रतीत-होता है | किन्तु भारतीय इतिहास और संस्कृति का 
,गहन विश्लेषण करने से यह विचार मिथ्या सिद्ध होता है क्योंकि इन भिन्नताओं के 
होतें हुए भी इसमें अद्भुत मूलभूत एकता विद्यमान है । भारत में एकता के 
निम्नलिखित्तत्व विद्यमान हैं .।  #.. | थ+: . + | 
(2) भौगोलिक एकता- भारत की भौगोलिक स्थिति में विभिन्न' प्रकार के 
भू-भाग, .जलवायु, वनस्पतियाँ और जीव-जन्तु विद्यमान है | परन्तु फिर भी 
भौगोलिक दृष्टि से: भारत एक देश है | इसके उत्तर में स्थित दुर्गम हिमालय और 
दक्षिण के समुद्र ने इसे अन्य देशों से पृथक्‌ एक भिन्न भौगोलिक इकाई बना दिया है 
जो इसकी आन्तरिकं भिंन्नता को एकता के तत्व से आच्छन्न कर देती है | इस 
भौगोलिक एकता ने कश्मीर से कन्याकुमारी तक के क्षेत्र को एक विशिष्ट प्रकार की 
एकता के सूत्र में पिरो दिया. है | हमारे प्राचीन मनीषियों को प्राचीनकाल से ही इस 


भौगोलिंक एकता का पूर्ण ज्ञान था । प्राचीन भारत के किसी भी विचारक या मनीषी - - 


' ने भारत के किसी भी भू-भाग को देश से बाहर या राजनीतिक रूप से अलग नहीं". 
माना है | भारत की भौगोलिक एंकता का परिचय हमारे प्राचीन धार्मिक और 
लौकिक साहित्य में मिलता है । विष्णु पुराण में भारतीय सीमाओं को वर्णन करते हुए 

: कहा गया है कि “जो समुद्र के उत्तर में फैला हुआ है और हिमालय के. दक्षिण में है, उस 
देश को भारत कहते हैं । इसको पर्चिचम सीमा. में यणन रहते हैं और पूर्वी सीमा के अन्त में 
किशात रहते हैं। भौगोलिक एकता का यह ज्ञान विचारकों तक ही सीमित नहीं था 
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अपितु जनसामान्य भी इस एकता से पूर्ण परिचित था । हिन्दुओं के स्नान करने. का 
मंन्त्र है “में गंगां, यमुना, गोदावरी, नर्मदा, सिन्धु और कावेरी नंदी के जल से स्नान करूं? 
यह नदियाँ भारत के विशाल भू-भाग में फैली है। स्पष्ट है कि भारत-की भौगोलिक 
एकता मानव जीवन का अंग थी | इसी भौगोलिक एकता के कारण इस सम्पूर्ण 


- भौगोलिक “इकाई का नामकरण ही भारतवर्ष किया गया है | इस सम्बन्ध में.हो,... 
आर, के. मुकर्जी ने लिखा है “भारतीय सभ्यता और संस्कृति के संस्थापक स्वर भारत की 


* मौलिंक एकता से परिधित थे । उन्होंने इस सम्पूर्ण देश का नाम भारतगर्ष रखा जिन्होंने इसको... 
यह नाम दिया बे निश्थित रूप से ही भारत की एकता से परिचित थे 7? श्री बिसेन्ट स्मिथ ने 
' भी इस सम्बन्ध में कहा है कि, “भारत निर्विवाद रूप से एक भौगोलिक इकाई है और 
इसलिये बह ठीक ही एक नाम से पुकारा जाता है !” इस प्रकार हम कह सकते हैं कि 
भारतं में अनेक विभिन्नताएँ व्याप्त होते हुये. भी यह सदैव से एक देश और राष्ट्र के 
रूप में रहा है। : ह_# 

(2) राजनीतिक एकता- कतिपय विद्वानों की मान्यता है कि अंग्रेजी शासन के 
अन्तर्गत आने के पूर्व भारत में कभी भी: राजनीतिक एकता नहीं रही | किन्तु 
ऐतिहासिक दृष्टि से यह मत पूर्णतया भ्रान्तिपूर्ण है क्योंकि प्राचीनकाल से ही हमारे 
चिन्तक देश की राजनीतिक एकता और केन्द्रीकृत व्यवस्था के आंदर्शों और संस्थाओं 
से पूर्ण परिचित थे । प्राचीन लेखकों ने प्रत्येक शासक के समक्ष चक्रवर्ती बनने का 
आदर्श प्रस्तुत किया था | प्राचीनकाल से लेकर मध्यकाल तंक अजातशत्रु, चन्द्रगुप्त 
मौर्य, अशोक; समुद्रगुप्त, चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य, हर्षवर्धन, :अलाउद्दीन खिलजी, 

, अकबर और औरंगजेब आदि शासकों' ने “चक्रवर्ती साआ्राज्यः और “एक सप्राट' के आदर्श . 


से प्रेरित होकर भारत के विशाल भू-भाग को एक राजनीतिक सूत्र में बांधा | इनके... 


शासनकाल में समस्त साम्राज्य के शासन का संचालन केन्द्र से होता था, समस्त देश 
में समान कानून और भाषा थी।। परन्तु देश की विशालता और प्राचीनकाल में 
आवागमन और संचार के दछ्ुुतगार्मी साधनों के अभाव में यह राजनीतिक एकता 
सदैव विद्यमात नहीं रह सकी जैसा कि डॉ. आर. सी. मजूमदार ने कहा है कि “भारत 

* की राजनीतिक एकता के बारे में लोग सत्मान्यतः इसकी बिशालंता और प्राकृतिक बाधाओं की 
उपेक्षा कर देते हैं | हम भारत की राजनीतिक एकता की कमी पर प्राचीन मिस्र, बेबीलोनिया 
और ईरान आंदि छोटे राज्यों अथबा आधुनिक यूरोप के किसी राज्य की दृष्टि से सोचते हैं । 
परन्तु यह भूल जातें हैं कि प्रा्धीन संसार में उन्‍्नीसवी शताब्दी से पूर्द कोई ऐसा राज्य नहीं था. 
जिसकी तुलना भारत से की जा सके (” भारत की राजनीतिक एकता के सम्बन्ध में हा 
: -मजूमदार लिखा है.कि “प्राचीन भारत में मगधं, कौशल, मालव, चाजुक्य, चोल आदि जो 
राज्य रहे हैं उनकी ठुलना यूरोप या एशिया के किसी भी प्रायीन या आधुनिक राज्य से की जा 
सकती है?”| भारत की राजनीतिक एकता इस तथ्य से भी प्रकट होती है कि किसी 


भी विजेता ने भारत पर अधिकार करने के पश्चात्‌ सामान्येत: किसी अन्य देश पर - -' 


: आक्रमण नहीं किया । इससे स्पष्ट है कि यद्यपि हमारी वर्तमान राजनीतिक एकता 
: ब्रिटिश शासन की देन है फिर भी-प्राचीनकाल से ही हमारा देश राजनीतिक दृष्टि से 
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एकरहाहै। ... | | ; 
(3) वार्मिक एकता- भौगोलिक विभिन्नता की भाँति धार्मिक क्षेत्र. में भी 
: पर्याप्त भिन्नता व्याप्त है। परन्तु भिन्न-भिन्न धमविलम्बियों और जातियों के होते हुए 


भी भारत में धार्मिक एकता प्राचीनकाल से विद्यमान रही है | प्राचीनकाल में वैदिक - * 


धर्म के अतिरिक्त जैन, बौद्ध तथां अन्य मत प्रतिपादित हुये । किन्तु कुछ भेद होते 
हुये भी उनके मुख्य दार्शनिक और नैतिक सिद्धान्तों में मौलिक एकता विद्यमान है | 
आत्मा, कर्म, पुनर्जन्म, मोक्ष, निर्वाण, तीर्थंकर, बौधिसत्व, अवतार आदि सब घ॒र्मों 
'की समान सम्पत्तिः है| सत्य, अहिंसा, अस्तेय, अपरिग्रह, योग, सदाचार आदि पर 
' सभी धर्म बल देते हैं | जैनों के प्रथम तीर्थंकर ऋषभदेव को पुराणों में विष्णु का 
अवतार माना गया है | जैन साहित्य में भी हिन्दू देवताओं--राम, हनुमान, श्रीकृष्ण 
आदि की स्तुति की गई है। भारत की चारों दिशाओं में रहने वांले हिन्दुओं के लिये 
वेद, उपनिषद्‌, गीता, रामायण आदि धार्मिक ग्रंथः और हिन्दू देवता- ब्रह्मा, विष्णु, 
शिव, राम और कृष्ण आदि समान रूप से पूजनीय और श्रद्धेय हैं । भारत में हिन्दुओं 
के चारं घाम (पुण्य त्तीर्थस्थल) धार्मिक एकता के प्रतीक हैं | इत्त चार धामों में: एक 
भारत के उत्तर में ऋषिकेश (उ. प्र.) के आगे केदारनाथ में स्थित है, दूसरा दक्षिण 
में रामेश्वरम्‌ (तमिलनाडु) में है और तीसरा घाम पूर्व में जगन्नाथपुरी (उड़ीसा) 
और चौथा पश्चिम में द्वारिका (गुजरात) में स्थित है | भारत की इस मौलिक 
धार्मिक एकता का पुनः स्मरण कराने के लिये ही स्वामी शंकराचार्य ने भारत की : 
चार दिशाओं में चार मठ स्थापित किये-उत्तर में ज्योतिर्मठ, दक्षिण में श्रृंगेरी मठ, 
पश्चिम में शारदा-मठ तथा पूर्व में वर्धन मठ । हिन्दुओं, जैनों, बौद्धों और सिक्‍खों 
आदि. के पवित्र तीर्थस्थल भी भारत के इस छोर से-उस- छोर तक फैले हुये हैं । 
इसीलिये हैक्‍ल (पत९शथी) ने कहा है कि “भारत में धार्मिक विभिन्नताओं के होते हुपे भी 
मौलिक एकता है (? ओ बिसेन्द स्मिथ ने भी इसी मत॑ को स्वीकार किया है | 


' (4) कला सौर साहित्य की एकता- प्राचीनकाल से ही भारत में कला और 
'साहित्य की दृष्टि से मौलिक एंकता विद्यमान रही है | सम्पूर्ण भारत में कला के 
उद्गम घार्मिक भावनाओं, नैतिक आदर्शों, रहस्यंपूर्ण. अनुभूतियों: और प्रत्तीकात्मक 
रूप में हुआ था । प्राचीनकाल के भन्दिरों में यह एकरूपता अधिक  दृष्टिगत होती है। 
उत्तरी भारत के मथुरा, दृन्दावन तथा दक्षिण भारत के हिन्दू मन्दिरों में एक जैसी 
कला शैली दृष्टिमत होती है| भारत में पूर्व से पश्चिम तंक और उत्तर से दक्षिण 
तक कला के विषय, चित्रण तथा अलंकरण आदि में अद्भुत समानता दृष्टिगोचर 
होती है | इस सम्बन्ध में डॉ. ए. एल. बाशम ने लिखा है कि “भूमि की बिशालता को 
ध्यान में रखते हुये भारतीय मन्दिरों की भवन-निर्माण कला विशेष रूप से एक समान है””[ 
मन्दिर निर्माण की समानता के साथ प्राचीनकाल में चित्रकला, मूर्तिकला, नृत्यकला 


और संगीतकला में भी भारत में एक. छोर से दूसरे छोर तक मौलिक एकता 
विद्यमान थी । । | 
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कला की भाँति साहित्यिक दृष्टि से भी भारत में मौलिक एकता विद्यमान 
: रही है। भारत के-किसी भी क्षेत्र में रहने वाले हिन्दू के लियें वेद, -उपनिषद्‌, गीता 
रामायण, महाभारत, पुराण, स्मृतियाँ आदि ग्रन्थ समान रूप से पूजनीय और प्रेरणा 
के ग्नोत रहे हैं.। इसी प्रकार सम्पूर्ण भारतीय साहित्य की कथा-वस्तु, चरित्र-चित्रण, 
अलंकार, विभिन्न रसों आदि में एकरूपता देखने को मिलंती. है । इस प्रकार कला 
और साहित्य की दृष्टि से भारत एकसूत्र में आबद्ध था | । 

(5) भाषायी एकता- भाषा-की समानता की दृष्टि से भी भारत में मौलिक . 
एकता विद्यमान रही है | प्राचीनकाल में संस्कृत सैकड़ों वर्षों तक जनसामान्य की 
भाषा रही थी | अतेः भारत के .लगभग -सभी धार्मिक सम्प्रदायों के साहित्य कां- 
सूजन संस्कृत भाषा में ही हुआ .। यद्यपि जैन और बौद्ध मत ने अपने प्रारम्भिक काल 
में प्राकृत और पाली भाषा को अपने प्रचार और साहित्य सृजन का माध्यम बनाया 
लेकिन कालान्तर में उन्होंने भी. संस्कृंत भाषा को ही अपना लिया । प्राचीनकाल का 
लगभग सम्पूर्ण धार्मिक और' लौकिक साहित्य संस्कृत भाषा में ही रचा गया है 
प्राचीनकाल में राजकीय और न्यायिक प्रक्रिया.की भाषा भी संस्कृत ही थीः। संस्कृत 
ही भारत की विविध भाषाओं यथा> मराठी, गुजराती, हिन्दी, बंगला, पंजाबी आदि - 
का: मूल उद्गम स्रोत. है | दक्षिण भारत की तेलयू,. कन्नड़, मलयालम आदि भाषाओं 
पर भी संस्कृत का प्रभाव अधिक दिखाई पड़ता है । इन सभी भाषाओं के साहित्य में 
भी समानता है । इस संस्कृत भाषा ने क्षेत्र, जातिं, सम्प्रदाय घर्म आदि सभी की 
सीमाओं को लांघकर भारत.को एकसूत्र में पिरोने में महत्वपूर्ण भूमिका निभाई है | 

(6) सामाजिक एकतां- प्राचीनकाल में भारत में सामाजिक एकता भी 
दृष्टिगोचर होती है । सम्पूर्ण भारत का सामाजिक जीवन वर्णाश्रम व्यवस्था पर 
आधारित. था | प्राचीनकाल-में वर्णाश्नम व्यवस्था का अत्यधिक महत्व था| मनु स्मृति 
* में कहा है कि “जिस देश में यह व्यबस्था नहीं है उसे मलेच्छ देश समझना चाहिये | जार्याक््त - 
“की यह विशेषता है कि इसमें थार बर्ण और थार आश्रम की व्यवस्था पाई जाती है [” प्राचीन : 
काल में सम्पूर्ण भारत में हिन्दुओं में लगभग एंक समान उपनयन और विवाह, 
संस्कार प्रचलित थे.) सारे भारत में एक ही प्रकार का मृतक संस्कार प्रचलित था| 
: , मृतक के शरीर को अग्नि के सुपुर्द कर दिया जाता था । इस प्रकार सामाजिक दृष्टि 
से भी भारत में एकता विद्यमान थी। - 

इस प्रकार उपर्युक्त विंवरण से स्पष्ट है कि भारत में विभिन्न प्रकार के 
'भू-भागों, जातियों, धर्मों और सम्प्रदायों के होने के उपरान्त भी इसमें भौगोलिक 
धार्मिक, राजनीतिक; भाषायी और सामाजिक एकता विद्यमान थी | वस्तुतः बाह्य 
रूप से दृष्टिगत होने वाली भिन्नता इसके विशाल क्षेत्रफुल-और स्थानीय. परिस्थितियों 
, का परिणाम थी | वास्तव में यह विविधता हमारी संस्कृति के सर्वागीण विकास और. 

 संमनन्‍्वयवादिता की परिचायक थी | भारत की विभिन्नता में निहित मौलिक एकता. . 
के सम्बन्ध में भारत के सर्वोच्च न्यायालय के भूतपूर्व मुख्य न्यायाधीश मेहरचन्द सहाजन - : 
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कहा है कि “सांस्कृतिक दृष्टि से भारत सदैव एक संगठित देश रहा है, हिमालय से लेकर 
_ कन्याकुमारी तक और कश्मीर से बंगाल तथा आसाम तक एक सामान्य संस्कृति की तलाश 
की जा सकती है .... सब प्रकार के लोगों की आदत, रीतिरिवाज, भोजन और पोशाक में एक . 
प्रकार की. समानता दृष्टिगोचर होती थी | अत: भारत वास्तंब में सांस्कृतिक दृष्टि से संगठित 
देश था ! इसे सम्बन्ध में सर हर्दट रिजले ने लिखा है कि “भारत में धर्म,.रीति रिवाज 
और भाषा तथा स्ामजिक और शारीरिक विभिन्नताओं के होते हुए भी जीवन की एक विशेष 
एकरूपता कन्याकुमारी से लेकर हिमालय तक देखी जा सकती है /” भारत की मौलिक 
” एक्रता के बारे में श्री जबाहर लाल नेहरू ने अपनी पुस्तक 'डिस्कबरी ऑफ इृण्डिया' में 
कहा है कि “मानव संभ्यता के आदिकाल से ही भारत में एकता का स्वप्न देखा जाता रहा 
है। यह एकता बाहर से लादी हुई कोई वस्तु नहीं थी और न ही विश्वासों तथा बाहरी बातों, को 
. एक जैसे स्तर तक देखने के लिये ही-थी | यह एकता कुछ गहरी थी और इसमें विश्वासों और 
_ रीतिरिवाजों की अधिक से अधिक स्वतन्त्रता सहन की जाती थी | इतना ही नहीं बल्कि ज्ञान 
सम्बन्धी विभिधताओं को उत्साहित किया जाता था | अतः विभिन्नता होते हुये भी भारत 'में 
एकता दिखाई देती है ।” 


: सैन्धव और वैदिक धर्म: 
-.._(रतप्र७ शत ४४०० परथांदांणा) 


इस वसुन्धरा पर धर्म का उदय कब और कहाँ हुआ ? यह निर्धारित करना अत्यन्त 
दुष्कर है। किन्तु यह- तंथ्य सर्वमान्य है-कि मानव सभ्यता- और संस्कृति के विकास में - 
धर्म की महत्वपूर्ण भूमिका रही है। भारत भी इसका अपवाद नहीं है। भारतीय सम्यता * 
और संस्कृति के विकास में भी धर्म ने महती भूमिका निभाई हैं। वस्तुतः भारतीय सभ्यता -. 
और संस्कृति अपने उद्भव काल से आजं तक धर्म से प्रेरित, निर्देशित और अजुप्राणित 
रही है। धर्म और आध्यात्मिकता भारतीय संस्कृति की आता और प्राण है। भारतीय 
' संस्कृति की आध्यात्मिकता, सहिष्णुता, विचार स्वतंत्रता तथा समन्वयशीलता आदि 
विशेषताओं ने भारत की शस्य-श्यामल वसुन्धरा को अनेक धर्मों और विचारधाराओं की 
जननी होने का गौरव प्रदान किया है। भारत -में धर्म की सुंदीर्ध परम्परा विद्यमान रही 
है। सिन्धु सभ्यता के अवशेष इस तथ्य के स्पष्ट प्रमाण हैं कि प्रागैतिहासिक युग में ही 
. भारत में एक सुविकेसित और व्यवस्थित धार्मिक पद्धति स्थापित हो चुकी थी तथा हमारे 
आदि पूर्वज उच्च कोटि कं धार्मिक व्यक्ति थे। किन्तु सिन्धु लिपि के सर्वमान्य रूप से 
पढ़े जाने तक हम इस युग के धार्मिक चिन्तन के ज्ञान से वंचित रहेंगे।. सिन्धु सभ्यता 
के अनन्तर भारत मैं आर्य सभ्यता और संस्कृति उदित हुई-। आर्य भी अपने पूर्वाधिकारियों 
की भाँति धर्मप्रणव ही नहीं वरन्‌ अनेक अर्थों में तो वे उनसे श्रेष्ठ थे।. प्रत्येक आर्य 
का जीवन जन्म से लेकर मृत्युपर्यन्त धर्म से निर्देशित, प्रेरितः और प्रतिष्ठित धा। आर्यों 
का जीवन आस्तिक विचारों और धार्मिक चेतना से अनुप्राणित था। ' 


.... सेन्धव धर्म 
सिम्धु सभ्यता-एक परिचय- आज से कुछ शताब्दियों पूर्व भारतीय इतिहास का . 
आरम्भ वैदिक युगं- से माना जाता. था और यह मान्यता प्रचलित थी कि भारतीय सभ्यता 
' और संस्कृति का अतीत अबिक प्राचीन. नहीं है। किन्तु 4922 ई. में उद्घाटित सिन्धु 
सभ्यता ने इन समस्त धारणाओं को खण्डित करे दिया। 922 ई. में पुरातत्ववेत्ता श्री. 
राखालदास बनर्जी ने हड़पा क्षेत्र में एक बौद्ध स्तूप की खुदाई के अनन्तर इस सभ्यता 
के कुछ अवशेष खोज निकाले और इस क्षेत्र में किसी सभ्यता. के भूमिस्थ होने की - 
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. सम्भावना व्यक्त की। त्तवन्‍्तर डॉ. बनर्जी के निष्कर्षों के आधांर पर सर जान मार्शल 
. अर्नेस्ट मैके, दयाराम साहनी, माधोस्वरूप वत्स .प्रभूति पुरातत््ववेत्ताओं द्वारा किये गये 
;-  अनवरत्‌ उत्खननों- से इस सभ्यता के अनेक स्थल और अवशेष -प्रकाश में आये | - यह 
! उत्खनन सिन्धु और उसकी सहायक नदियों के क्षेत्र में हुये थे । अतः पुरातात्विक नामकरण 
. परप्परा के अनुरूप इस सभ्यता को 'सिन्धु सभ्यता? की संज्ञा प्रदान की गई। इन उत्खननों 
. से यह स्ष्ट हो गया कि भारतीय सभ्यता और. संस्कृति का आदि अतीत अन्य सभ्यता 
. और संस्कृतियों की भाँति अति प्राचीन ही नहीं वरन्‌ अनेक अर्थों में उनसे अधिक समृद्ध 
* और गौरवपूर्ण धा।... 

- सिन्धु सभ्यता भारतीय सभ्यता और संस्कृति के आदि अतीत का गौर॒वपूर्ण अध्याय - 
है। एक विद्वान्‌ू ने कहा है कि “यदि पुरातत्वविदों ने सिन्धु सभ्यता के अवशेष न 
खोज निकाले होते तो भारतीय सभ्यता का. समृद्ध अतीत केवल कवि-वाणी विलास 
(वेदों में वर्णित सभ्यता) ही मान लिया जाता |” सिन्धु सभ्यता भारत की,ही नहीं वरन्‌ 
विश्व इतिहास की वृहद्‌ श्रृंखला की भी एक महत्वपूर्ण कड़ी है। उत्खननों में मिले , 


साक्ष्यों से यह स्पष्ट है कि सभ्यता के उषाःकाल में सिन्धु और उसकी सहायक नदियों . ' 


. द्वारा सिंचित क्षेत्र में एक उन्‍नत और समृद्ध सभ्यता का उदय हुआ, जो उन्नति की 
पराकाष्ठा पर पहुँचने तक जीवित रही और फिर किसी समय दैवी प्रकोपों, जलवायु 
परिवर्तन, वाहय आक्रमणों तथा अन्यान्य -अज्ञात कारणों से विनष्ट हो गई। यहाँ यह 
तथ्य उल्लेखनीय है कि सिन्धु सभ्यता के जो अवशेष अभी तक प्रकाश में आये हैं वे 
एक विकसित सभ्यता के अवशेष हैं। इस सभ्यता का प्रारम्मिक स्वरूप अभी अस्पष्ट 
. सा ही है। इसीलिए पं. जवाहर लाल नेहरू ने लिखा है कि “हिन्दुस्तान की कहानी के 
इस उषाकाल में हम उसे एक नन्‍्हें शिशु के रूप में नहीं. देखते हैं बल्कि इस समय भी 
वह अनेक प्रकार से सयाना हो चुका धा ।” सिन्धु -सभ्यता के अवशेषों से यह स्पष्ट है 
कि यहाँ के निवासियों ने सभ्यता और संस्कृति के सभी क्षेत्रों .में पर्याप्त उन्‍नति कर ली 
धी। वस्तुतः सर्वागीण समांयोजन की प्रतिनिधि सिन्धु सभ्यता भारतीय सभ्यता और 
संस्कृति का आधार है| 


सैन्धव धर्म के स्नोत- सिन्धु लिपि के सर्वमान्य रूप से नहीं पढ़े जाने के कारण 
सिख्ु सभ्यता के विविध पक्षों की जानकारी के लिये कोई साहित्यिक सामग्री उपलब्ध 
नहीं है। अतः इस सभ्यता के ज्ञान के अधिकांश स्रोत पुरातत्व सम्बन्धी है। सम्यत्ता के 
अन्य पक्षों की भाँति यहाँ के धार्मिक जीवन का ज्ञान प्राप्त करने के लिये भी हमें 
ध्वं्नावशेषो, मूर्तियों, मुद्राओं, तावीजों आदि के रूप में प्राप्त पुरातात्विक म्लोतों पर ही 
निर्भर रहना पड़ता है ये. स्रोत सैन्थववासियों के धर्म की स्थूल ज्ञान देते हैं गहन या 
विस्तृत नहीं । वस्तुत्त: भौतिक प्रतीकों से धार्मिक धारणाओं और विश्वांसों की अभिव्यक्ति 
की अपनी सीमाएँ हैं। ये साक्ष्य .सिन्धु .धर्म की जीवन्त रूपरेखा प्रस्तुत करना त्तो दूर 
उसका ढाँचा भी स्पष्ट नहीं कर पाते | किन्तु सिन्धु सभ्यंता के निवासियों द्वारा सम्यता 
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और सुंस्‍्कृति के अन्यान्य क्षेत्रों में की गईं उन्नति के आधार पर यह निश्चयात्मक रूप 
' से कहा जा सकता है कि धार्मिक कर्मकाण्डों के साथ य॑ंहाँ के लोगों की कुछ धार्मिक 
और दार्शनिक मान्यताएँ भी रही होंगी। किन्तु सांहित्यिक स्लोत्ों के अभाव में हम इस 
ज्ञान से वंचित है। पुरातात्विक सामग्री.केवत तात्कालीक धार्मिक विश्वासों और मान्यताओं .. 
पर ही प्रकाश डालती है धार्मिक .दर्शन या विचारधारा को. उद्घाटित नहीं करती | फिर 
भी विद्वानों ने प्राप्त पुरातात्विक स्रोतों के आधार पर अन्य समकालीन सभ्यताओं के' 
ज्ञात धर्मों और भारत के ऐतिहासिक धर्म के परिपेक्ष्य में सिन्धु उभ्यता के धार्मिक जीवन 
की रूपरेखा निश्चित है। किन्तु अनुमानों पर आधृत यह रूपरेखा भी सन्देहपूर्ण है। अतः 
सिन्धुवासियों के धार्मिक जीवन के अनेक पक्षों के सम्बन्ध में विद्वानों में पर्याप्त मतान्तर 
है। फिर भी इस सन्दिग्धता और मतभेदों को दृष्टिगत रखते हुये भी साक्ष्यों की उपस्थिति 
में यह स्वीकार करना पड़ेगा कि सिन्धुवासियों- का धर्म अत्यन्त विकसित और व्यवस्थित 
था। सिन्धु सभ्यता में हमें जिस विकसित धर्म की झाँकी दृष्टिंगत होती है उससे स्पष्ट 
-है कि निश्चय ही उसके इस -रूप के पृष्ठ में एक दीर्घ परम्परा विद्यमान .थी. और 
अनेकानेक क्रमिक स्थितियों को पार करकी ही द्ीर्घकाल में यह धर्म अपनी: पराकाष्ठा 
को प्राप्त हुआ होगा। यहाँ हम .सिन्धु सभ्यता के. धर्म के विभिन्‍न पक्षों का विवेचन 
करेंगे । यद्यपि यह विवेचन अनुमानों पर आधंंत होने से सन्देहपूर्ण है और सर्वमान्य नहीं 
.है फिर भी बहुमोन्य अवश्य है। े | 


ना 


सैन्धव: धर्म है 
: 0) परम पुरूष या शिव की उपासंना-'सिंन्धु-प्रदेश की खुदाई में एक मुद्रा मिली 
है जिस पर-एक देवता की मूर्ति उत्कीर्ण है। यह देव पुरूष योगासन में वैठा है। इस. 
देवदा के तीन मुख और दो सींग हैं। इसके शीश परं त्रिशूल के समान कोई वस्तु है। 
इसके बांई और एक गैंडा और एक भैंसा है तथा दांई ओर एक हाथी तथा .एक व्याप्र 
 है। आसन के नीचे एक दी सींग वाला हिरन है। सर जान मार्शल इसे पशुपति शिव के ,: 
प्रागू रूप की मूर्ति मानते हैं। इस योगी को शिव बताना कुछ ठीक ही प्रतीत होता है 
क्योंकि. शिव को ही त्रिशूलधारी, योगीश्वर; तिनेत्र, त्रिमुखी और पशुपति आदि नामों 
- से पुकारा जाँता है जो इस चित्र से स्पष्ट-दिखाई देता. है। चीनी मिट्टी की एक अन्य 
, मुद्रा. भी मिली है जिसमें योगासीन एक व्यक्ति का चित्र है। उसके दोनों ओर एक-एक .' 
नाग तथा सामने दो नाग बैठे हैं। शिव का सम्बन्ध नागों से भी है। अतः विद्वानों का. 
मत है कि, नागों से घिंरा हुआ यह योगी का चित्र भी शिव का ही है।एक अन्य मुद्रा: 
में एक धर्नुधारी आखेटक (शिकारी) अंकित है। अनेक विद्वान्‌ इसे किरात* वेशंधारी .. 
.. शिव मानते हैं जिसमें उन्हें शिकारी के रूप में दिखाया गया है| इंसीः प्रकार मोहनजोदड़ों 
से प्राप्त कतिपय मुद्राओं पर अंकित श्रृंगयुक्त (सींगवाली) पुरूष आकृतियों को भी वे 
शिव “के अन्य रूपों का प्रतीक॑ मानते -हैं। ; 


'सिन्धु सभ्यता से प्राप्त अनेक मुद्राओं में ऐतिहासिकयुगीन शिव की कृतिपय 
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विशेषताओं के अंकन के आधार पर अनेक विद्वानों की मान्यता है कि हिन्दू धर्म में 
शिव.की उपासना सिन्धु सभ्यता की ही देन है। किन्तु वास्तव में यह. कौन से देवता,थे 
और यदि शिव थे तो. उस काल में किस नाम से पूजे जाते थे ? यह तथ्य सिन्धु लिपि 
को पढ़े जाने तक अज्ञात ही रहेगा। इस प्रकार सिन्धु-प्रदेश में शिव के रूप में परम 
पुरूष की उपासना प्रचलित थी। 


(४) मातृ देवी की उपासना- सिन्धु-घाटी की खुदाई में मातृ देवी की अनेक मूर्तियाँ 
प्राप्त हुई हैं। अधिकतर .इस देवी की कमर में पटका और मेखला, गले में हार तथा 
शीश पर कुल्हाड़ी की आकृति की कोई वस्तु दिखाई गई है। इन मूर्तियों के आधार पर 

विद्वानों की मान्यता है कि यहाँ के निवासी मातृ देवी के उपासक थे। सिच्धु प्रदेश में 
मातृ देवी कई रूपों में प्रदर्शितं की गई है। एक मूर्ति में एक नारी- के गर्भ से एक वृक्ष - 
निकलतें हुए दिखाया गया है जिससे. प्रतीत होता है-कि मातृ देवी सम्पूर्ण वानस्पतिक 
जगत्‌ की सृष्टिकारिणी देवी- थी । एक अन्य मुद्रा में वृक्ष के नीचे खड़ी नारी का अंकन 
' है जो सम्भवंतः उसके वनस्पति जगत्‌ की अधीश्वरी का रूप है नारी की कुछ ऐसीं 
मूर्तियाँ मिली हैं जो शिशु को स्तनपान करा रही हैं। यंह इस बात का प्रतीक है कि 
मातृ देवी सम्पूर्ण मानव-लोक' की जननी 'और ,पालिका-पोषिका थी। कुछ मूर्तियों पर 
मातृदेवी को पशु-पंक्षी जगत्‌ की स्वामिनी के रूप में. प्रदर्शित . किया गया है.॥ मोहन 
जोदड़ों, से प्राप्तः एक मूर्ति पर मातृदेवी के शीश पर एक पक्षी पंख फैलाये बैठा है। 
-कतिपय मूर्तियों और मुद्राओं. में मातृदेवी को पशुओं के साथ दिखाया गया है। 


(7) प्रजनन शक्ति की पूजा- हड़प्पा और मोहनजोदड़ों में काफी संख्या में लिंग 
मिले हैं। ये लिंग साधारण पत्थर, लाल पत्थर अथवा नीले सैण्डस्टोन, चीनी मिट्टीं तथा 
सीपी के बने हुए हैं। कुंछ लिंगों का शीर्ष भाग गोल है जबकि अन्य लिंगों का शीर्ष 
भाग नुकीला है। इनमें से कई तो इतने छोटे है कि जेब में रखे जा सकते हैं और कई 
4 फुट तक ऊँचे हैं। इनमें से कुछ लिंग यथार्थ लिंग के प्रतिरूप है और कुछ परम्परागत 
ढंग से बने हैं जो वास्तविक लिंग की आकृति से काफी भिन्‍न है। कतिपय विद्वानों की 
मान्यता है कि सिच्धु प्रदेश में मिली बड़ी लिंग रूपी आकृतियाँ कूटने-पीसने के मूसल, , 
* तोढ़े और बटूटे तथा छोटी आकृतियाँ ताबीज या पांसे भी हो सकते हैं। कुछ लिंगों के 
धिसे हुये भागों से इस मत की पुष्टि भी होती है-। किन्तु यथार्थ रूपी लिंग आकृतियों 

से यह स्पष्ट है कि सिन्धुसभ्यता में लिंग पूजा' प्रचलित थी। किन्तु यह पूजा स्वतन्त्र 
रूप में होती थी यां किसी के प्रतीक के रूप में, यह स्पष्ट नहीं है। किन्तु यदि शिव 
प्रागतिहासिक देवता है तो ये लिंग निश्चित रूप से शिव के प्रतीक शिवलिंग ही हैं। - 
इनमें से छोटे लिंगं शिव के प्रतीक होने के कारण पवित्न समझे जाते थे तथा धर्म में 
देड़ आस्था रखने वाले लोग इनको अपने साथ रखना मंगलकारी समझते थे | बड़े लिंग 
विशेष स्थानों पर स्थापित करके पूजे जाते थे । हड़प्पा और मोहनजोदड़ों में वहुत से 
उल्ले भी मिले हैं जो पत्थर, चीनी, मिट्टी अथवा सीप के बने हुए हैं। ये आधा इंच 
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से लेकर चार इंच तक- बड़े हैं.।|कुछ विद्वान इन्हें स्तम्मों के शीर्षो का अलंकरण या 
पाषाण-मुद्रा मानते हैं। किन्तु यह मत ग्राह्म नहीं है क्योंकि केवल बड़े चक्रों का ही 
स्तम्भ शीर्ष होना सम्भव है छोटों का नहीं |. साथ ही 'धातुयुगीन सभ्यता में पाषाण-युद्रा 
का प्रचलन भी सम्भव नहीं है। अतः अधिकांश विद्वांन्‌ इन छल्लों को योनियाँ मानते हैं 
और प्रजनन शक्ति के प्रतीक के रूप में उनका धार्मिक महत्व स्वीकार करते हैं।. उनका 

मत है कि सिन्धु-निवासी लिंग-पूजा के साथ-साथ योनि-पूजा-भी करते- थे | लिंग-योनि 
की उपासना करके सम्मवतः सिन्धु-निवांसी ईश्वर की: सूृजनात्मक -शक्ति की उपासना 
'करते होंगे। यह उल्लेखनीय है कि आज़ भी भारतवर्ष में लिंग-योनि की सम्मिलित रूप 
'से पूजा होती है। 


(0) वृक्ष पूजा- सिन्धु-घाटी की मुहरों और मिट्टी के वर्तनों पर पीपल, बबूल 
आदि वृक्षों की आकृतियाँ अंकित हैं। इनसे प्रतीत होता है-कि सिन्धु-निवासी वृक्ष-पूजा 
' भी करते थे। लोग. वृक्षों को पवित्र मानकर उनकी. पूजा करते थे।. मुद्राओं पर पीप॑ल 
के वृक्ष के चित्र पर्याप्त संख्या में अंकित हुए मिले हैं, इसलिए . ऐसा .अनुमान, है कि 
: सिन्धु-प्रदेश में पीपल का वृक्ष सबसे. अधिक पवित्र समझा जाता था। लोगों का विश्वास 
था कि पीपल के पेड़ में सिन्धुन्‍्घाटी का मुख्य देवता निवास करंता था। मोहनजोदड़ों 
'से प्राप्त एक मुहर :पर एक देवता को पीपल के -वृक्ष की दो शाखाओं के बीच खड़ा 
हुआ दिखाया गया है ।:एक मुद्रा पर दो जुड़वाँ पशुओं के शीश पर 9 पीपल की पत्तियाँ 
दिखाई गई हैं | एक मुद्रा पर. एक नारी के दोनों ओर दो टहनियाँ अंकित है और उसके 
सम्मुख पत्तियों को मुकुट धारण किये एंक आकृति झुकी है। सर जान मार्शल इस मुद्रा 

परं अंकित स्त्री को वृक्षों की-आत्मा की देवी मानते है-। कुछ अन्य चित्रों में वृक्षों के 
नीचे बलि दिये जाने के दृश्य-भी.अंकित है। कुछ विद्वानों का मत है. कि .सिन्धु-प्रदेश 
में वृक्ष-पूजा दो €ूपों में होती धी- () वृक्षों को उसके -प्राकृतिक रूप में पूजना तथा 
- (2) वृक्षों.को किसी देवता के प्रतीक के रूप में पूजना | एक मुद्रा पर एक व्यक्ति झुकी 
हुई मुंद्रा में पेड़, की पूजा कर रहा. है। कुछ मुद्राओं में पेड़ को वेदिका में वेष्ठित दिखाया 
गया है |सिन्धुवासी पीपल के अतिरिक्त बवूल, तुलसी, नीम, खजूर आदि वृक्षों की .भी 
. पूजा करते थे। भारतवर्ष में वृक्ष-पूजा की एक दीर्घ परम्परा है। आज भी हिन्दू ,धर्म में. 
वृक्ष-पूजा प्रचलित है। 


. (५) पशु-पूजा- खुदाई से प्राप्त मुहरों के आधार पर विद्वानों ने यह अनुमान लगायां 

* है किं- सिन्धु घाटी के लोगों में पशु-पूजा भी प्रचलित थी। सिन्धु घाटी से प्राप्त मुद्राओं - 
पर वैल और भैंस के चित्र मिले हैं। इससे प्रतीत होता है कि सिन्धु-निवासी इन पशुओं . * 
की-पूजा करते थे। बैल शक्ति का प्रतीक माना.जाता था । सिद्धु-प्रदेश में नाग की पूजा 

भी प्रचलित थी । एक मुद्रा पर नाग की पूजा करते हुए व्यक्ति का चित्र मिला-है। एक 

तावीज' पर एक नाग चबूतरे. पर लेटा हुआ दिखाया. गया है। सिन्धुवासी पशुओं को दी 

रूपों में पूजते थे-- वास्तविक और, काल्पनिक। वास्तविक रूप की चर्चा की जा चुकी , 
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है। काल्पनिक रूप में विभिन्न पशुओं के विभिन्‍न अंगों को सम्मिलित करते हुये पशु 
आकृतियाँ वनाई गई हैं। सम्भवतः इनमें दो या अधिक शक्तियों का समन्वित रूप 
दिखाने का प्रयास किया गया है। कुछ पशुओं की मुखाकृति मानवीय"भी हैं। विद्वानों 
का अनुमान है कि मिश्र पंशु आकृतियाँ इस. तध्य का प्रमाण है कि प्रारम्भ में यह पशु 
पृथक्‌ -पृथक्‌ रूप में पूजे जाते थे और कालान्तर में धार्मिक सहिष्णुता के रूप में इन्हें 
मिश्रित कर दिया गया। कुछ विद्वानों का यह भी मत है कि मानव-पशु मिंश्रित आकृतियाँ 
इस तथ्य को इंगित करती है कि सिन्धु सभ्यता क॑ देवताओं का पशु रूप से मानव रूप 
' में रूपान्तरण हुआ था। मुद्राओं पर हाथी,- बाघ, भेड़, बकरी, गैंडा, हिरन, घड़ियाल 
गिलहरी, तोता, मुर्गा, मोर आंदि पशु-पक्षियों के चित्र मिले हैं। कतिपय विद्वानों की 
मान्यता है कि सिन्धु सभ्यता के अवशेषों में मिले सभी प्रशुओं का ध्रार्मिक महत्व नहीं 
धा। कदाचित्‌ ये साक्ष्य खिलौने, कला अभिव्यक्ति का माध्यम. या जीवनोपयोगी होने 
के कारण “महत्वपूर्ण रहे हो । हो सकता हैं यह ठीक भी हो। किन्तु अनेक साक्ष्य ऐसे 
भी जो इस तथ्य का प्रमाण है कि इनमें से अनेक पशुओं का धार्मिक महत्व धां। किन्तु 
यह निश्चित नहीं है कि इन पशुओं का स्वतन्त्र रूप में धार्मिक महत्व था या ये विभिन्‍न 
देवताओं के प्रतीक या वाहन रूप में पूज्य थे | ऐतिहासिक परिपेक्ष्य. में यह बहुत सम्भव 
है कि ये पशु-पक्षी सिन्धु निवासियों के देवी-ठेवताओं के वाहन रहे हों । आधुनिक हिन्दू 
धर्म में भी हाथी इन्द्र का, वाघ दुर्गा का, भैंसा यम का और वैल शंकर का वाहन समझा 
जाता है। , 


(भं) जल-पूजा- सिन्धु-निवासी जल की-पवित्नता में विश्वास करते थे और विशेष 
पर्वों पर नदी और कुण्डों में स्नान कर पुण्य कमाते थे। कुछ विद्वानों का अनुमान है 
कि मोहनजोदड़ों का स्नानकुण्ड धार्मिक स्‍्नानों के काम में आता धा। उनके अनुसार 
स्नान कुण्ड के समीप बने हुए बरामदों के ऊपर कमरों में पुजारी रहते थे। नीचे के 
' कमरे कदाचित्‌ स्नानगृह थे। शुभ्न, पर्वों एव मुहूर्तों पर पुजारी ऊपर-से उतर कर इन्हीं 
स्नानगूहों में स्नान करते थे तथा साधारण जनता विशाल जलकुण्ड में ही स्नान कंरती 


धी। इस प्रकार सिन्धु-बाटी के लोगों को पवित्र स्नान और जल-पूजा में गहरा विश्वास 
धा। 


(था) प्रतीक पूजा- सिन्धु प्रदेश में अनेक स्थलों पर सींग, स्तम्प और स्वस्तिका 
के चित्र मिले हैं। विद्दानों का अनुमान है कि ये किसी देवी-देवता के प्रतीक होंगे और 
इनकी पूजा होती होगी। मुद्राओं पर अंकित कुछ स्तम्मों पर दीपन्धूप जलते दिखाये 
: गये हैं। खुदाई में अनेक मुद्राओं पर स्वस्तिक के चिन्ह अंकित मिलते हैं। हिन्दू-धर्म में 
आज भी स्वस्तिक का चिन्ह पवित्र और-शुभ माना जाता है। अतः सिन्धु-समभ्यता के 
जन्तर्गत भी यह पवित्र चिन्ह संमझा जाता धा। 


(५॥) मूर्तियूजा- सिन्धु-प्रदेश से मिली- अनेक . देवी-देवताओं की -मूर्तियों 
पशु-फत्षयों प्रतीक चिन्हों आदि से यह स्पष्ट है कि सिन्धु-निवासी साकार उपासना करते 
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थे और उनके .समाज में मूर्तिपूजा प्रचलित धी। ये मूर्तियाँ दीवार के सहारे या आल्लों 
में रखकर पूजी जाती थीं | प्राप्त मूर्तियों. का पृष्ठभाग सफाई से न वना होना इसका 
' प्रमाण है। यद्यपि खुदाई में किसी मन्दिर के साक्ष्य नहीं मिले हैं परन्तु कुछ विद्वानों का 
- मत है उस काल में लकड़ी के मन्दिर बनाये जाते थे जों अब नष्ट हो गये हैं। किन्तु - 
यह मत ग्राह्म नहीं है क्योंकि सिन्धु सभ्यता के अधिकांश निर्माण कार्य. पाषाण यां ईटों 
से हुये हैं तो यंह कैसे सम्भव है कि उन्होंने मन्दिर ही लकड़ी के बनाये हों | 'कतिपय 
विद्वानों की यह भी मान्यता है कि मोहनजोवड़ों में जहाँ आज कुषाणकालीन स्तूप स्थित - 
है, उंसी के नीचेः सिन्धु निवासियों का मन्दिर दवा पड़ा है। किन्तु जब तक इस स्थल, 
: की नीचे की परतों .का उत्खनन नहीं हो जाता इस विंषय में निश्चिततापूर्वक कुछ' भी 
कहना असम्भव है। 


” (90 जादू-टोने में विज्वास--खुदाई में प्राप्तवहुत से तावीजों के आधार पर .ऐसा . 
अनुमान लगांया गया है कि सिन्धुं-निवासी भूत-प्रेत आदि "में विश्वास रखेंते थे और 
उनके प्रकोप.से बचने के लिए ताबीजों आदि का प्रयोग करते थे। 


...._ (00) अन्य धार्मिक प्रधाएँ- सिन्धु-प्रदेश में पशुबलि भी प्रचलित थी | हड़प्पा .में एक., 
«. मनुष्य के शव के साथ एक .बकरी का अस्थिपंजर मिला है। विद्वानों का विचार है कि 

मृतक के अन्तिम संस्कार के सम्बन्ध में ही शायद.वकरी की बलिं दी गई होगी। 
मोहनजोवड़ों से प्राप्त एक मुद्रा पर एक बकरा बना है तथा उसके पीछे एक व्यक्ति . 
छुंरा लिए हुये खड़ा है। यद्यपिं हड़प्पा और मोहनजोदड़ों से यज्ञ के साक्ष्य.प्राप्त नहीं 
हुये हैं किन्तु कालीबंगा और लोथले में घरों और सार्वजनिक स्थलों पर मिले गर्तों (गढ़ढों) . 
और अग्नि वेंदियों तथा अन्य प्रमाणों के आधार पर विद्वानों की मान्यता है कि सिन्धुवासी - 
- इन 'गर्तों और वेदियों-का प्रयोग बलि या अन्य धार्मिक अनुष्ठानों के लिये करते थे। 

, इससे' भी इस बात की पुष्टि होती है कि सिन्धु प्रदेश में पशुबलि- प्रचलित थी । 


सिन्धुनिवासी पूजो में धूप-दीप, अग्नि आदि का भी प्रयोग. करते थे | अनेक मूर्तियों ' 
के ऊपर. की ओर दीपक बने हुये हैं और उनके जलाये. जाने के कारण अनेक मूर्तियों - 
के उर्ध्व भाग आज भी काले हैं। कतिपय मुद्राओं में अंकित स्तम्भों पर दीपक और 
नीचे .प्रज्ज्वलित अग्नि दिखाई. गई है। अनेक मुहरों पर नर्तक, नर्तकी, ढोल, वीणा आदि 
के चित्र मिले हैं। हड़प्पा से. प्राप्त एक मुद्रा में एक समारोह का दृश्य अंकित हैं। इसी 
प्रकार के-दृश्य कुछ अन्य मुद्राओं पर भी मिले हैं | विद्वानों का अनुमान है-कि सिन्धु-निवासी 
अपने देवी-देवताओं को प्रसन्न करने के लिये संगीत और नृत्य का प्रयोग करते थें।. 
किन्तु कतिपयं विद्वानों की मान्यता है कि ये समस्त अंकन सामूहिक मनोरंजन के भी 
हो सकते हैं। सिन्धु सभ्यता से मिले शवों के साथ मिट्टी के वर्तन और अन्य सामग्री - 
भी रखी मिली -है। इस आधार पर विद्वानों का मत है कि सिद्धुवासियों में मृत्यु के 
पश्चात्‌ जीवन की धारणा प्रचलित धी। शवों को उत्तर-दक्षिण दिशा में लियाया जाने 
के पीछे भी कोई-धार्मिक विश्वास ही रहा. होगा। योगासन में बैठे हुए शिव की मूर्तियों 
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को देखकर विद्वानों ने. अनुमान लगाया कि सिन्धु-निवासी योगाभ्यास में भी विश्वास 
करते थे । 


. यहाँ यह उल्लेखनीय है कि सैन्धव धर्म की उपर्युक्त रूपरेखा प्रंधानतः मोहनजोदड़ो 
और हड़प्पा -से मिले पुरातात्विक साक्ष्यों पर आधृत है। किन्तु सिन्धु सभ्यता के अन्य 
स्थलों से मिलें साक्ष्यों से ऐसा प्रतीत होता है कि भौगोलिक, पारिस्थितिक और अन्य 
भिन्‍ताओं के कारण सैन्धववासियों के धर्म में भी पर्याप्त भिन्‍ता थी। लोधल, आमरी' 
कालीवंगा, रंगपुर, रोपड़ आलमगीरपुर आदि स्थानों से. नारी मूर्तियाँ -अत्यल्प अथवा 
विल्कुल ही नहीं मिली हैं। इससे. ऐसा प्रतीत होता है कि इन क्षेत्रों में मातृदेवी की 
उपासना अधिक लोकप्रिय नहीं थी या प्रचलित ही नहीं थी। अन्य क्षेत्रों से प्राप्त किसी 
भी मुद्रा पर मोहनजोदड़ो की मुद्रा ,पर प्राप्त शिव पशुपति जैसे देवता का अंकन नहीं 
मिला है। कोटदीजी व कालीबंगा में लिंग व योनि भी अप्राप्त है। कालीबंगा में ऐसी 
कोई पाषाण 'मूर्ति नहीं मिली जिसे देवमूर्ति कहा जा सके | यहाँ से प्रांप्त मुद्राओं पर 
भी किसी देवता का अंकन नहीं है। इसके विंपरीत लोधल और कालीबंगा के उत्खनन 
में प्राप्त गर्त और अग्निवेदियाँ सैन्धव धर्म का एक अलग रूप प्रस्तुत करती हैं। : 


वैदिक धर्म 


। वैदिक धर्म- सिन्धु सभ्यता के धार्मिक .जीवन के ज्ञान के सम्बन्ध” में साहित्यिक 
स्रोतों के अभाव की तुलना में आर्यों के धार्मिक जीवन के सम्बन्ध में प्रचुर मात्रा में 
साहित्यिक .सामग्री प्राप्त है।.वेद आरयों के जीवन के विविध पक्षों की जानकारी के 
महत्वपूर्ण श्लोत है। इसीलिये आर्य सभ्यता और संस्कृति के प्रारग्मिक युग को वैदिक 
' युग कहा जाता है। आर्य ऋषियों ने प्रकृति और सृष्टि में व्याप्त जिस दिव्य और 
अलौकिक सत्ता की व्यंजना की और इसके अनन्तर उन्हें जिन आध्यात्मिक तत्वों की 
अनुभूति हुई वे सब वेदों में संकलित- है। आर्य, ऋषियों. का दृष्टिकोश अत्यन्त व्यापक 
और. व्यावहारिक धा। उनके धर्म में कर्त्तव्यगालन के अनन्तर मानव का आध्यात्मिक 
उत्कर्ष निहित है इन वेद ग्रंथों में. वर्णित, आचारित और अनुसरित आध्यात्रिक और 

: धार्मिक जीवन ही वैदिक- धर्म है। 


* चैदिक धर्म के स्नोत- साहित्यिक दृष्टि से भारतीय संस्कृति के जानकारी के आदि. 
स्रोत वेद है। प्राचीनकाल में भारत ज्ञान-विज्ञान के सर्वोच्च शिखर पर था। इस युग में 
आर्य ऋषियों ने अपनी असीम ज्ञान-साधना- के वल पर ऐसे महत्वपूर्ण ग्रंथों की रचना 

. की जिनकी प्रभा से सम्पूर्ण भू-मण्डल- को आलोक मिला । जिस समय विश्व के अन्य 
देशों के मानव कन्दराओं में घूम रहे थे, हमारे भारतीय मनीषियों ने विशाल साहित्य का 
सृजन कर लिया था और आचार संहिताओं का सृजन कर, विश्व का आध्यात्मिक नेतृत्व - 
कर विश्व गुरू की उपाधि अर्जित कर ली धी। उन्होंने वेदों की रचना कर संसार के 
विशात्त साहित्याकाश में भारतीय गौरव सूर्य की अप्रतिभ प्रभा प्रभाषित कर दी थी। 


क< 
के 
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वैदिक साहित्य- वैदिक साहित्य चार भागों- में विभाजित हैं- (५) .संहिताएँ, (8) 
ब्राहमण, (0) आरण्यक एवं (0) उपनिषद्‌ 


. (2) वेदे- “वेद” शब्द संस्कृत की “विदृः धातु- से बना है जिसका अर्थ है 'ज्ञान! 
अथवा 'जानना/। वेद भारत के ही.नहीं अपितु समस्त मानव जातिं के-लिखित रूप में 
उपलब्ध प्राचीनतम धार्मिक -ग्रंथ हैं। हमारा :समस्त- धर्म और दर्शन वेदों में विद्यमान 
विचारधारा से ओत-प्रोत है। वेदों को संहिता एवं श्रुति भी कहा जाता है क्योंकि- वेद . 
किसी एक व्यक्ति की रचना,न होकर विभिन्‍न. कालों में अनेक ऋषियों “द्वारा - रचित 
मन्त्रों का संग्रह है। अतः इन्हें संहिता (संग्रह) कहा गया है। प्राचीनकाल में वेदों'का 
अंध्ययन गुरूं-शिष्य परम्परा के द्वारा. होता था और वेद कंठस्थ होकर जीवित -रहते थे 
अरथंति .गुरू शिष्यों. के सम्मुख वेदों का उच्चारण करता थे और ,शिष्य उंसे -श्रुतिपथ 
अर्थात्‌ कानों में सुनकर याद रखते थे। इसी माध्यम से वेद अक्बुण्ण बने रहें और उन्हें. 
श्रुति नाम-दिया गया। विश्व के विद्वान्‌ इस वात से आश्चर्यचकित है कि-शताब्दियों 
'तक भारतीयों ने चेदों की परम्परा को अपने मस्तिष्क में जीवित ही नहीं रखा है अपितु 
उसमें एक भी अन्य अक्षर का-मिश्रण नहीं. होने दिया है। वेद .का अर्थ है ज्ञान अर्थात्‌ 
जानना भी है। चूँकि भारतीय सभ्यता और संस्कृति की सम्पूर्ण झांकी को, उसकी 
आध्यात्मिक मान्यताओं और आदर्शों को वेदों के द्वारा ही जाना जा सकता है। इसी 
कारण इन्हें वेद-कहा गया है। वेद चार.-हैं- () ऋग्वेद, (2) यजुर्वेद, (3) सामंवेद और 
(4) अधर्ववेद | - 


(0) ऋग्वेद- ऋग्वेद भारतीय आर्यों का ही नहीं वरन्‌ विश्व का प्राचीनतम धार्मिक 
* ग्रंथ. है। इसमें 0 मण्डल, 028 सूकत (] बालखिल्य सूक्‍तों सहित) और १0,580 
ऋचायें हैं। इसके विभिन्‍न सूक्‍तों में ऋग्वैदिक आर्यो ने विभिन्‍न देवताओं यधा- अग्नि 
जल, सूर्य तथा विभिन्‍न प्राकृतिक शक्तियों की उपासना की हैं। ऋग्वेद प्रथानतः स्तुति 
ग्रंथ है। वेद की' प्रत्येक ऋचा तथा सूक्‍त के साथ उंसके रचयिता ऋषि तथा देवता का 
नाम दिया गया है। इन ऋषियों में गृत्समद्‌, विश्वामित्र, वासदेव, अत्रि, भारद्वाज आदि: 
के नाम विशेष उल्लेखनीय हैं। 


. (2) यंजुर्वेद- आर्यों का धर्म यज्ञ प्रधान-धा | अतएव यजुर्वेद उनके ऐसे मंत्रों का 
' संग्रह है जो. विभिन्न याज्निक अनुष्ठानों में प्रयुक्त.होते थे। यजुर्वेद में यंज्ञों से सम्बन्धित 
विधि-विधानों का उल्लेख हुआ है। यजुर्वेद के दो प्रमुख भाग -हैं- कृष्ण यजुर्वेद एवं 
शुक्ल यजुर्वेद | कुछ विद्वान्‌ शुक्ल यजुर्वेद को ही वॉस्तविंक यजुर्वेद मानते हैं। 

..._. (3) सामवेद- सामवेद प्रधानतः एक गीतिकाव्य है। इसमें अन्य वेदों के उन मंत्रों 
का संकलन किया गया है जो गेय थे | इसमें कुल 870 मंत्र हैं। ऐसे मंत्र इसमें 26 
हैं जिनका संकलन इसमें दो वार हो गया है। कुछ ऐसे मंत्र भी हैं जो ऋग्वेद में पाये 
जाते हैं।-वस्तुतः सामवेद की विशेषता उसका संगीतमय स्वरूप है। | 


(4) अधर्ववेद- अथर्ववेद परवर्ती दुए ही रचना है। इसमें 732 सूकतः और 20 
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अध्याय हैं। सूकतों.के मंत्रों की संख्या 6000 मानी जाती हैं। इसमें अनेक अंधविश्वासों 
जाद-टोनों एवं तंत्र-मंत्रों का प्रावल्य है। अंनायों के सम्पर्क आकर आर्यो ने अनेक 
अंधविश्वासों को अपना लिया धा। उन्हीं अंधविश्वासों एवं विभिन्न जादू-टोनों का 
अधर्ववेद में उल्लेख हुआ है। 


वस्तुतः वेद॑ विश्व साहित्य की अमूल्य निधि है। वेद: हिन्दू धर्म का प्राण और 
हिन्दुओं के आदर्शों के भी आदर्श हैं। वे आध्यात्मिक विवेचन के कोष कहलाने के 
एकमात्र अधिकारी है और आज अनेक युग बीत जाने पर भी हिन्दू धर्म और दर्शन के 


'. मूल स्तम्म बने हुए हैं। 


(8) ब्राहमण ग्रंथ- धीरे-धीरे वैदिक साहित्य का विस्तार होता गया और याज्ञिक 


: अनुष्ठान जटिल, वनते गये | अतएव आने वाली सन्तति को वेदों का अर्थ स्पष्ट करने 


तथा विविध याज्ञिक अजुष्ठानों के विधि-विधानों को भली-भाँति समझाने के लिये ब्राहमण 
ग्रंथों की रचना हुंई। प्रत्येक व्रांहमण ग्रंथ किसी ने किसी वेद से सम्बन्धित है। ऐतरेय 


तथा कौंषीतिकी ब्राह्मण ऋग्वेद -के ब्राहमण ग्रंथ हैं। तैत्तिरीय ब्राहमण और शतपथ: , 
'ब्राहमंण क्रमशः कृष्ण और शुक्ल यजुर्वेद के ब्राह्मण ग्रंध हैं। सामवेंद के तीन व्राहमण 
ग्रंथ माने जाते हैं- (6) षड्विंश ब्राहमण, (9) ताण्यय महाब्राह्मण तथा..(॥) जैमिनींय 


ब्राहमणं | गोपथ ब्राह्मण अथर्ववेद का- ब्राह्मण ग्रंथ -है। ' 
(0) आरण्यक- वैदिककालीन आर्य विभिन्‍न देवी-देवताओं को प्रंसन्‍न करने के 


. लिये यांज्ञिक अनुष्ठान करते थे और यंह-कल्पना करते थे कि देवताओं की प्रसन्न करने 


से इहलौकिक सुख की प्राप्ति होती- है। धीरे-धीरे आरयों का आत्मचिन्तन नवीन दिशा 
में उन्मुख हुआ और कुछ क्रषियों ने प्रकृति के गूढ़ विष्ययों की जानकारी प्राप्त, करने 
के लिये वनों (अरण्यों) में जाकर गहन आत्मचिन्तन किया | इस.आत्मचिंन्तन-के फलस्वरूप 


| अरण्यों में जिस साहित्य का सृजन हुआ उसे -आरण्यक कहा गया। _' 


(0) उपनिषद्‌- भारतीय धर्म और दर्शन का जितना सुन्दर निरूपण उपनिषदों में, 


हुआ है उतना अन्यत्र कहीं नहीं | उपनिषंद्‌ ज्ञान के अथाह साग़र और वैदिक ऋषियों- 


की आश्चर्यजनक कृति है। वैदिक ऋषियों के आध्यात्मिक एवं दार्शनिक चिन्तन के 
फलस्वरूप वैदिक साहित्य की प्रौ़तम कृतियों के रूप में उपनिषदों की रचना हुई । 
वैदिक साहित्य मूलतः धार्मिक ग्रंथ ही है। इने ग्रंथों से आयों की उच्च धार्मिक . 
मान्यताओं और घिंन्तन की जानकारी 'मिलती है। किन्तु वैदिक साहित्य किसी एक - 
व्यक्ति या एक युग की रचना न होकर अनेक व्यक्तियों द्वारा दीर्घकाल में सुजित्त 
रचनाएँ हैं।-वंस्तुतः इन ग्रंथों में आर्य संस्कृति का क्रमिक विकास अन्तर्निहित है। अतः 
हम इन ग्रंथों में आयों की अविकसित विचारधारा से लेकर सम्यक्‌ रूप से विकसित 


: धार्मिक विचारधारा का उल्लेख पाते हैं। 
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वैदिक धर्म 


प्राकृतिक शक्तियों का दैवीकरण- प्राकृतिक सौन्दर्य की अलौकिकता और अभिरामता 

के प्रति आकर्षण मानव की स्वाभाविक प्रवृति .है.। विश्व की सभी प्राचीन सभ्यताएँ 
प्राकृतिक शक्तियों की उपासक और बहुदेववादी थीं ।आर्य भी इसके-अपवाद नहीं थे। . 
सरल- हृदय आर्य जब सर्वप्रथम प्राकृतिक जगत्‌ के संग्पर्क में आया तो वह प्रकृति के 
* नियमित व्यापार और आकस्मिक परिवर्तनों को देखकर एक विचित्र आकर्षण, कोतुहल, 
श्रद्धा और अनुराग. से भर गया। प्राकृतिक शक्तियों का सहजभाव उसके जीवन का . 
सम्बल और क्रोध व्यवधानं था.। अतः वह उन समस्त शक्तियों के प्रति नतमस्तक हो # 
गया और उसने उन सभी से दया, दान और अनुग्रह की याचना की। यहीं से वैदिक , 
'धर्म-आरंम्भ हो गया.। तदनन्तर उसने इन शक्तियों को प्रकट करने वाली- शक्तियों को. 
अपना देव” मान लिया। चारों वेद इन्हीं देवताओं की स्तुतियों और उपासना विधियों 
से भरे पड़े हैं। विश्व की अन्य सेंभ्यताओं की भाँति आर्यों ने भी सर्व्रप्रथम प्राकृतिक 
. शक्तियों की ही उपासना. आरम्भ की। आर्य प्रकृति के विभिन्‍न तत्वों को-सगुण और : 

' 'चेतनां युक्त मानते थे । उनेकी मांन्यता थी कि प्रकृति का प्रत्येक तत्व किसी देवता के- 
अधीन कार्य करता है। | 
प्रमुख देवता- यौस और पृथ्वी- प्राकृतिक शक्तियों . के. दैवीयकरण के अच्त्तर्गत 
सर्वप्रथम उनकी दृष्टि अनन्त आकाश पर पड़ी जो अपने अन्दर सूर्य, चन््रमा और असंख्य 
'तारागंणों को धारंण किये था तथ्ना जिसका अनुग्रह विशाल और क्रोध अभिशाप था।. 
: आर्यों ने उसे चौस-के- रूप में अपना देवता मान लिया। चयौस प्रकृति की सृजन शक्ति 
. को अभिव्यक्त करने वाला देवता माना गया है। ऋग्वेद में उसे सबका पिता (नः पिता) 
और इन्रदेव- का भी कर्ता बताया- गया है ।.पृथ्वी भी अपनी उर्वरा शक्ति और अपार 
. बसु से आर्यों की श्रद्धा का केद्ध बनी | वस्तुतः आकाश और पृथ्वी आर्यों के जीवनयापन 
का प्रमुख साधन थे | अतः आकाश और पृथ्वी आर्यों के प्रधम उंपास्य देव बने | ऋग्वेद 
में इन्हीं दोनों को सभी देवतांओं' के जन्म देने वाला कहा गया है। ये दोनीं समस्त 
मानवों और देव समूह के माता-पिता वन ,गये। इस प्रकारं आर्यो ने माता-पिता के रूप 
में आकांश और पृथ्वी के संयोग से सृष्टि की उत्पत्ति की कल्पना की। ऋग्वेद में 

च्याजापृथिनी' के नाम से आंकाश और पृथ्वी की सँयुक्त रूप से कल्पना की गई है। 

ह वरूण- वरूण भी -आकाश देवता था। ऋग्वेद में कहा गयां है .कि वहं अपने 
आवरंण से सब जीवों और उनके आवासों को ढैंके हुएं हैं।वह द्यौस का ही एक रूप 
है। किन्तु ध्ौस जहाँ ईश्वर के पितृरूप- का परिचायक है- तो वरूण उसके नियामक रूप 
. का परिचायक है। ऋग्वेद में कहा गया है कि पृथ्वी और आकाश -के बीच में जितनी / 
- भी .वस्तुएँ-विद्यमान हैं उन सव में वरूण का निवास है। वह आकाश, पृथ्वी और. सूर्य 
का निर्माता है। नदियाँ उसी क॑ आदेश से वहती हैं। सूर्य :उसके नेत्र और आकाश : 
उसका वस्त्र है वरूण अप्रनी माया से ही सृष्टि की रचना, संचालन और विनाश करता 
.. है। कंग्वेद में वरूण को समस्त संसार, सत्ताओं, मनुप्यों और देवताओं का राजा वताया - 
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गया है। नियामक के रूप में वरूण परम व्योम में स्थित अपने भव्य भवन से और -: 
अपने गुप्तचरों के माध्यम से सर्वत्र विचरते हैं। शासक के रूप में वह पापियों और व्रत्तों, 

: का उल्लंघन करने वालों को. दण्ड भी देते हैं ।-असुर-शक्ति से समन्वित होंने के-कारण . 
वह क्रुद्ध भी हो सकता है और उस अवस्था में वह मनुष्य का विनाश कर सकता है।*- 

परनु आल-निवेदन करने पंर वह अपराधियों को क्षमा प्रदान कर देता है। क्रग्वेद में 
एक मंत्र में वरूण से प्रार्थना की गई है कि है वरूण देव ! हमारे पूर्वजों द्वारा किये. 


गये अपराधों को क्षमा करों। व्यक्तिगत रूप से किये गयें हमारे अपराधों को भी क्षमा ' - - 


करों | ऋग्वैद का सातवाँ मण्डल वरूण की स्तुतियों से भरा पड़ा है। .वंरूण- सम्बन्धी 
वैदिक मंत्रों में 'मित्रावरूणौो” के रूप में मित्र और वरूण देवताओं का -सँयुक्त उल्लेख. 
हुआ है। सम्पवतः मित्र देवता वरूण के ज्योतिर्मय रूप के प्रतीक थे। सम्भवत्त: मित्र 
का सम्बन्ध दिन से और वरूण का सम्बन्ध रात्री से था | 


सूर्य- वैदिक आर्यों ने अंन्धकार विनाशक तथा प्रकाश और ऊर्जा के..विपुत्न ब्नोत 
सूर्य को भी अपना आराध्य देव बना लिया था |- ऋग्वेद के अनुसार सूर्य देवों का मुख. 
और चर-अचर की आत्मा -है। वह वरूण एवं अग्नि का नेत्र और मनुष्यों के समस्त 
अच्छे व बुरे कार्यो का दृष्टा है। वह समस्त ज्योतियों में सर्वोत्तम है। अंकित 


सविता-.सूर्य के एक अंश के रूप में सविता की पूजा भी प्रचलित थी। सूर्य उदित 
होकर जब सम्पूर्ण पृथ्वी और आकाश में व्याप्त हो जाते हैं तो उन्हें सविता कहा जाता - 
है | सूर्य दिन के प्रकाश का प्रतीक था तो सविता दिन के प्रकाश और रात्रि में सूर्य के 
अव्यक्त प्रकाश का सँयुक्त रूप धा। सविता देव को सबको जीवन देने वाला और 
स्फूर्ति का संचार कराने वाला कहा गया है। ऋग्वेद में सविता को देक्ताओं का चक्षु 
(आँख) कहा गया है। एक अन्य स्थान पर कहा गया है कि "हे सविता ! हमने देवों 
' के प्रति जो भी अपराध किये हैं उनसे उत्पन्न पापों से तू ही हमारा उद्धार कर |” इस 
प्रकार सविता पापमोचन देव के रूप में भी प्रतिष्ठित है। ऋग्वेद के अनुसार देवताओं 
को अमरत्व और मनुष्यों को दीर्घ आयु प्रदान करना भी सविता का ही कार्य है। 
विष्णु- यद्यपि ऋग्वेद में विष्णु का स्थान गौण है। ऋग्वेद में उसंके सम्बन्ध में 
केवल 5 सूकत हैं और उसका उल्लेख केवल 00 बार हुआ हैं। किन्तु उत्तर वैदिक 
युग में यह आर्यो का प्रमुख देवता बन गया। ऋग्वेद में विष्णु को संसार को संरक्षक . 
और सर्वव्यापी तथा सर्वगामी वताया गया है। ऋग्वेद में कहा गया है कि वह इस 
विस्तृत लोक को अपने तीन पदों (पगों) में नाप लेता हैं उसके इस सर्व व्यापक रूप 
के कारण हीं उसे “वृहद्‌ शरीर', उरु-गाय, (व्यापक रूप से गमनशील), उरु-क्रम (व्यापक 
रूप से अतिक्रमण करने वाला) आदि कहा गया है। ऋग्वेद का कधन है कि वड़ अपने 
उपास्कों की प्रार्थना सुनकर सदैव उनकी सहायता के लिए आ जाता हैं। कभी-कभी 
दिप्पु को सूर्य के रूप में भी प्रतिष्ठित किया गया है। ऐसा प्रतीत होता है कि विष्णु 
पूर्व के गतिशील और सक्रिय रूप के प्रतीक है। 


बे 
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. अग्नि- आर्य देवताओं में अग्नि का प्रमुख. स्थान है। घु लोक का सूर्य और 
अन्तरिक्ष की विद्युत भी अग्नि के ही रूप हैं। अग्नि का मानव जीवन से घनिष्ट सम्बन्ध 
है। प्रत्येक गृह में उसका निवास होता हैं और मनुष्य के जीवित रहने का प्रमुख माध्यम 
है। अग्नि देवता की स्तुति में ऋग्वेद में 200 मंत्र हैं। यज्ञ में अग्नि का विशेष महत्व 
था | इसीलिये अग्नि को पुरोहित, यज्ञिय और होता भी कहा गया है। ऋग्वेद में अग्नि . 
को आहुतियों का स्वामी. और धर्मों का अध्यक्ष चताया गया है.। आओर्यों का धर्म यज्ञ - 
प्रधान था। यज्ञ में अग्नि का अत्यधिक महत्व है। अग्नि का आह्ान करके ही देवताओं 
'का आइह्वन किया जांता हैं। आर्यो की मान्यता थी कि अग्नि के द्वारां आहति देवताओं: 
तक पहुँचती है। उसी के-द्वारा हवन करने वाला- वरूण, इन्द्र, मरूत््‌ आदि देवताओं को 
बुलवाता है। ऋग्वेद के अनुसार अग्नि समस्त चर-अचर का ज्ञाता है और सूर्य की भाँति 
सर्वदृष्य है। वह अंधकार, शीत, रोग, हिंसक पशु आंदि. को दूरं भगाती है अतः उसे 
रक्षक और द्रविण प्रदान करने वाली कहा गया है-। 


« इन्द्र- ऋेग वेद में इंद्र देवता का संबसे अध्विक महत्व था| इन्द्र वर्षा, आंधी, तूफान 
और बिजली का देव॑ंता था। ऋग्वेद में कहा.गया है कि इन्द्र आकाश, अन्तरिक्ष और 
पृथ्वी से भी अधिक बंड् है। वह पृथ्वी से दस गुना बंड़ा है और पृथ्वी और आकाश 
. सम्मिलित रूप से-उंसके आधे भी-नहीं है। वह आकाश, पृथ्वी, जल॑ और पर्वत सभी : 

का राजा है और-दोनों लोक उसकी मुट्ठी में आ सकते हैं। वह वृत्र (अनावृष्टि अथवा 
शीत-पाले का देवता) का वध करके आप (जल) को मुक्त करता है और आकाश, सूर्य - 
तथा उषा को जन्म देता है। युद्धों में विजय प्राप्त करने के लिये इन्द्र की स्तुति . 
-परमावश्यक समझी जाती थी। ऋग्वेद में कहा. गया है कि “हे इन्द्र !. तुमसे रक्षित होकर 
हम कठिन अस्त्र. धारण कर द्वेष रखने वाले शत्रु को पराजित करेंगे |”, वज़धारी इच्ध 
दस्युओं अर्थात्‌ अंनायों का विनाशकर्ता और आर्यों का संरक्षक था । डॉ. आर-सी. मजूमदार 
के अनुसार इन्द्र का महत्व इस बात से प्रकट होता है कि उसकी स्तुति में 2500 ऋचाएँ 
हैं। इसका यह अभिप्राय है कि ऋग्वेद -का चौथा भाग इन्द्र की स्तुति से भरा पड़ा है। 


सोम- सोम भी आर्यों के प्रमुख देव थे | याज्ञिक कर्म में सोम-योग का विशिष्ट 
महत्त था। अतः सोम आंयों के महान्‌ देव बन -गये। ऋग्वेद में सोमदेव से सम्बन्धित. « 
अनेक सूकत है, अकेले नवमू मंण्डल के 44 सूक्त सोम देवता से सम्बन्धित हैं। सोम 
एक वनस्पति. थी जिसके रस.का पान कर आर्य बल और स्फूर्ति अनुभव करते थे।. 
आर्यो. की मान्यता थी सोमरस देवों और मनुष्यों के अमरत्व का स्रोत है। सोम औषधि 
' भी धी इसीलिये उसे वनस्पतियों का रांजा कहा -गया है। इन्हीं गुणों के. कारण उसे 
देवत्व प्रदान किया गया धा। यज्ञों में भी सोम रस की आइुति दी जाती थी। वस्तुतःसोम 
आरयों के आनन्द और उल्लास का देवता था। ऋग्वेद. के अनुसार सोम सूर्य और विद्युत्त 
से उत्सन्न हुआ था | वह सूर्य के साध चमकंता -है और अपने प्रकाश-से अंधकार को ' 
भगाता है। ; जा 
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उपा- आर्यों ने सूर्योदय के पूर्व व्याप्त होने वाली रमणीक बेला की भी उषा देवी 
के रूप में देवत्व प्रदान किया । ऋग्वेद में उसे रजनी (रात्री) का अच्धकार दूर करने 
- वाली और सूर्य का यात्रा पथ खोलने वाली कहा गया है। यद्यपि उषा पुरानी है किन्तु 
पुनः पुनः प्रकट होने के कारण वह सदैव युवती ही वनी रहती है। अंलकांरिक रूप में 
. ऋग्वेद में कहां गया है कि सूर्य उषा का उसी प्रकार अनुसरण करता है जैसे कोई युवक * 
युवती का। उषा के साथ ही अन्धकार का अन्त होकर सर्वत्र उल्लास छा जाता है और 
. सभी अपने कार्य में प्रवृत हो जाते हैं। अतः ऋग्वेद में उषा को प्रकाश, स्फूर्ति, उत्साह 
, और चेतना की दात्री (देने वाली) माना गया है। ऋग्वेद में एक मंत्र में कहा गया है 
कि “है देवकन्या उषा ! धन सहित हमारे लिए प्रभात करो। विभावरी उषा | काल 
देवता, विपुल अन्न दे कर प्रभात करो । देवी ! दानशील होकर पशु-रूपी धन के साथ 
प्रभात करों ।' 


वृहस्पतिं-वृहस्पति, भी आर्यों के उपांस्य देव थे। ऋग्वेद में इनकी स्घुति में ॥ 
सूक्‍तं हैं। वृहस्पति यज्ञों में देवताओं के प्रोहित और प्रार्थनाओं, स्तुतियों और -मन्त्रों 
के प्रेरक माने जाते थे । - | 


अन्यान्य देवी-देवता- उपर्युक्त देवताओं के अतिरिक्त आर्यों ने वहिर्जगत्‌ और 
अन्तर्जगत्‌ की अन्यान्य शक्तियों का भी दैवीकरण किया। ऋग्वेद में सिन्धु नदी का भी 
देवी के रूप में उल्लेख है। प्राकृतिक वन सेग्पदा को आर्यों ने 'आख्यानी' देवी के रूप 
में प्रतिष्ठित किया धा। इसके साथ ही उन्होंने मानवीय बुद्धि की अधिष्टित्री के रूप 
में 'सरस्वती” और अन्तर्जगत्‌ की उदात्त भावना को “अदिति देवी के रूप में प्रतिष्ठित . 
किया। इसके अतिरिक्त मरूत्‌, वात, पर्जन्य, अश्विन, आप, यम, रूद्र, पूषन आदि 
अन्यान्य छोटे-बड़े देवता थे। अश्विन्‌ सूर्य से सम्बन्धित युगल देवेता थे जिनका आविर्भाव 
उषा और छूर्य के उदय के मध्यवर्ती काल में होता था। ये देवताओं के भिषक्‌ और 
मानवमात्र के सहायक थे। च्वयन और विप्र कलि को इन्होंने ही पुनः युवा बनाया धा-। 
तुग्न के पुत्र भुज्यु के समुद्र में फंसने पर अश्विन्‌ देवों ने ही सहायता की थी.। पूषन्‌ 
सूर्य की उत्तादक और पोषण शक्ति के प्रतीक थे। इन्हें पशुओं और वनस्पति का भी 
देवता माना. जातो धा। 


देवी-देवताओं की तीन कोटियाँ- ऋग्वेद के अनुसार आर्यो के कुल 33 प्रमुख देवता 
“थे जो तीन कोडियों में विभक्त धे- - 


() आकाशवाणी- इस कोटि में घौत्त, वरूण, आप, मित्र, सूर्य, सविता, पूषन, 
विष्यु, अदिति, उपा, अश्विन आदि थे। 


0) अत्तरिक्षवासी- इस कोटि में इन्द्र, रूद्र, मरूत, वात आदि धे। 
0) पथीदासी- इस कोटि में अग्नि, सोम, पृथ्वी, वृहस्पत्ति, सरस्वत्ती आदि थे | 
उत्तर वैदिक कांत में भी वही देवता थे जो ऋग्वेदिक युग में थे। परन्तु अब 
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. उनकी स्थिति में अन्तर आ गया था | इनमें से कुछ देवताओं का महत्व .बढ़ गया था. 
तथा कुछ का घट गया धा। इस युग में इन्द्र, वरूण, अग्नि आदि की प्रधानता जाती ' 
+ रही और उनके स्थान पर प्रजापति, विष्णु तथां रूद्रं (शिव) आदि देवताओं की प्रधानता . 
गई [. प्रजापति ब्रहमा के रूप में यज्ञों के स्वामी और विष्णु प्रधान यज्ञ पुरूष वन 
. गए रूद्र की पूजा कल्याणकारी शिव के रूप में की जाने लगी | इस प्रकार उत्तर वैदिक 
काल में प्रजापति, विष्णु तथा रूद्र (शिव) की पूजा ने आरयों के धार्मिक जीवन में प्रमुख 
- स्थान प्राप्त कर लिया था। न्‍ 


:. भानवीयकरण और आर्यों के देवी-देवताओं की विशेषत्ताएँ- किसी वस्तु में मानवीय . 
गुणों की प्रतिष्ठा करना मानवीयकरण कहा जाता है। आर्यों ने भी अपने देवताओं की 
कल्पना मानव के, रूप में की और उनमें उन सभी गुणों .की कंल्पना की जो मानव में 
पाये जाते हैं।.किंन्तु आर्यों के देवता मानव होते हुये भी अतिमानव थे। वस्तुतः वे 

-साधारण मानंव की भाँति मृत्यु, दुर्बलता, पराधीनता तथा मानवीय दुर्गुणों और निर्वलताओं 
' से थुक्त न होकर अमर, परमशक्तिमान, स्वतंत्र और एकमात्र गुणवान थे। वे दुर्गुणों 
और निर्वलता.रहित थे | किन्तु सर्वगुण सम्पन्न और सर्वेसत्तावान होने पर भी वें उच्छृंखल 
. और स्वेच्छाचारी न होकर सदाचारी, नैतिकता से परिपूर्ण और ऋत्‌ (नैतिक व्यवस्था) . 
 के'पोषक थे। . ८: 


- .'. देवातिदेव की खोज- प्रारम्भ 'में आयों. के लिए सभी देवी-देवता समान रूप से - 
. पूंज्य'और शक्तिशाली थे। परन्तु बौद्धिक विंकास' के साथ आर्य इस प्रश्न पर मनन- 

करने लगे कि उनकां सर्वप्रमुख. देवता कौन है ? ऋग्वेद में हमें इस प्रकार के प्रश्नों का 
उल्लेख मिलता है कि “सर्वप्रथम जन्मा को किसने देखा है ?”, “किस देव को हम हवि 
|. प्रदान करें ?” इन प्रश्नों, के अन्तर्गत ही आर्यों की देवातिदेव की खोज. की भावना 
दिखाई देती है | इसके परिणामस्वरूप आर्यों ने देवताओं को-वर्गों में संगठित करना शुरू 

किया जिससे देवताओं की संख्या में कुछ कमी हो गई और इससे देवातिदेव की खोज ' 
करना सरल हो गया। फलतः प्रारम्भ में कुछ समय के लिए अग्नि, इन्द्र, सोम, वरूण . 
* को प्रमुख देवता का स्थान प्रांप्त हुआ | किन्तु कालान्तर में इन्र ने वरूण की प्रधानता 

को समाप्त कर देवातिदेव का पद प्राप्त कर लिया। 


एकेश्वरवाद और परमतंत्व- आर्यों के धार्मिक विचारों का शनैः शनैः आगे विकास * 


'“ हुआ। उन्हें- देवातिदेव की खोज से ही सन्तुष्टि नहीं हुई। अन्त में, आर्य विचारक इस 


परिणाम पर पहुँचे.कि प्रकृति के विभिन्‍न रूपों के पीछे एक सर्वशक्तिमान सत्ता है जो: 
- सारे जगत्‌ की सृष्टा, पालनकर्ता और संहारक है। ऋग्वेद के एक मंत्र में कहा गया है 
कि “सत्‌ एक ही है। विद्वान्‌ उसे अग्नि, यम और मातरिश्वा आदि विभिन्‍न नामों से 
पुकारते हैं ।” इस मंत्र से स्पष्ट होता है कि आर्य एकेश्वरवाद में आस्था रखते धे। एक . 
अन्य सूक्त,. में केहा गया है कि “वह जिसने जीवन दिया है, जिसने सृष्टि की रचना- 
की है, वह अनेक देवताओं के नाम से प्रसिद्ध होते हुए भी एक ही है।” ऋग्वेद के एक 
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अन्य मंत्र में .कहा गया है कि- “जिसे.लोंग .कभी इन्द्र, कभी वरूण और कभी अग्नि 
कहते हैं तथा जिसे कवि अनेक नाम देंते हैं, वह ईश्वर एक ही है ।” इस॑ प्रकार इन्द्र 

वरूण, अग्नि आदि देवताओं के. ऊपर आर्यों ने एक सर्वशक्तिमान तत्व की कल्पना की. 
जिसे कभी हिरण्यगर्भ, कभी प्रजापति. और कभी विश्वकर्मा के नाम से पुकारा गयां। 
. इस प्रकार स्पष्ट है कि आर्यो ने प्राकृतिक शक्तियों के रूप में अनेक देवताओं की 
उपासना करते हुये भी एक सर्वशक्तिमान परमेश्वर की कल्पना को थी। 


स्तुति और यज्ञ- देवताओं के मानवीयकरण के साथ जाया की यह स्वाभाविक 

. कह्पना थी कि जिस प्रकार मानव उपेक्षा और अनादर से अप्रसन्‍न तथा चिनय और 
स्तुति से प्रसन्‍न डोते हैं। उसी प्रकार उनके देवता भी उन्हीं कारणों से अप्रसन्‍न और . 
प्रसन्‍न होंगे। यही भावना देव स्तुति का हेतु बनी | फलतः आर्य भी अपने देवताओं की: 
अप्रसन्नता से. बचने और अनुग्रह को प्राप्त करने के लिये अनेक प्रकार से उनकी स्तुति 
करने लगे | प्रारम्भिक स्थिति में देवता और मनुष्य के सम्बन्ध परस्पर आदान-प्रदान पर 
आधृत थे। आर्यों की मान्यता थी कि उनके देवता प्रेम, दया और न्याय से परिपूर्ण हैं 
जो मनुष्यों की. प्राकृतिक प्रकोपों, रोगीं और कष्टों से रक्षा करते हैं और प्रसन्‍न होकर 
उन्हें अच्छी फसल, पुत्र, पुत्रियाँ, पशु और धनादि देते हैं | ऋग्वेद में-मन्दिर और मूर्तिपूजा: 
का उल्लेखः नहीं मिलेता | आर्यों की :प्रारम्मिक स्तुति विधि, काफी सरल थी। प्रत्येक. 
देवता के- लिये पृथक-पृथक्‌ ऋचाएँ थीं और उन्हीं से देव स्तुति होती थी। यही उनका 
यज्ञ था। किन्तु कांलान्तर में हव्यों की सहायता से यज्ञ करने की परम्परा अधिक प्रचलित 
हो गई ये यज्ञ यज्ञेकुण्ड में अग्नि. का आधान कर उसमें थी, दूध, जौ, तिल, सोमरस . 
आदि वस्तुओं की आइहुति देकर किये. जाते थे।.आरयों की मान्यता थी कि आहुति के 
रूप में डाली गई सामग्री यज्ञ-अग्नि की ज्वाला और धुवें के माध्यम से देवताओं को 
प्राप्त होती हैं। ऋग्वैदिक युग याज्ञिक विधि-विधान जटिल और आडम्बर मय नहीं हुये 
थे। अतः इस युग में गृहपति यह.देवस्तुति और य॑ज्ञ स्वयं ही सम्पन्न कर लेते थे। किन्तु 
उत्तर. वैदिक युग में देव स्तुति और यज्ञों की सरलता समाप्त हो गई और यज्ञवाद का - 


विकास . हुआ इस युग में यज्ञ देवस्तुति का प्रमुख माध्यम बन गये और मंत्रों को. .' 


देवस्तुति के साधन के स्थान पर यज्ञ सम्पादन का माध्यम माना जाने लगा। इस युग 
में यज्ञों की संख्या और जरटिलताएँ अपनी चेरम सीमा पर पहुँच गई | इस युग में आर्य * 
: गृहस्थों के लिये प्रतिद्विन पाँच यज्ञों- देवयज्ञ, पितृयज्ञ, नू यज्ञ, ऋषि यज्ञ और भूत यज्ञ 
का करना अनिवार्य, धा। इन दैनिक यज्ञों के अतिरिक्त विशेष अवसरों पर विशेष यज्ञ 
. भी किये जाते- थे जैसे अमावस्या को दर्शयज्ञ और पूर्णिमा को पौर्णमास यज्ञ | कार्तिक 
मार्गशीर्ष और मांथ मांसों में कृष्ण पक्ष की अष्टमी को 'अष्टकां यज्ञ' तथा चैत्र आशिवन्‌, . 
श्रावण और, अग्रहायण की पूर्णिमा को क्रमशः चैत्री, आश्वयुजी, श्रावणी और अग्रह्ययणी 
यज्ञों का विधान.धथा। अनेक यज्ञ तो महीनों और वर्षों तक चलते थे। ऐसे- यज्ञों में 
सोमयज्ञ, अग्निष्टोम यज्ञ और: चातुमार्स यंज्ञ प्रमुख थे जो क्रमशः । से 32 दिन, 5 दिन . 
और चार माह चलते थे । नये राजा को राजसूब यज्ञ करना आवश्यक था क्योंकि इसके 
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.विना कोई व्यक्ति राजा का पद नहीं प्राप्त कर सकता था। चक्रवर्ती पद प्राप्त करने 
के आकांक्षी शासक अश्वमेध यज्ञ करते धे। इस युग में यज्ञ कराने वाले पुरोहितों की 
संख्या भी वढ़कर 47-तक पहुँच गई। इसं प्रकार के यज्ञों में अपार धन व्यय किंया 
जाता था। देवताओं के प्रति समर्पण की ऋग्वैदिकयुगीन भावना के स्थान पर इस- युग 
में मंत्रों और-यज्ञों के माध्यम से देवताओं को वशवर्त्नी करने की भावना का विकास 
हुआ। पुरीहित वर्ग ने लोगों में यह विश्वास उत्पन्न कर दिया था कि यज्ञ-आदि धार्मिक . 
अनुष्ठानों के विशेष प्रक्रिया से सम्पादित न होने पर-अभीष्ट और वांछित फल की प्राप्ति 
नहीं होती | ब्राहमण ग्रंधों में अनेक यज्ञों, यज्ञ-कालों, यज्ञ-क्रियाओं, यज्ञ-पात्रों तथा 
यजमानों और पुरोहितों की संख्या तथा उनकी विशिष्टताओं का उल्लेख हुआ हैं। इस 
युग में यज्ञों में बलि का महत्व भी बढ़ गया और यज्ञ कुण्डों कें समीप ऐसे यूपों (स्तम्भों) 
का निर्माण किया जाने लगा जिंनसे बध्य पशुओं को- बांधा जाता था॥ अश्वमेध यंज्ञ में 
अश्व की और नरंमेध यज्ञ में मानव की बलिं दी जाने लगी |क॒तिपयं विद्वान्‌ बलि प्रथा 
को मान्यता नहीं देते । उनका मत है कि वलि के प्रतीक रूप में केवल स्पर्श होता धा। . 

ऐतरेय ब्राह्मण के शुनः शेप आख्यानं और. बौद्ध साक्ष्यों से यह प्रमोणित होता है . 
कि उंत्तर वैदिक युग में यज्ञों में इस प्रकार की बलि -देने की प्रथा विद्यमान धी। इस- 
प्रकार उत्तरवैदिक युग में यज्ञों की प्रधानता और उनके कंर्मकाण्डों के. कारण आर्यों का: 
धार्मिक जीवन जटिल हो. गया और ब्रांहमणों के महत्व में वृद्धि हुई। , 


है वैदिक धर्म प्रवृत्तिमार्गी था। उसमें गृहत्याग, संन्यास का-कोई स्थान और मोक्ष की _ 
: कल्पना नहीं थी । वैदिक आर्य गृहस्थ जीवन में ही देवोपांसना, स्तुति और यज्ञों के द्वारा 

इहलोक को उत्कृष्ट बनाने की-आकांक्षा करते थे | ऋग्वेद की देव स्तुतियों में स्थान-स्थान 
- पर दीर्घायु, पुत्र, धन-धान्य तथा विजय आदि की कामनाएँ की गई हैं। 


नैतिक आदर्श- ऋग्वैदिक आर्यों में नैतिकता की -भावना उच्च आंदर्शों पर आघृत * 
थीं। आर्य नैतिक आदर्शों पर अत्यधिक बल देते थे। वे अतिथि :सत्कार -को एक पवित्र . 
कर्तव्य मानते थे। वे झूठ से घृणा करते थे और चरित्र की शुद्धता पर बल देते थे।- 
ऋग्वेद में .एक- स्थान पर उपासक्‌ वरूण से यह प्रार्थना करता है कि “हे देव ! यदि 
हमने अपने किसी सुहृदय के प्रति पाप किया हो, अपने किसी मित्र या सहयोगी का 
. अहित किया हो अथवा अपने साथ रहने वाले किसी पड़ौसी.अथवा.अपरिचित को कष्ट . 
: पहुँचाया हो तो हमें आप इस पाप से मुक्त करें।” अन्य स्थान पर निर्धन, भूखे, असहाय 
मनुष्यों के प्रति उदार और दानशीलं होने की सम्मति देकर दांनशीलता को ,आवश्यूक 
बताया गया है। इसके अतिरिक्त ऋग्वेद में जादू-टोना, विश्वासघात, व्यभिचार,आदि - 
की कट्टु निन्दा की गई है। 
, » अन्य- धार्मिक विश्वास- ऋखेद- में पाप-पुण्य तथा स्वर्ग-नरक की कल्पना मिलती” 
है। आर्यो की मान्यता थी कि संदकार्य करने वाले व्यक्ति मृत्यु के पश्चात्‌ स्वर्ग में जाते 
हैं और पापकर्मा को नरक की पीड़ा भोगनी पड़ती है। इसके अतिरिक्त आर्य आता . 


ह 'सैन्चव और वैदिक घर्म ह 


में भी विश्वास करते थे | ऋग्वेद में अम॒रता का उल्लेख है परन्तु मोक्ष का. नहीं |- ऐसे - 


* प्रतीत होता है कि आर्य मोक्ष के स्थान पर स्वर्ग-प्राप्ति को ही अंपना सर्वोच्च लक्ष्य 
, मानते थे। आर्यों में देव-पूजा के साथ पितृ-पूजा भी प्रचलित थी। .... 


वैदिक पिंन्तन 


चैदिक चिन्तन के लक्ष्य-वैदिक ऋषियों के चिन्तंक को मुख्य रूप से दो'तत्त्वों ने... 


प्रभावित किया-(॥) प्रकृति के स्वाभाविक परिवर्तन; (2) संसार .ें व्याप्त दुख । सरल 
हृदय आर्य ऋषि बाह्य जगत से प्रभावित हुये | प्रकृति की विभिन्‍न शक्तियों को उन्होंने 
कार्य करते देखा अतः उनके हृदय में प्रकृति के इन स्वाभाविक कार्यो के रहस्यों को 
' जानने की जिज्ञासा उत्पन हुई | वैदिक ऋषि सांसारिक ढुखों से पूर्ण परिचित थे। अतः 


उनमें सांसारिक ढुखों से मुक्ति पाने की तीव्र अभिलाषा जाग्रत हुई । इस प्रकार परम 


ज्ञान व परम सुख की खोज वैदिक ऋषियों के चिन्तन का प्रधान लक्ष्य बने। 
वैदिक चिन्तन की प्रमुख विशेषताएँ- - « . 

() रहस्यपूर्ण धर्म-वैदिक ऋषियों ने प्रकृति के स्वाभाविक व्यवहार से प्रभावित 
होकर प्रत्येक प्राकृतिक शक्ति का दैवीयकरण कर दिया था। इसके अन्तर्गत प्रकृति के 
प्रय्येक विभाग को एक देवता के अधीन स्वीकार किया गया जैसे प्रकाश- का देवता 
सूर्य, आकाश का देवता वरूण, वर्षा का देवता इन्द्र,-धनं का देंवता कुब्रेर इत्यादि- यहाँ 
' तंक की मानवीय गुणों का भी दैवीयकरण कर. दिया गया। वेदों की प्रत्येक स्तुति किसी 
: -न किसी देवता से सम्बन्धित है। स्तुतियों के द्वारा देवताओं का गुणगान किया जातो 

था | देवताओं की कल्पना मानव ने की थी। अतः उसने देवताओं के भी मानवीय- स्वरूप 
. व गुणों की अपेक्षा की | परिणामस्वरूप देवताओं की अलौकिकता' व लौकिकता- ने वैदिक 
चिन्तन को अत्वन्त. रहस्यपूर्ण बना दिया। 


(2) कर्मकाण्ड में अधिकार भेद-स्थूल रूप से वेद को ज्ञानकाण्ड- और कर्मकाण्ड 
इन 'दो भागों में विभाजित किया गया है-। ज्ञानकाण्ड में आध्योत्मिक चिन्तन और 
. कर्मकाण्ड में उपासनाओं का विचार है। यह उपासनायें अधिकार: भेद से अलग-अलग 
बताई गई हैं। सभी कर्मा को करने का अधिकार सभी को नहीं.है। अधिकार के .बिना 
उपासना करने से विध्न पैदा होता है. और प्रयल सफल नहीं होता। वेदों के अनुसार 
सबको' अपने-अपने अधिकार भेद के अनुसार काम्यं और नैमित्ति- कर्म करने .चाहिये। 
परम-तत्रव को प्राप्त:करने के लिये व्यवस्था, स्मृति, पवित्र आहार, शुद्धपान- तथा निश्चल 
पवित्र. विचार और अन्तःकरण की शुद्धि जरूरी.है। लोभ, छल, अभिमान, क्रोध, ऋरता 
आदि कर्मों से परमतत्व की प्राप्ति में विध्न पैदा होता है। अतः सत्कर्मा व्यवित-को ही 
परम .तत््व की प्राप्ति के योग्य माना गया है । 


(3) कर्म का सिद्धान्त-वेद कर्मवाद को मानते हैं। उन्होंने मत्कर्म -व दष्कर्म: में 
विभेद किया है। 'शुभस्वतिः (अच्छे कर्मों का रक्षक), “घियरवति (अच्छे कर्मों-के रक्षक) 
विचर्षणिः” तथा विश्व (शुभ-व अशुभ कर्मों. के दृष्टा) तथा “विश्वस्व कर्मणोधर्ता' (सभी 
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कर्मों का आधार) आदि पदों का देवताओं के विशेषण क़े रूप में प्रयोग. हुआ है। इन 
: मन्त्रों में स्पष्ट कहा गया है कि शुभ .कार्य करने वाले को अमरत्व मिलता है। जीव - 
: अपने कमनिसार वार-वार इस संसार में जन्म लेता और मरता है। वेदों के अनुसार पूर्व 
: जन्म के दुष्ट कर्मों के कारण ही लोग पाप कर्मों में प्रवृत्त होते हैं। जीव को अगले ' 
, जन्म में अपने शुभ-अशुभ॑ कंगमों का फल भोगनां पड़ता है | वेदों में पिछले जन्म के कर्मों 
: से छुटकारा पाने की प्रार्थनायें की गई हैं। वेदों के अनुसार अच्छे कर्म करने वाले 
दिवयान' से ब्रहमलोक जाते हैं और साधारण कर्म करने वालें 'पितृयान” से चन्द्र लोक 
“को जात्ते हैं। पिछले जन्म के भोग के लिये जीव वृक्ष, लता आदि स्थावर शरीरों में . 
प्रविष्ट होता है। इस प्रकार वेदों में कर्म के सभी पक्षों पर विचार किया गया: है | 
.... (4) ऋतु का तिद्धान्त- वेदों के अनुसार मानव जीवन में जो स्थान प्राणों का है 

वहीं स्थान जीव जगत्‌ में ऋत्‌ का है। ऋत्‌ का अर्थ है वस्तुओं. का मार्ग। यह जगत्‌- 

के पदार्थों में व्यवस्था दिखाता है। जगत्‌ की व्यर्वस्था के इस सिद्धान्त को वेद में ऋत- 
. कहा गया. है | वैदिक ऋषियों के मन में यह विचार प्रारम्भ में सूर्य; चन्द्र, तारे, सुवह-शाम, 
.- दिन-रात और-ऋतुओं आदि की व्यवस्थित गति को देखकर उठा होगा। ऋत्‌ जगत्‌ की 
सब दस्तुओं से पहले हैं | वस्तु जगत्‌ उसकी अभिव्यक्ति मात्र है। जगत्‌ परिवर्तनशीले' 

- है। ऋत्‌ नित्य है। स्वर्ग और नरक भी ऋत्‌ के कारण ही. है। प्रारम्भ..में ऋत्‌ का अर्थ 
: : सूर्य, चन्द्र; तारों, दिन, रात आदि का निश्चित मार्ग था। परन्तु कालान्तर में यह मानव 
.व देवताओं का नैतिक मार्ग हो गयसूर्य ऋत्‌ के मार्ग पर चलता है। सारी दुनिया ऋत्‌ 
पर आधारित है और उसी पर चलती है। इस तरह कालान्तर में भौतिक नियम नैतिक - 
नियम का पं्याय हो गये । ऋग्वेद में वरूण. को 'ऋतस्य.गोप! (ऋत्‌ का रक्षक) कहा गया 
: है| इद्ध से प्रार्थना की गई है कि “हे इच्ध:!- हमें ऋतु के मार्ग पर ले चलो”: ., 


इस प्रकार वैदिक चिन्तन में जगत एक आकस्मिक घटना मात्र न रहकर एक 
'. व्यवस्थित प्रंयोजन की सिद्धि बन गया। हक 
। (5) स्वर्ग और नरक-ऋग्वेद में पाप-पुण्य तथा स्वर्ग-नरक की कल्पना मिलती है। 
ऋग्वेद कां कथन है कि मृत्यु के पश्चात्‌ पुण्य कर्मा मनुष्य सानन्द स्वर्ग में रहता है। 
- - इसके विरूद्ध पाप कर्मा मनुष्य नस्क में जाता है।. नरक की -कल्पना एक निम्न स्तरीय . 
अच्धे कुय्यें की गई है.। ऋग्वेद में स्वर्ग-नरक की जो कल्पना हैं वह परवर्ती पुराण शास्त्रों 
से विलकुल भिन्न है। वेदों. में नरक का जीवन अन्धकारमय माना गया है किन्तु वीभत्स 
: नहीं। . । ५ 3 3 ह कु 
.. ./ (6) सृष्टि रचना-वैदिक ऋषियों ने सृष्टि की उत्तत्ति के सम्बन्ध में भी विचार 
- व्यक्त किये हैं।. वेदों में सृष्टि 'की उत्पत्ति के सम्बन्ध में अनेक विचार पाये गये हैं। 
. सृष्टि की उत्पत्ति कप्षी जल से मानी जाती है तो कभी वायु से और क्रभी अग्नि को 
सम्पूर्ण सृष्टि का कर्ता बताया गया है। कभी 'सोम! व 'ल्ष्ट्रा को समस्त जगत्‌ का 
कर्ता कहकर आमन्त्रित-किया जाता है और कभी विश्वकर्मा और वरूण” को जगत्‌कर्ता 
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ः की. पदवी दी गई। इंन विविध उल्लेखों से ऐसा प्रत्तीत होता है कि वैदिक ऋषि को 
जिस देवता से काम था उसीं को उसने सृष्टि कर्ता बना दिया। . ' 


. ऋगेद के नासदीय सुकत में. कहा गया है कि सृष्टि के आरम्भ में न संत, न 
अन्तरिक्ष! और न “व्योम” (आकाश) ही था |. उसके (परम तत्व) अलावा कोई नहीं था | 
_ज़ल था, प्रकाश नहीं था। वह एक "'तंपस” से उत्पन्न हुआ.। यह सृष्टि के आरम्भ में 
एंक अव्यक्त चेतना था | कालान्तर में इसी से सृष्टि प्रकट हुई । यह तपस ही सर्वव्यापी . 
' शक्ति है। एक स्थान पर :विंश्वकर्मा को सम्बोधित करते डुये कहा गया है कि समुद्र के 
. जल ने ही सृष्टि के बीज,का रूप धारण किया। ऋग्वेद के पुरूषसूक्त के अनुसार एक . 
: व्यापक शक्ति विराट पुरूष से सृष्टि की उत्तत्ति हुई। ऋग्वेद (7.87.2) में एक स्थान 
पर वरूण को सृष्टिकर्ता मांना गया है। 


(7) बहुदेववाद या एकाधिदेववाद-वेदों का प्रारम्भिक स्वरूप पूर्णतया बहुदेववादी 


“ है। समस्त वेदों में वैदिक ऋषियों द्वारा भिन्‍न-भिन्‍न देवताओं की अभिव्यक्ति और 


स्तुतियाँ की गई है। वैदिक ऋषियों ने समस्त, प्राकृतिक शक्तियों और मानवीय गुणों 
का दैवीयकरण कर दिया था। देव” का.अर्थ है दीप्तिमान या तेजपूर्ण होना। इसलिये 
. भिन्‍न-भिन्‍न समय पर अपने स्तुत्य देव को. अधिक :प्रभावशाली बताना स्तुतिंगान की 
: मुख्य विशेषता धी | ऋषियों की इन उपासनाओं के फलस्वरूप कुछ विंद्वानों की मान्यता ' 
* है-कि वेदों में बहुदेववाद का प्रतिपांदन किया: गया है। परन्तु इसकी सूक्ष्म विवेचना से. 
.स्पष्ट' होता है.कि वेदों में किसी देवता की-न तो स्पष्ट कल्पना की गई है और. ने ही 
उसके अधिष्ठान का आदेश है जो बहुदेववाद का आवश्यक गुण है| वैदिक स्तुतियों में 
जिस देकता का. वर्णन किया गया है उसकी. कोई निर्धारित सत्ता या स्थिति नहीं है। 
जिस समय ऋषियों ने जिस देवता की उपासना की.उस समय उसी -को सर्वश्रेष्ठः माना । 
* इस तरह बैदिक देवताओं की स्थिति -तथा सत्ता निरन्तर परिवर्तनशील रही । अतः वेदों 
में वर्णित देवताओं की कल्पना बहुदेववाद के रूप में करना अजुपयुक्त है | वैदिक .चिन्तन 
की .इस प्रवृत्ति को पाश्चात्य विद्वानू मैक्समूलर ने बहुदेवेवाद से भिन्‍न- 'एकघिदेववाद! 


' (प॒थाणगार्ंश्रा) की संज्ञा दी। इसका अर्थ है-“अकेले देवताओं. में विश्वास जिसमें से... 


हर एक बारी-बारी से सर्वोच्चु माना जाता है।” मैक्डानल, (]/8८००४८॥) ने एकाधिदेववाद 
: (छ॒थ्ा०फ्रभ्ंशा) को अस्वीकृत करते हुये इसे एक भ्रममात्र. कहा गया है। परन्तु यह 
दोनों मत एकंपक्षीय है क्योंकि वेद एके काल या एक व्यक्ति- की रचना नहीं है। वे 
.' अनेक कालों तक अनेक ऋषियों द्वारा उदभूत स्तुतियों का संकलन है। अतः वैदिक 
विचारधारा में क्रमशः एक विकासक्रम दिखाई देता है ।-सम्भव है वेदों के प्रारम्भिक काल 
. : “मैं बहुदेववादी चिन्तन रहा हो और फिर एके?रवाद का सस्वरूप स्थापितं करने के विकास 


क्रम में एक युग एकॉधिदेववाद का भी रहा हो जिसमें न तो पूर्णतया बहुदेववाद था 
और न पूर्णतया एकेश्वरवांद |... 


-..- (8) एकदेववाद-जिज्ञासा वैदिक युग की विशेषता है। यह मानव की स्वाभाविक . 
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प्रवृत्ति है। इस प्रवृत्ति के कारणं आर्य मस्तिष्क में यह प्रश्न उठने लगा.कि आखिर इन 
: वैहुसंख्यक देवी-देवताओं में सर्वप्रमुख- देवता कौन है ? किस देवदा की व्यवस्था के 
अन्तर्गत अन्य देवी-देवता कार्य करते हैं ? ऋग्वेद में इन जिज्ञासाओं से सम्बन्धित अनेक 
- मन्त्र मिलते हैं। देवातिदेव की खोज के इस प्रारम्भिक प्रयास में आया ने देवताओं को 
तीन वर्गो-आकाशवासी, अन्तरिक्षवासी, .और पृथ्वीवासी में संगठित किया क्‍योंकि कई '* 
ऋग्वेदिक देवता अनेंक होते हुये भी समान गुण वाले थे | अतः कुछ देवों को मिलाकर 
देवों की संख्या कम कर दी गई। इससे देवातिदेव की खोज अपेक्षाकृत सरल हो गई।... 
: .देवातिदेव की इस खोज में .देवातिदेव के पद पर सर्वप्रथम 'अग्नि! तदुपरान्त वरूण! 
और अन्त में इन्द्र” आसीन हुये । हु 


(9) एक्यवाद' या अद्वैतवाद-आओर्य ऋषियों की जिज्ञासा देवांतिदेव .इन्द्र की प्रतिष्ठा 

: से सन्तुष्ट नहीं हुई। वह इस खोज में तत्पर रंही कि वह कौन 'सी सत्ता है जिसकी 
प्रेरण*से संसार क॑ समस्त स्थावरः और जंगम पदार्थ निय्रमंद्ध स्वकार्य में लगे रहते हैं। 
इस आधारभूत एकं और अद्वितीय सत्ता -की खोज वैदिक ऋषियों .के चिन्तन का मुख्य 
लक्ष्य था | ऋषियों की इस प्रवृत्ति के अन्त में इस “सत्ता” का आभास कर लिया और . 

' थे इस-दृढ़ निश्चय पर आरूढ़ हो गये कि सत्‌ एक ही है, विद्दानू उसका अनेक प्रकार 

से वर्णन करते हैं। (ऋग्वेद .4) 


यद्यपि .एक्यवाद या .अद्वेतवाद की निश्चित विच्मरधारा उपनिषदों में मिलती है 
तथापि इसे सिद्धान्त के कुछ. विचार बीज रूप में हमें वैदिक संहिताओं में-भी मिलते हैं। 
ऋग्वेद में अद्वैतवाद के दो रूप .मिलते हैं। एक तो जिसमें परमेश्वर" (परमसत्‌) प्रकृति 
में पूर्णतया व्याप्त है ।-इसका उत्कृष्ट उदाहरण ऋग्वेद का पुरुषसुक्त. है, जिसमें कहा .गया 
. है कि “पुरुष ही एक मात्र सतं है। उसके हजार सिर हैं, हजार. आँख, और हजार पैर हैं। 
उसे चारों ओर से पृथ्वी को घेर रखा है। जो कुछ है यां था और जो कुछ होगा, वह सव 
पुरुष ही है। पुरुष अगरों तथा अन्नजीवियों का ईश्वर है।” अद्वैतवाद का दूसरा रूंप वह 
है जो-विश्व कारण की खोज से प्राप्त होता है। इस प्रकार के अद्वेतवाद की कल्पना. 
ऋग्वेद के नासदीय सुक्त में मिलती है। इस सुक्रत में स्पष्ट किया गया है.कि सृष्टि की * 
_ उत्तत्ति किससे हुई? इन उदाहरणों के अतिरिक्त वेदों में अनेक .ऐसे मंन्त्र हैं जो वेदों * 
. की अद्दैतवादी विचारधारा के प्रतिरुप हैं-। ये निम्नलिखित हैं... 


() एक ही सत्‌ है, विप्रजन उसका अनेक प्रकार से वर्णन- करते हैं.। (ऋग्वेद) ' . 
(2) जो कुछ है या था और जो कुछ होगा, वह पुरूष ही है . (ऋग्वेद) 


(3) देवताओं का वास्तविक सार एक ही है। .... रे (ऋग्वेद) 

(4) वह जगत्‌ की आत्मा, निष्काम, आतलमनिंर्भर, अमर, स्वयंसिद्ध, -आनन्दमय, 
सर्वश्रेष्ठ, सदैव युवा व. शाश्वतं है। उसके ज्ञान से .ही मृत्यु को जीता जा सकता का | 
॥ [ ) 


सैन्धव और वैदिक धर्म ५ का 


(6) अनिर्वचनीय ही सब नाम रूपों. और सब सृष्टि का आधार है। . (अथर्ववेद) 

इसी अद्वैतवाद के आधार पर बाद में ब्राहमण ग्रन्थों में आत्मा और ब्रह्म: तथा* 
इन दोनों की एकता का विचार मिलता है जो उपनिषदों में विकृसित होकर सारे भारतीय , 
दर्शन का मूलतत्व बन गया। ऋग्वेद के एकेश्वरवाद के सम्बन्ध में डूयूसन ने अपनी 


पुस्तक “आउट लाइन ऑफ इण्डियन फिलॉसफी” में लिखा है कि “हिन्दू लोग एकेश्वरवाद ह 


के सिद्धान्त पंर ऐसी विधि के: द्वारा पहुँचे, ज़ो अन्य देशों की विधियों से विलकुल, अलग 
है।” मैक्संमूलर ने भी स्वीकांर किया है कि “ऋग्वेद संहिता के संग्रह की समाप्ति का चाहे 
जो भी काल रहा हो, उस काल के पहले इस विचार की जड़ जम गई थी कि एक ही 
अद्दितीय सत्ता है।” पिक्टेट का भी विश्वास है. कि “ऋग्वेद के आर्य लोग मौलिक रूप से. 

एकेश्वरंवादी रहे .हैं भले ही यह विचार अस्पष्ट और पिछड़ा हुआ ही क्यों न रहा हो।” रीथ 
व दयानन्द सरस्वती ने भी इस विच्चार का समर्थन किया है। शज़ा राममोहन राय ने भी 
कहा है कि “विभिन्‍न देवतागण तो केवल परमव्रहम के प्रथकू-प्रथक्‌ गुणों के प्रतीक मात्र ' 
(जाए) हैं।”!.. 

. .. समीक्षा-उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि वेद केवल आदिम युग के ग्रंथ ही 
नहीं है वरन्‌ उसके .बाद की भारतीय विचारधाराओं .के.मूल आधार भी है। चिन्तन की 
बाल्यावस्था होने पर भी वैदिक चिन्तन अल्यन्त उत्साहपूर्ण व ओज॑स्वी है | उनमें प्रकृति 
और मानव की आदिम प्रक्रियायें निहित हैं। वेदों के ,समीक्षात्मक अध्ययन से हम पाते 
हैं कि रहस्य के स्वरूप का चित्रण केव्॒ल्ल अतिमानवीय अन्तर्दृष्टि या- किसी दैवीय प्रेरणा _ 
के द्वारा न होकर बुद्धि व तर्क के द्वारा भी पूरा किया जाता है। वेदों में एक ऐसी 
धार्मिक भावना की अभिव्यक्ति है जो निशछल होते हुये भी रहस्यपूर्ण रहती है। वैदिक 
चिन्तन की प्रशंसा करते हुये 'फ्रान्सीसी विद्वान्‌ बाल्तेयर ने कहा है कि “केवल ऋग्वेद के - 
लिये पश्चिम को. पूर्व का ऋणी- रहना होगा।” वैदिक चिन्तन की महत्ता व॑ विशेषताओं - 
की विद्वानों ने मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की है।.._४ - 


. .. ... सामाजिक संगठन-वर्ण, आश्रम 


और परिवार. 


(00 एाएशारब्राणो-एश्लागा3, #आध्यापा॥ शोते : 
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-वर्णें व्यवस्था भारत के सामाजिक इतिहास व जीव॑न की. - आधार- 


' ज्लिला है । इस व्यवस्था में मारतीय समाज को वर्णों में विभाजित किया अूया है | 


भारतीय संस्कृति में इस व्यवस्था का महत्त्वपूर्ण स्थान है। जन्म से मृत्यु परयंन्त-.. 


प्रत्येके हिन्दू के समस्त संस्कार वर्ण के भनुसार होते हैं। यही'नहीं बल्कि प्राचीन : 


.. भारत में हिन्दूधों फे राजनीतिक, आथिक व घामिक सेंगठन का भझ्ाभार जी यही , 
_वर्णे-थ्यवस्था थी । इसने हिन्दू समाज की समस्त गतिविधियों को भ्रपने विचारों ब . 


कक 


प्रभाव से प्रभावित किया है । परिखामस्वरूप देश में होने दाले अंनेकाअनेक परि- 
बर्तनों, सैंंषों व क्रान्तियों में इसकों प्रहम्र भूमिका रही । कालान्तरे में - इसने रांज- 


. नीतिक, सामाजिक, झ्ाथिक, घामिक आदि सभी अवस्थाश्रों का किसी न किसी रूप _ 
हैं मार्ग दर्शन किया | वर्ण व्यवस्था चिरजीवी है । हजारों वर्ष बीते किल्तु अपने 


दीभकासीन इतिहारा के.सम-विषम पथ पर संधर्ष-विश्वर्ष का मुकाबला करतीं हुई 


. यह व्यवस्था झनवरत चंलती रही । देश में अनेकों राजनीतिक व्‌ घामिक. परिवर्तन 


: हुये । नये-तये राज्य व राजवंश बने व बिगड़े, नये-नये भर्मों का उदय -प्रोर " पतन .- 


हुआ | परन्तु यह व्यवस्था समाप्त नहीं हुई | यहां तक कि वेर्णा-व्यवस्था के विरोधी 


*« जैन व बौद्ध धर्म भी इस व्यवस्था का: पूर्ण परित्याग नहीं कर सके । समय व परि- 
स्थितियों के प्रनुरूप वर्शो-व्यवस्था में परिवतंन .भी हुये - तथा अपनी भेद परक 


* _ उपबस्था के कारणा एक वर्ण द्वारा दूसरे वर्ण पर अपनी महत्ता व प्रभाव सिद्ध करने 


पथ के लिये वर्ी में परस्पर शारीरिक व. वैचारिक संघर्ष भी हुये किन्तु परस्पर विचारों, - 
िष्ट कार्यों भौर - अधिकारों के संघर्ष से इस व्यवस्था की -जड़ें भौर गहरी व - 


ह . जजबुत हुई हैं जो भाज मी हिन्दू समाज में विद्यमान है। वरो-व्यवस्था, की महत्ता . 


का उल्लेख करते हुपे डॉ. विपलचण पाण्डें? ने कहा हे कि --“मारतोय इतिहास 
>सें प्रभाव ब प्रमुता के लिये बर्ों का यह पारस्परिक संघर्व सामाजिक इतिहास. के 
.. लिये उतना ही महत्वपूर्ण है, जितना राजनीतिक इतिहास में सिहासनों के सिये 
राजदधों का परस्परिक संघर्ष । 
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थर्ण व्यवस्था के ग्राधार तत्व--वर्ण-व्यवस्था ५ जातिगत वर्ग व. सामाजिक 
संरचना पर आधारित है। इसमें प्रत्येक व्यक्ति को अपने स्वाभःविक गुणों के श्नुरूष 
वर्ण में स्थान मिलता है। वर्ण के अनुसार ही समाज में व्यक्ति का प्रभाव और 
महत्त्व निश्चित होता है । इस व्यवस्था में कर्म का प्रधान स्थान है । प्रत्येक वर्ण का 
झपना विशिष्ट कर्त्तव्य (कर्म) है। ये कर्तव्य दरणों के नैतिक कत्तंव्य या वर्णधर्म 
के नाम से जाने जाते हैं। इस प्रकार वर्ण में दो प्रधान तत्व विद्यमान हैं--प्रथम, 
भेद परक ऊँच-नीच की भावना और द्वितीय,-वर्ण के निर्धारित कर्म । इस प्रफार 
वर्ण -व्यवस्था सामाजिक वर्गों की महत्ता और वर्णों,से सम्बद्ध है। प्रत्येक वर्ण के 
गुणों और कर्मो में श्रन्तर होने के वावजुद सभी वर्णों का श्न्योन्याश्रित 
पम्बन्ध है । 

वर्ण व्यवस्था का समाज निर्माण में योगदान--वर्णधर्म (वर्ण के कंत्तंव्य) 
; निष्ठापूर्वक पालन करने से व्यष्टि व समष्टि दोनों का उत्कषं होता है | प्रत्येक 
र्ण के मनुष्य अपने-अपने वर्ण के श्रनुरूप कर्मों को स्वीकार करके परस्पर होने 
ली स्पर्घा से भ्रपने को दूर कंर लेते हैं। इससे समाज में शान्ति व स्पर्धाहीन 
ततावरण का निर्माण होता है तथा प्रत्येक वर्ण निर्बाघ रूप से उन्नति के मार्ग पर 
ग्रसर होता है । इससे मनुष्य के व्यक्तित्व का सर्वांगीण विकास होता है । वह वर्ण 
में कै श्रनुसार परिवार, समाज, और देश के प्रति अपने उत्तरदायित्वों का निर्वाह 
ःरता हैं। परिवार श्रीर समाज की सुचारू व्‌ सुन्दर व्यवस्था चलाने के लिये 
हू अपनी कल्याणकारी भावना से व्यक्तिगत व सामाजिक व्यवहारों का निष्पादन 
रदा है। इन्हीं नैतिक गौर सुब्यव॒स्यित तिध्रमों का पालन करके वह सर्वोत्कृष्ट 
एध्यात्मिक सुल को प्राप्त करता है जो मोह, माया, लोभ व रोष रहित हीता है। . 
स प्रकार समाज: झौर देश के निर्माण व उन्नति में वर्ण व्यवस्था का गरिमामंय ' 
गैगदान है । ह 
“थर्ष' शब्द का प्र्थ श्रौर प्रयोग--यास्क ने 'वर्णोवृणोत्रे! कहकर वर्ण शब्द 
गि व्युत्पति 'बुच्म” या वरी' घातु से निष्पन्न की है । जिसका अर्थ चुनना या वरण 
उरना है। 'वर्ण' श्लौर वरण' शब्दों में समानता भी है | सम्भवतया “वर्ण” से तात्पर्य 
केसी रिशिष्ट व्यवस्था के चुनने से है । समाजशास्त्रीय झापषा में वर्ण का श्रर्थ उस 
'वर्ग 'स्लै है जो अपने चुने हुये किसी विशिष्ट व्यवसाय से सम्बद्ध है । यह छर्ग श्रपनी 
उन्‍न्दनिहिित विशेषताञों के कारण समाज के अन्य वर्गों से पृथक्‌ रहकर अपने हितों 
# प्रति सचेत रहता है । '“धर्ण' शब्द का एक भ्रन्य अर्थ रंग मी हौकेोंफ। 
एणिनि ने अपने ग्रत्थ “भ्रष्टाध्यायी' में घातु के अन्तर्गत वर्णन इत्येके! और कर्म 
रिसें' कह कर “वर्ण” शब्द की व्युत्पत्ति वर्ण (रंग के अर्थ में) शब्द से मानी है। 
स्ष प्रकार वर्ण को एक विशिष्ट रंग माना गया है । ऋग्वेद (.73.7.) में दर्ण 
ब्द का प्रयोग रंय के अर्थ में ही हुआ है । पुराणों में भी कई स्थानों पर प्रत्येक 
थे के लिये पृथक्‌ रंग यधा-द्वाह्मण, क्षत्रिय, देश्य, व शूद्र के लिये ऋ्रशः: शुक्ल 
'श्देप्त), रक्त (लाल), पीत (पीला) व छ्ृण्ण (काला) इंगित किये गये हैं। पु 
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“वर्ण शब्द का सर्वेप्रथम प्रयोग ऋग्वेद के विभिन्न मन्त्रों में किया गया है 
इसमें 'दर्ण' शब्द का प्रयोग रंग या प्रालोक के श्र्थें में किया गया है (ऋचेद !. 73 
7., ॥. 3.5., शा. 97, !5., [|%. 04. 4. भादि) । ऋग्वेद में यंत्र-्त! 
'वर्ण! शब्द का प्रयोग ऐसे वर्गों के लिए भी किया गया है जिनकी त्वचा गौर (श्वेत 
या श्याम रंग की थी । पू्व-वैदिक समाज की प्रारम्मिक अ्रवस्था में दो ही वर्ण थे 
एक आय॑ व दूसरा प्रनाय (दास) या दस्यु । अतः त्वचा के रंग को विभाजन व विशे 
का भाधार माना गया । डॉ. पाण्डुरंग वामत कारों (07. ९.५. (७&॥0०) ने घर्म 
शास्त्र का इतिहास, द्वितीय भाग पृष्ठ 25 पर इस वात को स्वीकार किया है €ि 
ऋग्वेद में ।. 79 6. और ॥]. 2.4 में वर्ण शब्द का अथ आर्य व दास संमुदाय॑ 
के भ्र्थ में प्रयुक्त हुआ है और यह दोनों समुदाय रग के श्राघार पर ही ब्रलग थे । 
मैकडोनल ने भी .इसी मृत का समर्थन किया है । 


वर्णे-व्यवस्था का प्रारम्भिक स्वरूप 

पु (॒ 
प्रारम्मिक युग में भ्रार्यों को समाज में वर्ण-व्यवस्था की आ्रावश्यकता नहीं ! 

थी । प्रत्येक भागे व्यक्तिगत रूप से देवस्तुति व यज्ञ किया करता था। ग्रतः ब्राह्मण” 

पुरोहित की आवश्यकता नहीं थी ' इसी प्रकार युद्ध में प्रत्येक व्यक्ति भाग लेता 

था अतः क्षत्रिय वर्ण की भी आवश्यकता नहीं थी। पुरुषसूक्त को छोड़कर सम्पूर्ण 

ऋग्वेद में कही भी वेश्य व श॒द्र वर्णा का उल्लेख नहीं मिलता । . | 


परन्तु भारत में झाने के बाद पश्रायों को नवीस परिस्थितियों का सामना 
. करना पड़ा | उन्हें इस देश की एक-एक इन्च भूमि के लिए यहाँ के मूल निवासी 
प्रनायों से युद्ध करने पड़ें । भारत के भूल निवासी शअनार्यों को ऋग्वेद में दास 
(झनाये) कहा गया है । झाये आक्रमणकारी थे व भ्रनायें आकान्त । ऋग्वेद में अ्रभेक 
स्थानों पर आये व अनाये (दास) की भिन्नता व इनके परस्पर संघर्ष में आयों की 
विजय का उल्लेख किया गया है । ऋग्वेद के अनुसार आये गौर वर्ख (रंग) तथा: 
बनाये कृष्ण वर्ण थे | रंग के भ्रतिरिक्त आर्यो व अनायों की शारीरिक रचना में 
भी भ्रन्तर था । ऋग्वेद में इन झनायों को 'अपनासः (चपटी नाक चाले) कहा गया 
है । भागों व अनायों में घामिक -व सांस्कृतिक भिन्नता भी थी । इसीलिए ऋग्वेद में 
इन्हें 'प्रद्वत' (देवताओं के नियम व व्यवहार. का पालन न करने वाले) “मृप्नवाचः" 
(झमधघुर भाषी) व. अक्रतुं (यज्ञ न करने वाले) कहा गया है । इसके विपरीत आर्य 
ऊंची नाक वाले व सदाचरण व सद्प्रवत्तियों का अनुसरण करने वाले थे। इस 
प्रकार ध्ार्यों व यहां के मूल निवासियों के रक्त, रंग, श्राचार-विचार व रहन-सहन 
में पर्याप्त भ्रन्तर था अतः स्वाभाविक था कि आर्यों के श्राते ही समाज में दो वर्ग 
दिखाई देने लगे जो शारीरिक व सांस्कृतिक इष्टि से नितान्‍्त भिन्न थे.। ऋग्वेद में; 
रंगे फे प्लाधार पर इन दोनों वर्गों में से एक वर्ग को प्राय वर्ण व दुसरे वर्ग को! 


ु 


दास वर्शां कहा गया है | ग्रतः समाज में रपष्ट रूप से झाय॑ व दास दो वर्ण बन गए 
जिनका अस्तित्व वैदिक युग के प्रारम्मिक काल तक बना रहा । 

डॉ, विमल चन्द्र पाण्डेय के अनुसार, “ऐसा प्रतीत होता है कि जायों घ 
प्रनायों को पृथफ्‌-पृथक्‌ समुदाय घोषित करने का काम सर्वप्रथम उनके रंग ने 
किया | दोनों में रंग का इतना भारी ब्रन्तर था फि उन दोनों की जाति मिन्नता 
किसी प्रकार भी छिप न सकती थी । उ “मे रंग फो देखकर कीई भो कह सकता षा 
कि वे वोनों विभिन्न समुवाय व जातियों के हैं । श्नतः सर्वप्रथम दोनों फा पृथक्‌-पृथक्‌ 
विमाजन रंग (वर्ण) के श्राघधार पर ही हुआ । कालांतर में उनकी शारीरिक शौर 
सांस्कृतिक विभिन्‍नताश्रों ने इस विभाजन को श्रौर भी घृढ़ फ़र दिया इस प्रकार 
वैदिक युग के प्रारम्भिक काल में ही वर्णो (रंगों) के रूप में समाज संगठित होन॑ 
लगा था । इस युग में श्रायं व दास वर्ण के रूप में दो प्रधान वर्ग स्पष्ट हो चुके थे । 
यह वर्गीकरण श्रार्यो व अनायों के जातीय व सांस्कृतिक 'पार्थक्य का प्रतीक था । 


भारत में श्राने के कुछ समय बाद आर्यो को नवीन परिस्थितियों का 
सामना करना पड़ा । अनायों के साथ निरन्तर संघर्ष ने झायों के समक्ष ऐसे कारण 
उपस्थित कर दिये कि प्रायं श्रपने समाज को ';न: संगठित करने को प्रेरित हुए । 


निरन्तर युद्धों के कारण समस्त श्रार्य व्यवस्था छिल्न-भिन्‍न हो रही थी। 
ग्रत:ः समाज को व्यवस्थित व संगठित रखने के लिए यह आवश्यक था कि युद्ध के 
साथ समाज के अन्य कर्म मी होते रहे । भ्रतः आयों ,ने' समाज में कार्य-विभाजन 
की आवश्यकता महसूस की । झ्रार्यों के जीवनमें धर्म का अत्यधिक महत्व था अतः 
समाज को एक ऐसे वर्ग की आवश्यकता थी जो युद्ध कर्म से दूर रहकर उनके धर्म 
की रक्षा फर सके, मन्त्र रचना व मन्त्र संरक्षण कर सके तया उनके कल्याण व 
शत्रु के विनाश के लिए देवी-देवताश्रों का श्राह्मात कर सके । इन्हीं श्रावश्यकताश्रों 
की पूर्ति के लिए ब्राह्मण वर्ग का जन्म हुआ था । 


इसी प्रकार समाज को एक ऐसे वर्ग की. भी आवश्यकता थी जो श्रन्य सब 
कार्यों से पृथक होकर युद्ध कला में निपुणता प्राप्त कर सके और आवश्यकता पड़ने . 


पर्‌ उनके घन व जन की सुरक्षा कर सके.। इस आवश्यकता के फलस्वरूप क्षत्रिय 
वर्ग ,का जन्म हुआ ै। 


शेष भ्रा्य समाज (विश) निश्चिन्त होकर कृषि वारिज्य व भश्नन्य व्यवसायों 
के द्वारा समाज की झाथिक उच्नति व उपयुक्त दोनों वर्गों की आवश्यकताओं की पूति 
'में संलग्न था । यह वर्ग कालान्तर में वैश्य वर्ग केहलाया | 


्. 
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युद्ध में पराजित अनायों (दास) को झ्ायों ने अपने निम्न कार्यों के लिए 
झपनी सेवा में नियोजित किया । यह अनाय॑ शूद्र कहलाये । 

“ इस प्रकार ऋग्वेदिक युग में हम वर्ण व्यवस्था को बीज रूप में आरोपित 
पाते हैं । इस व्यवस्था का विकास परवर्ती युग की घटना है। ऋग्वेद में वर्ण या 
वर्ग व्यवस्था का जो रूप मिलता है वह कर्म पर आधारित था, जन्म पर नहीं । 

. उझत्तर वैदिक काल तक आते-आते झ्रार्यो व अनायों की प्रतिस्पर्धा व.विरोध 
साय: समाप्त हो गया झौर दोनों के मध्य पारस्परिक सम्बन्ध स्थापित होने लगे तथा 
सहयोग की मावना को बल मिला । प्रत्येक युग में ऐसे लोग रहे हैं जो यौन भावना 
से वशीमभूत होकर रक्त, रंग, वंश प्रादि का विचार' किए बिना स्त्रियों से सम्पर्क 
करते रहे हैं । ऋग्वेदिक काल में मी ऐसे लोगों की कमी नहीं थी।इसके परिणाम- 
स्वरूप भाय॑ भ्पनी जातीय व सांस्कृतिक मोलिकता को बनाये रखने में भ्रसमर्थ हो 
गए । धीरे-धीरे वर्ण संकरता का विस्तार होने लगा।आय॑ वर्णश्रौर,दास वर्ण का 
अन्तर समाप्त हो गया: तंथा समाज में घूसर (गेहू आ) रंग के आरय॑ पुत्र भी भ्रवस्थित 
होने लगे । सामंजस्य व सहयोग के कारण शभ्रब समाज में अ्नायय भ्रथवा दास वर्ग 
जो प्रायों की इष्टि में सांस्कृतिक दृष्टि से हेयच पराजित थे, झ्रार्यों ने जौथे वर्गे 
(वर्ण) के अन्तर्गत अपने संमाज में सम्मिलित कर लिया । किन्तु अनार्यों को चौथे - 
वर्ग के रूप में श्रपने समाज में शामिल करने के उपरान्त भी झ्ायों ने अपनी रक्त 
शुद्धता, श्रेष्ठता व उच्चता को बनाये रखा-। प्रथम तीन वर्ण (वर्ग) श्रार्यों के रक्त 
से सीधे सम्बन्धित थे । अनार्यों को चतुर्थ वर्ग के रूप में समाज में निम्नतम स्थान 
प्रदान किया गया था । प्रारम्म में इन वर्णखों के सम्मिश्नरा पर कोई प्रतिवन्ध नहीं 
था | यह वर्ग विभाजन व्यवसाय व श्रम के आधार पर था | इनमें कठोरता व 
पारयक्य नहीं था । इसके परिणामस्वरूप दासीपुत्त औशिज, वत्स व दीर्घतमा जैसे 
लोग ऋषि कहलाये । इस्‌ प्रकार दो संस्कृतियां मिश्रित होने लगी | भ्रतः प्रार्यों ने 
अपनी सामाजिक, .साँस्‍्कृतिक व रक्त की श्रंष्ठता बनाये रखने के लिए समाज का 
पुनर्गेंठत किया भर चार वर्णों की व्यवस्था कौ- ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र 
प्रारम्मिक तीन वर्णों में आर्यो को सम्मिलित किया और चंतुर्थे शूद्र वर्ण के अ्रन्तर्गत 
समस्त अनाय॑े तथा'दासों को सम्मिलित किया गया। इस प्रकार नवीन सामाजिक 
संगठन से आय संस्कृति अक्षुणण बनी रही और अनाय॑ संस्कृति आर्य संस्कृति से 
प्रमावित होने लगी परन्तु आये अ्रनाय॑ संस्कृति की मूल प्रद्ृत्तियों को नहीं बदल 
सके । झनायों की कतिपय परम्परायें बनी रहीश्व्रतः अपनी संस्कृति को श्रक्षुण्ण 
बनाये रखने के लिए आार्यों की सामाजिक व्यवस्था कठोर व्‌ रुढ़िवादी होने लगी । 
झ्रायों ने भपनी सामाजिक व्यवस्था के अन्तर्गत ऐसे नियम श्रौरदिशा निर्देश स्थापित 
किमे जो एक दूसरे वर्ण “को आपस में संयुक्त होने से श्रवरुद्ध करते थे । इस प्रकार 
ऋगवेदिक झार्यों का वर्ण शब्द जो आये वर्ण (रंग) व दास वर्ण (रंग) का परिचायक 
था । कालास्तर में रंग मुलक न रहकर कर्म मूलक और फिर जन्म मूलक हो गया । 


बं 
... वर्ण व्यवस्था के उद्भव सम्दत्धी लिडाग्त 


बरों व्यवस्था का उद्भव कब, कैसे व किन परिस्थितियों मैं हुमा ? यह 
विचारणीय प्रश्न है। जैसा की पूर्वोक्त वर्णन से स्पष्ट है कि बर्ण व्यवस्था का . 
विकास धीरे-भीरे इतिहास की घटनाश्रों के सन्दर्भ में हुआ । _इस व्यवस्था को पूर्ण 
रूप से विकसित होने में सैकड़ों वर्ष लगे ' समस्त वर्णों के कम &त्तेंव्य)निर्धारित 
करने के लिये श्रपार बुद्धि और विवेक की सहायता ली गई। इस निर्धारण में वर्षों 
के गुण, व्यवसाय तथा समाज की श्रावश्यकता को प्रमुख रूप से ध्यान में रखा 
गया । सभी-ववर्णों के लोग अपने कर्मों का निष्ठा व स्वतन्त्रतापूर्षक पालन कर सके 
इसके लिये धर्मं की सहायता ली गई तथा सभी वर्ण के कर्तव्यों को सक के भ्रन्तर्गंत 
माना गया है । इस प्रकार वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति के सम्बन्ध में कई सिद्धान्त 
कुई रूपों में विकसित हुये-। जिनमें से निम्नांकित प्रमुख हैं :-- 


है| ) देवीय श्रथवा परम्परागत उत्पत्ति का सिद्धान्त :--श्राचीन धम्मशास्त्रों 

में वर्णों की उत्पत्ति को दैवीय मानकर उनके विभाजन को पवित्र माना गया है । 

इस सिद्धान्त को परम्परागत सिद्धान्त भी कहा जाता है। इस सिद्धान्त के अनुसार 

वर्णों की उत्पत्ति ईश्वरकृत मानी गई है । ऋग्वेद के पुरूषसूक्‍्त में वर्ण की उत्पत्ति 

के दैवीय सिद्धान्त को स्वीकार किया गया है । ऋग्वेद का पुरुषसुक्त इस प्रक्रार 
हे “ब्राह्मणोउस्थ मुखमासीद्‌ बाहु राजन्यः कृतः । 
उरू तदस्य यव्‌ वैश्य: पद्भ्यां शुद्रोडज्यात (४ 


. (ऋग्वेद. 0,90.,2) 

इसके भ्रनुसार वर्णो की ऊूल्वात्त विराट पुरुष से हुई थी । विराट, पुरुष के 
मुख से ब्राह्मरा, वाहु से क्षत्रिय, उछ (जांघ) से वैश्य व पर (पद) से शुद्ध 'उत्पन्न हुये ।. . 
' इस उदाहरण से स्पष्ट होता है कि समाज का चार,ज़स्योँ में विभाजन अत्यन्त प्राचीन 
है । यह विराट. पुरुष सृष्टिकर्ता है । इसी से चारों क्णाँ-की उत्पत्ति हुई । दूसरे शब्दों 
में स्वयं ईश्वर ने ही वर्णों की सृष्टि की और उनकी स्थिति निर्धारित की । यह कथन ' 
प्रतीकात्मक भी है । जिस प्रकार शरीर में मुह, बांह, जांघ और पैर का महत्व है ' 
उसी प्रकार शरीर रूपी समाज में ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्यभोरशूद्र अंग हैं। जिस 

प्रकोर शरीर के संचालन में सभी झंगों का समान' एवं महत्वपूर्ण योगदान. है, किसी 

एक भंग के बिना उसकी स्थिति दयनीय हो जाती है, उसी प्रकार किसी एक वर्ण 

के बिना समाज की स्थिति भी गम्भीर बन जाती है। ब्राह्मरो. की उत्पत्ति मुह से 


48 


इसलिये बताई गई है कि उसका समझ्त कांये मु ह से सम्बन्धित था श्र्वात्‌ शिक्षा 
व विद्या प्रदान करमा।जिस तरह मुख समस्त शरीर की स्थिति हीं प्रमिम्यक्ति 
का माध्यम है उसी प्रकार ब्राह्मण समाज का प्रवक्ता माना गया । बाहु शक्ति ढृ 

: शौय॑ का केन्द्र है।भ्रतः क्षत्रियं की उत्पत्ति बांहु से मांवी गई है क्योंकि उसका प्रमुख 
. - कार्य देश की रक्षा व प्रशासन जआाहु से सम्बन्धित है । वैश्यों का जांध से उदमण 
इम्नलिए माना गया हैं;क़निं उतका प्रमुख कार्य" समांज.की आिक-व्येवस्था सुदद 

: करना दा। कृषि पशुपालन झोर॑ वारिज़्य से वे संमाज की. प्रोवश्यक्तायें पूरी 
करते थे । मिस प्रकार शरीर के आघार के लिए जांघ भावश्यक्क हैं उसेंप्रकार समाणे के 
'झाधार के. लिए वैश्य वर्ण श्रावश्यक माना गया । पर का कार्य शरीर को गतिमान 
बनाये रखना है । इसलिए शूद्रों की उत्पत्ति पैरों से बताई गई है क्योंकि यह भ्रपनी 
सेवाओं द्वारा तीनों वर्णों व समाज को गति प्रदान करते हैं।जिस प्रकार शरीर 
अपने इन भंगों--मुख, वाहु, जंघा व पैर के बिना प्रस्तित्हीन, गतिहीन भौर 
निस्तेज हो जाता है उसी प्रकार चारों व्णों के बिना समाज का कोई 


महत्व नहीं है । 


कतिपय विद्वानों की मान्यता है कि ऋग्वेद का पुरुषसूक्त परवर्ती रचना 
है। प्रो. एन. के दत्ता के अनुसार वर्ण व्यवस्था ऋग्वैदिक न होकर परवर्ती काल 
की रचना है । जी. एस. घुर्वे ने मी इसी मत का समर्थन करते . हुए कहा है कि 
“ऋग्वेद के मूल अंश में ' सम्मवतः वर्णां व्यवस्था जैसी कोई संस्था विकसित नहीं 

- हुई थी ।” 


वंदिक साहित्य के अतिरिक्त ग्र्य परवर्ती . संस्कृत साहित्य में भी वर्ण 
व्यवस्था की दैवीय उत्पत्ति के सिद्धांत का उल्लेख मिलता है। तैत्तिरीय संहिता के 
- अनुसार चारों वर्णों की उत्पत्ति विराट पुरुष के विभिन्न अंगों से हुई है । मेहामारत 


में भी वर्ण व्यवस्था की देवीय उत्पत्ति के सिद्धांत का वर्णन मिलता है। भ्रन्तर सिर्फ 
इतना है कि इसमें विराट पुरुष के स्थान पर ब्रह्मा का. उल्लेख किया गया है 
(महाभारत, शांतिपवं, [22*“4-5) गीता में भी श्री कृष्ण ने ऐसा ही मत प्रकट किया 
है। (गीता 4.3) मनु स्मृति (:3) में भी इसी मत को स्वीकार किया गया है । 
:. पुराणों में भी वर्ण-व्यवस्था को ईश्वरीकृत मावा गया है । विष्णु 
पुराण (:2:63) के अनुसार भगवान विष्णु के मुख,मभुजा,जघा और पैरों से 
क्रमशः ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र की उत्पत्ति हुई । वायु तथा ब्रह्माण्ड पुराणों मे 
' भी चार वर्णों की उत्पत्ति ब्रह्मा के विभिन्न अंगों से मानी गई है । ग्याहरवीं शताब्दी 
के लेखक श्रलबरूनी ने भी वर्णों की उत्पत्ति के इसी सिद्धांत का प्रतिपादन किया 
' है। इन उद्वरणों से स्पष्ट है कि भारतीय व्यवस्थाकारों ने वर्ण व्यवस्था का देवीय 
: उदमव स्वीकार करके इस व्यवस्था को आदिकालीन माना है । इस सिद्धांत की 
प्रशंसा करते हुये डॉ. जयशंकर मिश्र ने लिखा है कि “इस सिद्धांत के अ्रन्तर्गत बरों 


पु चर 
का एक दूसरे: दर्ज मे सम्बन्ध, उसका एक दूसरे से उच्च स्थान तथा विभिन्न 
लिरिक्षत कर्सों का नियोजन है जिससे लारतोय समा में उनको ऐतिहूर्णतकता ता 
कार्य प्रणातो का पता चलता है। तत्कालीन समाज का बरणों सें बंद हुप्ा बर्षो- 
करण तथा व्यावहारिकता के झ्लाधार पर सुनिश्चित कार्य विभालत इसको श्रपणी 
झौलिकता है ; पा 
मार व्यवस्थाकारों ने वर्ण व्यवस्था को दैवीय स्वरूप इसलिये प्रदान किया 

कि इससे सम्बद्ध वर्ण श्रपने-प्रपने वर्णा के अन्तर्गत रहे और वर्ण व्यवस्था का उल्लं- 
घन करने का प्रयास न करे | मानव स्वाभाविक रूप से स्वतन्त्र व स्वच्छेद विचारों 
का होता है । उस पर बन्धन व प्रतिबन्‍्ध का कोई श्रसर नहीं होता । अपने ' मन 
और मस्तिष्क से संचालित होने वाले व्यक्ति प्रत्येक युग . में रहे.हैं जो कोई नियन्त्रण 
स्वीकार नहीं करते । भ्रतः हमारे तत्कालीन ऋषियों व विचारकों ने मानव की इस 
प्रद्त्ति का विश्लेषण करके सामाजिक व्यवस्था को देवीय रूप प्रदान किया/ताकि ऐसी 

 प्रद्ृति के लोग ईश्वर के नाम से डरकर वर्ण व्यवस्था का उल्लंघन करने या उसे 

प्राघात/पहुंकषोने का प्रयास न करे । 


2. गुर सिद्धांत. 


वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति के सम्बन्ध में गुणों को मी श्राघार माना गया है । 
मनुष्य भ्पने गुणों से महान्‌ होता है न कि अपने वंश या,परिवार से । उसके आंतरिक | 
व बाहरी ग्रुण ही उसको श्रेष्ठता या महानता प्राप्त कराते हैं.। महाभारत में ' 
उल्लेखित युप्रिष्ठिर,- यक्ष (जल-देव) के संवाद इसका प्रमाण है। यक्ष. के प्रश्न 
“ब्राह्मण कौन है ?”' का उत्तर देते हुये युधिष्ठिर ने कहा था--“जो सत्यवादी है, 
वानी है, दयालु है, क्षमाशील है, जो चरित्रवान है तथा दूसरों के प्रति सहानुभूति 
रजता है श्रौर जो तपस्वी है उसे ही स्मृतियों में ब्राह्मण कहा गया है ।” इस पर 
यक्ष ने पुनः प्रश्न किया कि “यदि यह गुरा व लक्षण शुद्ध में पाये जाए" तो क्या वह 


ब्राह्मता कहलायेगा ?” इसका उत्तर देते हुये युधिष्ठिर ने . कहा कि “यदि यह गुण 
शुद्र में पाये जाए तो बह शुद्र नहीं ब्राह्मण है श्रोर यदि किसी ब्राह्मण -में ये गुण न हो 
तो यह ब्राह्मण नहों शद्र है।!. 6 ह ह 


गुण सिद्धांत का वर्णन गीता में भी किया गया है । गुर कई प्रकार के होते 
हैं उन में तीन प्रमुख माने गये हैं--सूत्व, रज “झ्ौर तम । सत्व गुणा त्िमंल, दोष 
रहित, ज्ञान प्रे रक और साँसांरिकता/< से/विमुक्त करने वाला होता है । इससे सुख _ 
व ज्ञान मिलता है । इस श्रेष्ठ गुर से मनुष्य, की स्थिति उच्च हो जाती है । रजो 
गुख का आधार कार्म वे वासना है जिसके कारण व्यक्ति के अन्दर अनेक प्रकार की 
इच्छायें व कामनायें उत्पन्न होती हैं । जो मनुष्य को कर्मों के लिग्रे प्रेरित करती है । 
मनुष्य को भौतिक व सांसारिक बन्धनों से प्राबद्ध करने वाला यह ग्रुण सत्व गुण की 
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तुलना में कुछ निम्न है । तमो ग्रुण से अज्ञान की सुष्ठि होती है । इस अझज्ञान से 
: भनुष्य भ्रम, प्रालस्थ, प्रमाद व निद्रा से ग्रस्त हो जाता है। अ्रतः सत्व गुण सुख 
का, रज ग्रुण कम का और तमस गुण अज्ञान का चोतक माना गया है । इन्हीं गुणों 
से मनुष्य अ्रपंना विकास करता है । समस्त वर्णो के लिये श्रलग-अलग गुण निर्धारिय 
किये गये हैं | ब्राह्मण के लिये सत्व ग्रुण, क्षत्रिय के लिये रजो गुण, वैश्य के लिये 
रजस व तमस गुण का मिश्चितें रूप तथा शूद्र के लिये तमोगुण अर्थात्‌ जिसमें सत्व 
गुण थे उसे ब्राह्मण, जिसमें रजो गुरा थे उसे क्षत्रिय, जिसमें रजो गुरा व तमस गुण 
का सम्मिश्नणा था उसे वैश्य भ्रौर तमो ग्रुर वाले को शूद्र माना गया । मनुस्मृति 
(]2*24)तथा विष्णु पुराण (:6*4-5) में भी गुणों के श्राधार-पर वर्णों का वर्गी- 
करण किया गया. है । इसे वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति का ग्रुणात्मक सिद्धान्त कहा 
जाता है । ४ ः 


3, रंगों से सम्बन्धित उत्पत्ति का सिद्धांत 


वर्स'-का एक अन्य श्रर्थ रंग भी है । ऋग्वेद में वर्ण शब्द का प्रयोग इसी 
श्र्थ में आर्यो व अनायों की पृथकता सिद्ध करने के लिये किया गया है । कालान्तर 
में जब वर्ण शब्द का प्रयोग वर्गों की विभिन्नता सिद्ध करने के लिये होने लगा तो 
चारों वंणों के लिये भिन्न-भिन्न रंग निश्चित किये गये । वर्णो की रंग से सम्बन्धित 
उत्पत्ति के सिद्धांत का महाभारत के शांतिपव॑ं (88*5) में विशद्‌ वर्णन हुआ है । 
शांतिपवें में मूगु ऋषि ने वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति का आधार रंग को ही बताया 
है | भुगु ऋषि के श्रनुसार ब्रह्मा ने ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र की उत्पत्ति की 
जिनका रंग क्रमशः श्वेत (सफेद), लोहित (लाल), पीत” (पीला) व काला था । 
डॉ. जयशंकर मिश्र के अनुसार “रंग का यह सिद्धांत त्वचा के रंग को उतना व्यंजित 
नहीं करता, जितना मनुष्य के गुण झौर कर्म को । वस्तुतः श्वेत रंग का परिचायक 
संत्व गुण था, लाल रंग का रजो ग्रुण और काले रंग का तमो ग्रुण । रंगों पर 
प्राधारित ये गुणात्मक श्रभिव्यक्तियाँ मनुष्य की त्वचा के रंग को नहों बल्कि उसके 
कर्म प्रधान गुण को उद्घादित करतो है एलजी इस प्रकार विभिन रंगों में 
: विभाजित चातुर्बणों फी उत्पत्ति गुणों से सम्बन्धित ही गई तथा शास्त्रकारों ने उनके 
रंग को मूलभूत ग्रुणों से संयुक्त कर दिया ।” 


4, कर्म से सम्बन्धित उत्पत्ति का सिद्धान्त 
* बर्ण व्यवस्था के उद्भव के सम्बन्ध में कर्म सिद्धांत भी भपना महत्वः रखता 
है। विभिन्न वर्णों के अलग-अलग कम थे और इन्हीं-के आधार पर वर्णों का 


वर्गीकरण हुआ था । वंदिक काल के प्रारम्म में जो लोग विद्या, शिक्षा, तप, यंत्र, 
धामिकता आदि में रुचि रखते. थे वे ब्राह्मण वर्ग में माने गये । जो वर्ग देत कं 


ना 


ब्रेड 


सुरक्षा, शासन संचालन और राजव्यवस्था में योगदान देते थे। उन्हें क्षत्रिय वर्ग से 
सम्बन्धित किया गया । कृषि, पशुपालन और वाणिज्य आदि में संलग्त लोगों को 
दैषय वर्ग का माना गया । भन्‍्य तीन वर्णों की सेवा और परिचारक वृत्ति अपनाने 
वाले को शूद्र वर्ग में माना गया । इस प्रकार प्रारम्भिक युग में कर्मों के श्राधार पर 


ही वर्णों का उदय हुआ । 


बैंदिक काल के प्रारम्भ में आये और दास दो वर्ण थे । वर्णों का यह विभाजन 
ग्राचार व कमंमलक था । ऋग्वेद में एक स्थान (9 63:5) पर कहा गया है 
*'कृण्वन्ती विश्वम्‌ श्रार्यम्‌/” अर्थात्‌ समस्त विश्व को आर्य बनाओ । ऋग्वेद के इस 
कथन से स्पष्ट है कि अनाय॑ को आये तभी बनाना सम्भव है जब आये-अनार्य का 
भेद जन्म या रक्त मूलक न “होकर कम मूलक हो । बौद्ध प्रन्थ मज्किम निकाय के 
अनुसार यवन, कम्बोज और दूसरे सीमावर्ती देशों में भ्रार्य/ भ्रोर दास दो ही वर्ण 
होते हैं। श्रायं दास हो सकता है और दास आयय॑। बौद्ध ग्रन्थ का यह कथन इस 
बात का स्पष्ट प्रमाण है कि कोई व्यक्ति कर्म से ही दास या आये हो. सकता है । 
कालान्तर में जब समाज का चार वर्णों में विभाजन हुआ तो वह भी कम पर ही 
ग्राधारित था । इस प्रकार वर्ण व्यवस्था में समाज की चार प्रधान वृत्तियों के - 
ग्राधार पर समूहों का विभाजन किया गया | व्यक्ति के वरणों का श्राधार कर्म 
बना । रे 


महाभारत में भी वर्ण व्यवस्था के उद्भव के सम्बन्ध में कर्म सिद्धांत को. 
मान्यता दी गई है। शांति पर्व (88:0). में उल्लेख है कि सर्वश्रथम समाज में 
केवल ब्राह्मण ही थे । वाद में कत्तंव्यों की भिन्नता के कारण समाज में कई वर्ण 
हो गये । सत्य, धर्म, नैतिकता व सदाचरण का पालन करने वाले ब्राह्मणा थे । काम 
और भोग के प्रेमी, तीक्ष्ण, करोघी,_ स्वधर्म, त्यागी व साहसिक क्षत्रिय थे । स्वधर्म 
च्युत,पशुपालन करने वाले श्र पीत वर्ण के वैश्य थे | हिसा प्रिय, काले रंग के, - 
अपवित्र व येन-केत जीविका उपाजित करने वाले शुद्र थे | इस प्रकार वर्शागत 
समूहों का उदय हुग्ना । 


उपर्युक्त वर्णन से स्पष्ट है कि चर्ण व्यवस्था के उद्भव के मूल में कर्म 
सिद्धान्त अत्यन्त प्रभावशाली था। वर्ण व्यवस्था के प्रारम्मिक स्वरूप का निर्माण 
कर्म के श्राधार पर ही हुआ था । इस व्यवस्था के विकास का मार्ग भी कर्म के . 
सिद्धान्त पर ही श्रधिक अवलम्बित था । | 


श्राधुनिक समाजशास्त्री विद्वानों में स्वामी माधवाचार्य, गिरघर शर्मा, 
जी. ए. धुर्वे श्रादि विद्वान वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति कमें पर आधारित मानते हैं । 
डा. रामदत्त मारद्वाज के अनुसार वर्ण व्यवस्था जन्म व कम दोनों पर आ्राघारित है. 
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जवकि बी. के. चटर्जी ने द्रोणाचार्य, अ्रश्वत्यामा, विश्वासित्र आदि के उदाहरण 
- देकर कहा कि मारतीय समाज में वर्ण का आधार जन्म था न.कि कर्म । डॉ. राघा 
कृष्णन' ने भी इसी मत का समर्थन किया है । 


5, जन्म से सम्बन्धित उत्पत्ति का सिद्धान्त 


वर्ण व्यवस्था की उत्पत्ति जन्म से भी मानी गई है। आश्वालायन घर्म- 
: मृत्र का कथन है कि ब्राह्मण परिवार में जन्मा व्यक्ति, श्रयोग्यं व अज्ञानी होकर भी 
पूजनीय माना जाता था। उसे चारों वरणों में श्रेष्ठ समका जाता था । वर्णे-व्यवस्था 
की वैदिककालीन उदारता परवर्ती काल में समाप्त हो गई भ्रौर महाकाव्यों के काल 
तक आाते-आ्राते वर्ण-व्यवस्था का आधार जन्म हो गया | वैदिक काल में ब्राह्मण 
पौरोहित्य को लेकर वशिष्ठ व विश्वामित्र के मध्य संघर्ष हुआ था । जन्म से क्षत्रिय 
विश्वामित्र की ब्रह्मपि बनने की उत्कृष्ट अभिलाषा थी।किन्तु वशिष्ठ उनके कार्य में 
बाघक हो गए । अनेकों संघर्ष के बाद भी विश्वामित्र को सफलता नहीं मिली । वे जन्म 
से क्षत्रिय होने के कारण क्षत्रिय ही कहलाये | महाभारत युग में भी यद्यपि द्रोणा- 
चार्य का कर्म क्षत्रिय का था।किन्तु जन्म से ब्राह्मण होने के कारण वे ब्राह्मण ही 
. कहलाये। स्वभाव व कर्म से साहसी व ऋर श्रश्वत्थामा जिन्होंने रात्री में पाण्डव 
शिविर में घुसकर द्रोपदी के पुत्रों का वघ किया, अ्रपनी क्र रता व. साहस के वाद 
भी ब्राह्मग ही कहताये । इसी प्रहार सात्विक कम करने के वाद भी युधिष्ठिर 
क्षत्रियत्तथा कर्ण राजपदमिलने के बाद भी सूतपुत्र ही कहलाये । इन उदाहरणों से 
. स्पष्ट होता है कि तत्कालीन समाज-व्यवस्था जन्म पर आधारित थी कर्म पर नहीं । 
ऐतिहासिक युग में भी प्ष्यमित्र ने क्षात्र धर्म श्रपन। कर राज्य की स्थापना की 
थी। किस्तु वे क्षत्रिय नहीं कहलाये । कण्व, सातवाहनओरवाकाठक राजवंश भी 
ब्राह्मण ही कहलाये क्षत्रिय नहीं । | 
। वर का आधार--- जन्म या कम - 
वर्ण-व्यवस्था के ऐतिहासिक विश्लेपण से ज्ञात होता है कि इसका श्राघार 
जन्म व कर्म दोनों था। वैदिक आरयों ने जातीय व सांस्कृतिक आधार पर आयों 
तथा ग्रनायों में भेद बनाये रखने के लिये वर्ण व्यवस्था की स्थापना की.। इस व्यवस्था 
का आधार जन्म व कर्म था । एक जाति समृह में जन्म लेने वाले को' एक निश्चित 
वर्ग से सम्बद्ध किया गया ।' आये वर्ग में जन्म लेने वाले को द्विज कहा गया और 
अनाय॑ वर्ग में जन्मं लेने वाले को दास या शूद्र । 


गीता (4.3) में श्रीकृष्ण ने कहा है कि “मेंने गण व कर्म के श्राधार पर 
चारों वर्गों की सृष्टि की है !। गुण सत्व, रज व तम हैं जिनसे ब्राह्मण, क्षविय, 
वैश्य व श॒द्र आदि का वर्गीकरण किया गया है । (इसका विशद्‌ विवरण पूर्व में 
दिया जा चुकाः है) इस प्रकार गुण वर्ण व्यवस्था की मूल अभिव्यक्ति का मुख्य 


घरातल है | 
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महाभारत में भी जन्म और कर्म दोनों से वर्णे-व्यवस्था सम्बन्धी मत व्यक्त 
किया गया है ! शान्ति पर्व में वरा-व्यवस्था का आधार कहीं पर ,जन्म व कही पर 
' कर्म माना गया है | शान्तिपर्व ([89.4) में कहा गया है कि “सत्य, धन, द्रोहहीनता, 
प्रनुशंसता, विनय, घृणाहीनता और तप जिसमें हो वही ब्राह्मण है । यदि ये लक्षण 
शुद्र में हो और ब्राह्मण सें न हो तो शूद्र शद्र नहीं श्र ब्राह्मण ब्राह्मण नहीं ।” 
ये उदाहरण वर्ण के लिये जन्म के स्थान पर कर्म को महत्व देते हैं। अर्थात्‌ समाज 
में व्यक्ति का सम्मान कर्म से था जन्म से नहीं । परन्तु सम्पूरो महाभारत के अध्ययन 
से यह भी ज्ञात होता है कि महाभारत काल में वर्ण का श्राधार जन्म भी था। 
महाभारत में द्रौद्याचार्य, श्रश्वत्थाभा, कर्ण आदि क्षत्रिय कर्म में प्रवृत्त थे। किन्तु 
उन्हें जन्म के आ्राधार पर ब्राह्मण व सूत् पुत्र ही माना गया । इसी प्रकार युधिप्ठिर 
को घर्मराज कहे जाने के वाद भी वे क्षत्रिय ही माने गये । कतिपय विद्वानों की 
मान्यता है कि महाभारत काल वर्ण व्यवस्था के आधार-जन्म व कर्म का संक्रमण 
काल था। महाभारत में वर्ण का आधार जन्म व कर्म दोनों थे । परवर्ती युग में 
कर्म का महत्व गौण हो गया व जन्म के आधार पर वर्ण का निर्धारण किया जाने 
लगा । बालक के पिता का वर्ण ही वालक की वर्ण माना जाने लगा । आश्वालायन 
श्रोतसूत्र में कहा गया है कि ब्राह्मण परिवार में जन्मा व्यक्ति अगोग्य और अज्ञानों 
होकर भी पूजनीय माना जाता है । 


3 


वर्ण व्यवस्था का ऐतिहासिक विश्लेषण 
ऋणग्वेदिक युग--ऋणग्वेद के प्रारम्भिक काल में वर्णा व्यवस्था विद्यमान 
नहीं थी । इस युग में समाज में केवल दो वर्ग (वर्ण) थे--आर्े व अनाये । इस 
वर्गीकरण का आधार सांस्कृतिक व.शारीरिक था। समाज का आधार यही दोनों 
वर्ण थे | किन्तु भारत में श्राने के बाद.भ्रार्यों को नवीन परिस्थितियों में भ्रपने समाज 
को वर्गक्ित करने. की आवश्यकता महसूस हुई।श्नतः उन्होंने-्रार्यों में ही तीन वर्ग 
बनाये । मन्त्र, प्रार्थना, यज्ञ आदि कार्यों में संलग्न वर्ण को ब्राह्मण कहा गया । 
ऋण्वेद में ब्राह्मण शब्द. एक वर्ग समूह के लिये प्रयुक्त हुआ है । ऋग्वेद में उन्हें 
ब्रह्मपुत्र'/मी कहा गया है । 
.... ऋग्वेद में अनेक स्थानों पर क्षत्रिय शब्द का भी प्रयोग हुआ है। कई 
स्थानों पुर 'क्षत्र' शब्द भी मिलता है। क्षत्र' शब्द का अर्थ शुरतां या वीरता से 


था | तात्कालीन समाज में शूरवीरों का एक वर्ग बच गया था । इस वर्ग के लिये _ | 


पुरुष सुकत में 'राजन्य' शब्द का प्रयोग किया गया है । लत्तः यह वर्ग युद्ध व राज- 
. कार्यों में संलग्न था-।- सा ; 
जा + हा थे 
है सा को छोड़कर ऋग्वेद में कहीं भी “वैश्य” शब्द कप उल्लेख नहीं 
है। ऋग्वेद में इसके समानार्थी शब्द 'विश' का उल्लेख मिलता है । इस 'विश' वर्ग 
के झन्तगंत ब्राह्मण व क्षत्रिय को छोड़कर शेष झाय॑ वर्ग सम्मिलित था । _ 
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ऋग्वेद में 'शूद्र का उल्लेख भी सिर्फ पुरुष सुकत में मिलता है।. विराट 
पुरुष के पर से उत्पन्न मानकर इसे समाज में निम्न स्थान दिया गया है । ऋग्वेद 
में यहाँ के मूल नियात्तियों के लिये 'दास' शब्द का उल्लेख किया गया है। पवि6ट्दानों 
की मान्यता है कि आर्यो ने पराजित शभनायों को 'दात्त' के रूप में अपने समाज के 
चतुर्थ वर्ग के रूप में स्थापित कर लिया था । इस प्रकार ऋग्वेद युग में चार वर्यो 
--बाह्मण, क्षत्रिय, विश्‌ (वैश्य) व दास (शूद्र) का उल्लेख मिलता है । 


. आये आक्रमणकारी थेश्रौर ऋग्वेदिक युग में वे यहाँ के मूल निवासियों से 
, संघर्षरत थे । चूंकि युद्ध में महत्वपूर्ण भूमिका सैनिकों व पुरोहितों की थी अ्रतः 
समयानुसततार इन्हें सामाजिक व्यवस्था में विशिष्ट स्थान मिला । शेष आय॑ 
विश के नाम से सम्बोधित किये जाते रहे । कालान्तर में पराजित श्रनाय॑ 'दास' 
रूप में झ्रायं समाज का चतुर्थ वर्ग बने । 


ऋग्वेदिक श्रार्यों का उपयुक्त वर्ण विभाजन कर्म पर आधारित था। 
ऋग्वेद में ऐसे प्रमाण मिलते हैं जिनसे लगता है कि एक वर्ण का व्यक्ति दूसरे 
वर्णा में जा सकता था और.एक ही परिवार के व्यक्ति विभिन्न कार्य करते थे । 
ऋग्वेद ([>&' ]2:3) में एक ऋषि कहते है । “'में प्रार्थना करता हूँ मेरे पिता वैध 
हैं और मेरी माता पत्थर पर श्ाटा पीसती है ।” इसी प्रकार ऋग्वेद (7774455) 
में एक कवि पूछता है कि “हे इन्द्र तुम मुझे राजा बनाप्नोगे ऋषि बनाझोगे शभ्रयवा 
मुझे प्रपार सम्पत्ति दोगे ।” ये उदाहरण स्पष्ट करते है कि वैदिक काल में [वर्रा 
परिवतंन सम्मव था | व्यक्ति अपनी योग्यता से किसी भी वर्ख में जा सकता 
था। 5 ः 
उत्तर बदिक काल--कऋग्वेद में वीज रूप में प्राप्त वर्ण व्यवस्था उत्तर 
बंदिक काल में विकसित हुई। श्रथर्यवेद में चारों दर्णोंका उल्लेख हुमा है। , 
इसी ग्रन्य में चारों वर्णों की ब्रह्मा से उत्पत्ति मानकर इनके कर्मो का उल्लेख 
किया गया है। तैत्तिरीय संहिता में प्रत्येक वर्ण के लिये पृथक यज्ञोपवीत व पृथक 
ऋतु में अग्निहो'त्र/ की व्यवस्था की गई | इस काल में वर्ण परिवर्तन की 
व्यवस्था भी. समाप्त हो गई और यह जात्यपर्क हो गया। ऐसेरेय 
, ब्राह्मणा के शुनः शेंपू आख्यान में ब्राह्मण पुत्र को जन्म के आधार पर क्षत्रिय से 
- श्रेष्ठ बताया गया हे । इस युग में विभिन्न वर्णों के मध्य विभाजक रेखा अधिक 
स्पष्ड हो गई । ऐतरेय व शतपथ ब्राह्मण में ब्राह्मण, क्षत्रिय वैश्य व शूद्र को 
ऋषमशः एक दूसरे से श्रेष्ठ घोषित किया गया है । 

: उत्तर वैदिक युग में ब्राह्मण का महत्त्व वढ़ गया था । उसे दिव्य वर्ण व मू- 
देव कहा जाता था। अपने घामिक कार्यो के कारण उसे क्षत्रिय से श्रेष्ठ माना 
जाता था । ऐतेरेय ब्राह्मण के अ्रनुसार द्राह्मण के बिना प्रपित की यई राजा की 
हृवियों को देवता स्वीकार नहीं करते थे | शतपथ ब्राह्मण के पनुसार ग्राह्मगा हारा 
प्रदत्त सत्ता से ही राजा शासन करता था । राजसूय यज्ञ तो ब्राह्मण की स्तुतियान 
लिना सम्भव ही नहीं था 4 - | 
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ब्राह्मण के वाद क्षत्रिय वरों का स्थान था । यह वर्ग वीरता व राज शासन 
में निपुण था | किन्तु ऐसा लगता है कि इस काल में ब्राह्मण और क्षत्रियों के मध्य 
उच्चता के लिये परस्पर संघर्ष आरम्म हो गया था। इस युग में विदेह के शासक 
जनक, प्रवाहल, जाबालि, अजातशत्रु आदि क्षत्रिय शासकों ने पौरोहित्य, याजिक 
क्रियाप्रों व दार्शनिक गवेषणा में पारंगत होकर ब्राह्मणों के एकाघिकार को. चुनौती . 
दी और श्रनेक ब्राह्मणों को दीक्षा दी । | 


| 


इस युग में वैश्य वर्ण का पूर्णा विकास हो चुका था। समाज में इनका 
स्थान ब्राह्मशओऔरक्षत्रिय के बाद था। इनका मुख्य कार्य कृषि, . पशुपालन, व 
वाणिज्य थां। हा 

शूद्र को समाज में निम्न स्थान प्राप्त था। इसका मुख्य कार्य अन्य तीन- 

वर्णों की सेवा करना था। वह यज्ञ करने के अ्रयोग्य माना ग्रया था । शुद्रों को 
विद्या प्राप्त करने का अधिकार था । ऐतेरेय ब्राह्मण का “र॒चयितां ऐतरेय शूद्व- - ' 
भार्या से उत्पन्न था । ऋषि जानश्रुति भी शूद्र थे । ह 
सूत्र कालीन वर्ण व्यवस्था--जिस काल में विभिन्न श्रौत, गृह्म व धर्म सूत्रों 

की रचना हुई उस युग को सूत्र काल कहा जातां -है। सूत्रों का रचना काल 600 

ई. पू. से 300 ईसा पूर्व माना जाता है । इन सूत्र ग्रल्थों में याज्ञिक क्रियाओं, ; 
सामाजिक व धाभिक आाचार-विचारों तथा (विभिन्न कत्तं व्यों का वर्णन किया गया 
है । इस काल में वर्ण व्यवस्था के स्वरूप में जटिलता के दर्शन होते हैं । भ्रब वर्ण 
में फर्म की अपेक्षा जन्म का महत्व होने लगा था। 

' इस युग में जेन व. बौद्ध धर्म के उदय से वर्ण व्यवस्था को गहरा भाधात 
लगा ।. झ्तः हमारे व्यवस्थाकारों ने इन वर्ण विरोधी धर्मों के प्रभाव से हिन्दू धर्म 
कों अक्षुण्ण रखने के लिये वर्ण व्यवस्था को समुचित ढंग से पुनर्गठित किया भौर 
जन्म को वर्ण निर्धारण का झ्राघार बनाया । ब्राह्मण की प्रतिष्ठा में वृद्धि की गई। 
हिज की व्याश्या करते हुये ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य के उपनयन संस्कार का प्रति- 
पादन किया गया । ब्राह्मण को क्षत्रिय से श्रेष्ठ माना गया । गौतम धमंसूत्र में 
कहा गया है कि क्षत्रिय अ्रन्य वर्णों का शासक हो सकता है, ब्राह्मण. का नहीं । 

:इस युग में ब्राह्मण को ग्रवध्य व॒पग्रदण्डय माना गया था। ब्राह्मण से किसी प्रकार 
का कर नहीं लिया जाता था | इस प्रकार ब्राह्मण विशेष सुविधायुक्त वर्ण था । 


धर्म मृत्रों में आपान्‌काल में ब्राह्मण को क्षत्रिय व वेश्य कम अपनाने की स्वीकृति 
दी गई है ।7 | 


.. . पूत्रकाल में क्षत्रिय वर्ण की स्थिति में पूवपिक्षा सुघार हुआ । सृत्रकाल 
में इसे चारों वर्णो की रक्षा करने वाला कहा गया है । वैदिक ज्ञान में पारंगत 
होफर उह प्राचाय॑ बन कर ब्राह्मण को वेदाष्ययन भी करा सकता था । बापात्‌- 
छाल में वह वैश्य और शूद्र के कम भी अपना सकता था [* ह 


। हर 
पतकाल में समाज संगठन, प्रतिष्ठा और सम्मान की इष्टि से वैश्य वर्ण 
का तोसरा स्थान था । अध्ययन, 


याजन व दान देने के अतिरिक्त कृषिशरथारिज्य 
व्यापार वश्य का मुख्य कत्तव्य था । इस युग में वैश्य वर्ण ने विद्याध्ययन प्राय: 
छोड़ दिया था। आपातकाल में यह वर्ण शूद्र कम अपनाने के लिये स्वतस्त्र 
थधा। ; | । 


शूद्र का स्थान समाज में अत्यन्त निम्नभ्नौरहेय था । उनका मुख्य कत्तंव्य 
अन्य तीन वणणों की सेवा करंना था। यही उसकी जीविका का साधन था। बह 
अपने स्वामी द्वारा त्यागे वस्त्रों, बर्तत व जूठन से जीवन-निर्वाह करता था । सूत्र- 
साहित्य में इनकी हीन अ्रवस्था का उल्लेख है। उसे वेदाध्ययन व यज्ञ का अधिकार 
नहीं था | वह श्मशान की-माँति अपवित्र माना जाता था। बौघायन धर्मंसूत्र 
के अनुसार शूद्र की हत्या, के लिये उसी दण्ड की व्यवस्था थी जो- कौवे, उल्ल, 
मेंढक अथवा कुत्ते कीह॒त्या के लियेथी । शुद्ध का सम्पूर्ण जीवन -द्विज वर्ण आय ! 
'क्षत्रिय,“वैश्य) की सेवा- में वीत जाता था । ॥ 
महाकाव्यकालीन वर्ण व्यवस्था--महाकाव्यों में वर्ण व्यवस्था पूर्व की 
अपेक्षा अधिक संगठित हो चुकी थी । समाज में ब्राह्मण को सर्वोच्च स्थान प्राप्त 
था। किन्तु यह सम्मान ज्ञानी-ब्राह्मणा के लिये ही था। वेद , ज्ञान रहित ब्राह्मण 
को काष्ठ हस्ती, नपुसक, पंखहीन,पक्षी श्रौर जल-रहित कुर्ये के समान माना जाता 
था । वर्ण कर्म से विपरीत ब्राह्मण को शूद्र से भी निम्न माना गपा है। 
इस युग के ब्राह्मणों की छः श्रेणियाँ थी--ब्रह्मसम, देवसम क्षत्रसम, वेश्येसम, 
शुद्रसम और चाण्डालसंम । इस कोल] में वर्ण का. श्राधार जन्म हो गया था। द्ोण, 
झश्वत्थामा व क्ृपाचाय कर्म से क्षत्रिय होने पर भी जन्म के कारण ब्राह्मण ही 
कहे गये । ह 
क्षत्रिय वर्ण युद्ध व शासन द्वारा चारों वर्णों को संरक्षण प्रदान करता है । 
अतः समाज में इनका स्थान 'ब्राह्मर वर्ण के बाद था ॥ दुष्टों पर नियन्त्रण व 
प्राशिमात्र की रक्षा उनका प्रधान कत्त व्य था । ब्राह्मण क्षत्रिय का सहयोग समाज 
के लिये कल्याणकारी माना जाता है| महाकाव्य काल में क्षत्रिय को ग्रध्ययन 
व यज्ञ करने का अधिकार था।परन्तु अध्यापनओऔर याजन करना उसके लिये 
निषेष था । | - के 728 
महाकाव्य काल में वैश्य वर्ण, की सामाजिक स्थिति पूर्व की अपेक्षा प्रच्छी ' 
थी । सबसे अधिक राजकर देने शरधनी होने के कारण यह वर्ण भी अन्य सभी 
वर्णों के लिये भी सम्मानीय हो गया था [इस वर्ण का प्रमुख कर्तव्य कृषि थ 
वारिज्य द्वारा समाज का श्राथिक जीवन सुदृढ़ करना था । 
महाकाव्य काल में मी शूद्र की सामाजिक स्थिति निम्नतम थी ।॥ भन्य 
तीन वर्णों की सेवा ही उसका मुख्य कत्तव्य- था| शूद्रों के लिए यज्ञ व विद्या 
निषेघ थे । राम ने इसी कारण शम्बूक का वध किया था। महाभारत में एक 
स्थान पर विद॒ुर ने स्वीकार किया था कि वे शुद्र होने के कारण शिक्षा प्राप्त 
करने के श्रधिकारी नहीं हैं । समाज में शूद्रों की स्थिति निम्नतम होने के बावजूद 
: कुछ शूद्र भ्रपने सत्कर्मो औरुसदाचरणों से सम्मानीय थे । युधिष्ठिर ने झपने राज- 
सूय यज्ञ में शुद्र प्रतिनिधियों को भी आमन्त्रित किया था। यह उदाहरण महा- 
« भारत में शूद्रों के प्रति उदार भावना के प्रतीक है । 
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परवर्ती काल में वर्शा व्यवस्था (300 ई. पृ. से बाहरंबों शताब्दी तक) 
इस युग में वर्ण व्यवस्था पूर्ण रूप से जन्म पर आधारित हो! गई थी । 
कौटिल्य के अर्थशास्त्र में चारों वर्णों व कत्तंव्यों का उल्लेख किया गया है। 
वर्ण व्यवस्था की वास्तविक पुनसंथापना शुंग काल में हुई | बौद्ध युग की मरखणा- 
सन्न .वर्ण व्यवस्था के लिये मनु ओरयाज्ञवल्क्य ने नई व्यवस्थायें की । उन्होंने समाज 
के सुब्यवस्थित श्रौर सुसंगठित जीवन को परिभाषित किया। मनु द्वारा निर्धारित 
वर्ण व्यवस्था सदा के लिये मार्गदर्शक बन गई। बाद में मेधातिधथि, कुल्लूक, 
विश्वरूप, श्रपराक॑ आदि विचारकोंश्रौर भाष्यकारों ने स्मृतियों हारा निर्धारित बणे 
व्यवस्था को जीवन्त बनाये रखा । 
इस युग में ब्राह्मयर का झ्रादरओऔरसम्मान सर्वोच्च था | जीवन के प्रत्येक 
क्षेत्र में उन्हें विशेष सुविधायें प्राप्त थी। वह अवध्य,,कर मुक्त तथा अ्रदण्डय था । 
हे नसांग औरअलबरूती ने भी ब्राह्मण को समाज में श्रेष्ठतर माना है। ब्राह्मण * 
अपने उच्च कर्मों व नैतिक जीवन के कारण समाजं में श्रादरणीय थे। 
क्षत्रिय वर्ण का .कार्य समाज का पोषण, रक्षण व संवर्धत करना था । , 
समाज के आंतरिक व वाह्म शंत्राश्नों से रक्षा करने का -दायित्व.क्षत्रिय वर्ण का था | - 
मनु ने ब्वाह्मण वःक्षत्रिय में क्रशः पिता व पुत्र का सम्बन्ध माना है । मवु ने प्रजा 
रक्षण, दान, यज्ञ, वेदाष्ययन व विषयों के प्रति अनासक्ति क्षत्रिय के कत्तंव्य बताये 
हैं। वीर व संरक्षक होने के कारण, क्षत्रियों का स्थान समाज में अत्यन्त सम्मान- 
तीय था। द्व॑ नसांग ने मी क्षत्रियों की कर्मनिष्ठा की प्रशंसा की है । तवीं शताब्दी . 
के लेखक इृव्न खुर्दाज्वा ने लिखा है कि क्षत्रियों के समक्ष सब लोवथ सिर भुकाते थे । - 
लक्ष्मीवर ने भी क्षत्रिय को तीन वर्णों को हानि व भय से-मुक्ति दिलाने वाला 
कहा है । 
मनु ने वैश्य वर्ण के लिये पशुरक्षा, दान, वेदाध्ययंन,व्यापारझौर कृषि 
कत्तेव्य निर्धारित किये हैं। इस युग तक आते-आ्राते वैश्य वंगे का अ्रध्ययनत प्रायः 
छूट गया श्र वे पूर्णा रूप से व्यापारश्रोरक्ृषि में संलग्त हो गये। कालान्तर में .. 
इस वर्ण ने कृषि कार्य भी छोड़ दिया ।. ... . 
शूद्र वर्ण की समाज में दयनीय स्थिति पूर्ववत बनी रही । वह झधिकार : 
तथा कत्तव्यों से वंचित थे। उनका कार्य अन्य तीन वर्णों की सेवा करता था । कांला- 
न्तर में जब वश्यों ने कृषि कर्म त्याग दिया तब शूद्रों ने यह कार्य ग्रहण कर लिया । 
पुराणों में शूद्र के प्रति उदार भावना मी व्यक्त की गई है । वायु पुराण में कहा 
गया है कि यदि वे भक्ति में निमग्न रहे, मदिरा-पान न करे, इन्द्रियों को संयत रखे 
तो उन्हें मोक्ष प्राप्त हो सकता है। छ्वनसांग ने एक शूद्र राजा का' भी उल्लेख 
. किया है । पतज्जलि ने शुद्रों के दो वर्ग बताये हैं--निखसित व श्रनिखसित्त । निखसितत - 
भस्पृश्य थे व अनिखसित स्पृश्यथे इनके साथ उदारता का. व्यवहार किया जाता था । 
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-वर्णों के घर्मं (कर्तव्य), श्रापद्‌ धर्म व स्थात 


ु ब्राह्मण--चतुर्वर्णों में ब्राह्मणों का स्थान सर्वोपरि था । विराट पुरुष के 
मुख से उत्पन्न होने के कारण समाज के प्रत्येक क्षेत्र में उनकी स्थिति उच्च थी । 
ब्राह्मणों को वेदों का ज्ञाताशौर विद्या का मर्मन्न माना जाता था। ब्राह्मण वर्ण के 
छः प्रधान कर्म थे--वेद पढ़ना व पढ़ाना, यज्ञ करना वकरांना, दान-देनां व लेना । 
राजनीति के क्षेत्र में वह पुरोहित के रूप में राजा को परामर्श देता था । मन्त्रियों 
में पुरोहित का स्थान प्रमुख था। पुराणों के अनुसार ब्राह्मण हंपी राजा का 
राज्य नष्ट हो जाता है । ब्राह्मरंगों को घर्मच्युत राजा को गद्दी से हटाने का अधिकार 
था। ब्राह्मणों को कई विशेषाधिकार प्राप्त थे । किसी अपराध के लिये उन्हें प्रन्य 
वर्णों की भ्रपेक्षा कम दण्ड दिया जाता था । वह कर मुक्त श्र । अध्यापन कार्य पर 
उसका एकाधिकार था । 


झापद्‌ धमं--यदि कभी-परिस्थितिवश ब्राह्मण स्वधर्म कापालन करने में" 
भ्समर्थ रहता।शऔर जीवनयापन नहीं कर सकता तो ऐसे समय में शास्त्रकारों ने उसे 
73र्यीत्तर कम * अपनाने का की पतिदेंश दिया है। आपद्‌ स्थिति में ब्राह्मण; क्षत्रिय 
र दैश्य के कर्म सेनिक वृत्ति;क्षि और व्यापार तथा राज्य सेवा आदि « ग्रहरा 
करने को स्वतन्त्र था । । ।$ 
_  क्षत्रिय--ब्राह्मण वंर्ण के वाद समाज में क्षत्रिय वर्णा का स्थान था | क्षत्रिय 
वीरता एवं शौर्य से सम्बन्धित थे ॥ समाज +के श्रन्य वर्णो की रक्षा व शासन क्षत्रिय 
वर्ण के प्रमुख कत्तंव्य थे। महामारत में इस वर्ण को 'इन्द्र”! कहा गया है । उत्तर 
वेदिक काल में सामाजिक सर्वोच्चता के लिए ब्राह्मण तथा क्षत्रियों में काफी संघर्ष 
हुआ था । | 
घर्मशास्त्रकारों ने संकट काल में क्षत्रियों के लिये अपने से नीचे वाले वर्ण 
(दंश्य) के कर्म अपनाने की व्यवस्था की है । गौतम व वौघायन धर्मसूत्र के अनुसार 
जीवन-यापन के लिये क्षत्रिय वैश्य कम अपना सकता है। मनु ने उसे वैश्य कमे 
झपनाने की सलाह दी है-परन्तु कृषि को निषेघ बताया है।लक्ष्मीघर ने भी संकटकाल 
में क्षत्रियद्वारा कृषि कर्म करने का विधान किया है । 
वैश्य--समाज में तीसरा स्थान वैश्य वर्ण का था। यह वर्ग समाज का 
ग्राधिक स्तम्म घा । यह वर्ण कृषि, पशुपालनओऔर वा शिज्य कर्म में संलग्न था । 
श्रष्ययन, यजन व दान इनका प्रमुख. कर्त्तव्य घा। 
धर्मंशास्त्रकारों ने संकट काल में वेश्य को श्रन्य वर्ण के कर्म अपनाने का 
निर्देश दिया है। यद्यपि युद्ध व सैनिक वृत्ति क्षत्रिय का कर्म है किन्तु बौध्ायन घ्म- 
सूत्र में यह कहा गया है कि गौ, ब्राह्मण और वर्ण की रक्षा के लिये वेश्य भी शस्त्र 
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ग्रहरा कर सकता था । मनु ने भी संकटकाल में क्षत्रिय को निषिद्ध कर्मों को त्यागते 
हुये शूद्र वर्ण के कर्म झ्पनाने की व्यवस्था दी है । कूल्लूक तथा मेघातिथि ने भी इस 
मत की पुष्टि की है । 

शु्र--समाज में शुद्र की सबसे निम्न स्थिति थी। सामाजिक व्यवस्था में 
इस वर्ण के कोई अधिकार नहीं थे । उसका काये अन्य वर्णों की सेवा करना था । 
वे अपने स्वामी द्वारा त्यागे वस्त्र, श्रासन आदि का उपयोग करते थे । 

शुद्र के भाषदुधर्म के बारे में मनु ने कहा है कि भूख से पीड़ित शुद्र कारू 
कर्म प्रपता .सकता है। मेघातिथि ने कारू कर्म की व्याख्या करते हुये भोजन 
बनाने, कपड़े सीने, बढ़ईगीरी, शिल्पेकारी आदि को कारू कर्म माना है। इससे 
स्पष्ट है कि शूद्र झापदुकाल में वैश्य कर्म अपना सकता था । _ 


वर्ण व्यवस्था का महत्व एवं ग्रुरण ु 

“भारतीय समाज की वंण व्येचस्था हमारी संस्कृति के नभ में दंदीप्यमान 
नक्षत्र है । इस व्यवस्था के कारण हमारी संस्कृति ने भ्रत्यधिक उन्नति की|है । यह सही है 
कि वर्तमान युग में यह व्यवस्था श्रत्यन्त दोषपूर्ण दिखाई देती है परन्तु यह व्यवस्था 
प्रत्यन्त प्राचीन काल से अनेकों सम-विषम मार्गो, संघर्षोंविधर्षों का सामना करती 
हुई आज तक विद्यमान है। इसक्रा मुख्य कारण यही है कि यह व्यवस्था हमारी 
प्राचीन परिस्थितियों के अनुकूल थी । देश में अनेकों राजनीतिक व घाभिक परिवर्तन 
हुये, रीज्य श्रोरंराजवंश उदित व अस्त हुये किन्तु वर्ण व्यवस्था चलती रही । 
इसका मूल कारण यही है कि इस व्यवस्था से मारतीय समाज को हानियों की 
भ्रपेक्षा लाभ अधिक हुये हैं। यहाँ हमे वर्ण व्यवस्था के महत्व व गुण-दोषों का: 
वर्णन करते हुये यह स्पष्ट करेंगे की अनेक दोषों के उपरांत भी यह व्यवस्था आज 
भी भारतीय समाज में क्‍यों कर विद्यमान है? था 


कृतिपय पाश्चात्य व भारतीय विद्वान प्राचीन भारतीय वर्णे. व्यवस्था को 
असमानता की तीति पर आ्राधारित़ पक्षपातपूर्ण व्यवस्था मांनते हैं । परन्तु उनका 
यह मत भ्रांतिपूर्ण तथा एकपक्षीय, है । हमांरे प्राचीन साहित्य--वेद, उपनिषंदों, 
ब्राह्मणों, सूत्रों, महाकाव्यीं आदि में वर्शो व्यवस्था का जो वर्णन प्रांप्त है उसके गहन 
अध्ययन से यह स्पष्ट हो जाता है कि यह व्यवस्था पूर्णतया तत्कालीन परिस्थितियों 
के भनुकूल तथा दाशनिक व. मनोवैज्ञानिक आधार पर समाज को संगठित करने का 
सुन्दर प्रयास थी! यह व्यवस्था समाज को विभाजिंत करने वाली नहीं अपितु 
समाज के सभी लोगों व वर्यों को अपने. उत्तरदायित्व का निर्वाह करने के लिये 
प्रेरशा का ख़ोत थी । जिससे समाज का प्रत्येक व्यक्ति समाज के विकास में अपना 
योगदान कर सके । वर्ण व्यवस्था के महत्व औरग्ुणों को अ्रश्नलिखित तथ्यों द्वारा 
व्यक्त किया जा सकता है । 
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(4) सामाजिक संघ से मुक्ति--वर्ण व्यवंस्था का सवसे अधिक महत्व इस 
वात से है कि उसते समाज में होने वाली अनावश्यक प्रतियोग्रिता पर नियन्त्रर 
.करके समाज में होने वाले सामाजिक संघर्ष से मुक्ति प्रदान कर दी | वर्ण व्यवस्था 
के अन्तर्गत क्षमाज को. चार वर्णो में विभाजित करके प्रत्येक वर्ण के कत्तंव्य इस 
प्रकार निर्धारित किये. गये कि वे एक दूसरे के कायें में हस्तक्षेप न कर सके । प्रत्येक 
. वर्ण के लिये वर्ण धर्म का पालन ही सोक्ष प्राप्ति.का सरलतम मार्ग बताया गया । 
. इसका परिणाम यह हुआ्ना कि प्रत्येक व्यक्ति में समाज के उच्च शिखर पहुँचने की 
आर्काक्षा नियन्त्रित हो गई। प्रत्येक व्यक्ति श्रपती जीविका, व्यवसाय श्रौर वर्ण 
धर्म के प्रति सचेत रहा । इससे उसके कार्यों में उच्च श्रे णी के मानवीय ग्रुणों का 
विकास हुआ । इसी श्राघार पर भारतीय संस्कृति उच्चकोटि के मानवीय ग्रुणों से 
परिपूर्णो हो सकी । 


(2) श्रम-विभाजन प्रौरविशिष्टीक रण को प्रोत्साहत--वर्ण व्यवस्था का 
: मुख्य आधार श्रम-विभाजन और विशिष्टीकरण था । कार्यों के पग्राधार पर विभिन्न 
* बर्णों का संगठन किया गया था - .. इसलिये समाज-को किसी समस्या का सामना 
नहीं करना पड़ा । आपसी व्यवसायिक प्रतिद्वंद्विता समाप्त हो गई। सभी वर्णों 
के लोग अपने-अपने वर्ण के लिये निर्धारित कर्म निष्पादित करते थे। इससे उन्हें 
भ्पने कर्म में विशेष योग्यता प्राप्त हो जाती थी । विशिष्टीकरण - के लिये यह 
आवश्यक है कि सभी लोग वही कर्म करे जिसमें उनकी रुचि हो। परम्परागत 
व्यवेसाय में रुचि स्वतः ही जाग्रंत हो जाती है । भारतीय ज्ञान, दर्शन, कला, नृत्य, 
संगीत आदि क्षेत्रों के सर्वोच्च विकास का कारण वण द्वारा उत्पन्न यह विशिष्टीकरण 
ही है ! वर्ण व्यवस्था में प्राजीविका संम्बन्धी समस्यात्रों का समाधान भी स्वमेव ही 
कर दिया । ४ 
(3) गतिशीलता--वर्ण व्यवस्था में प्रत्येक वर्ण के कर्म व कत्तेव्य निर्धारित 
कर दिये गयें थे !।किन्तु इससे भारतीय संस्कृति की गतिशीलता समाप्त नहीं हुई । 
कोई भी समाज या संस्कृति तव तक विकास नहीं कर सकती जब तक उसमें ग्रति- 
शीलता का गुणा न हो । वर्ण व्यवस्था द्वारा केवल व्यक्तियों के श्रम का विभाजन 


किया गया था ! उसके अन्तर्गत व्यक्तियों को श्रपनी सामाजिक स्थिति में 
उन्नति करने का अवसर प्रदान किया गया था | वर्ण में मनुष्य के गुण व कर्म को 
महत्व घा। इसी आधार पर कई व्यक्तियों ने निम्न वर्ण में जन्म लेने 


के उपरान्त भी अपने गुणों व कर्मों, के आवार पर उच्च वर्ण के स्थान फ्राप्त किया। 

वर्ण व्यवस्था की इसी गतिशीलता की प्रवृत्ति के कारण समाज में कर्म निर्वाह की. 
सर्वाधिक प्रेरणा प्राप्त हुई शौर हमारा समाज संगठित रहा । 

(4) समानता की भावना--भारतीय वर्ण व्यवस्था में सामाजिक सम्मान की 
इृष्ठि से विभिन्न वर्णों में उच्चताओर निम्नता की अ्रसमानता अवश्य स्थापित की 
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गई है परन्तु इस आदर्श अ्रममानता में भी समानता के गुण विद्यमान हैं। इस 
व्यवस्था में सामाजिक दृष्टिकोण से असमावता अवश्य इष्टियत होती है किन्तु 
व्यवहारिक रूप में समी वर्णों को समाज में समान महत्व प्रदान किया गया है । 
ऋगेद के पुरैषसुक्त: के आधार पर यदि यह मात लें कि विद्यंठ /पुरुष के चार 
ञंगों से बर्णों की उत्पत्ति हुई तो इससे भी वरणों की समानता प्रकट होती है :क्योंकि 
शरीर के विभिन्न अंग सिर्फ बाह्य रूप से श्रलग हैं जबकि शरीर संचालन सें सबका 
समान योगदान है । इसी तरह सभी वर्ण बाह्य रूप से' अजग हैं किन्तु समाज के 
संचालन में सब वर्णों की साववयी एकता और समाचता विद्यमान है । 

(5) रक्त की पवित्रता--वर्ण व्यवस्था के अन्तर्गत सभी वर्णों को अपनी 
जातीय प्रवित्रता बनाये रखने के लिये प्रोत्साहित किया गया। इसका परिणाम 
यह हुआ कि हमारी सांस्कृतिक विशेषतायें बिना किसी विशेष प्रयास>बाचा के एक 
पीढ़ी से दूसरी पीढ़ी में स्थानान्‍तरित होती रही । भारतीय समाज में रक्त का 
मिश्रण अ्रधिक नहीं हो सका और इसी. के परिणामस्वरूप हमारी संस्कृति समाप्त 

, होने से बच गई। 

. (6) प्रनुशासन की साववा--भारतीय वर्ण व्यवस्था में वर्ण घर्मं पालन को 
मोक्ष प्राप्ति का सरलतम मार्ग बताया गया है । "मोक्ष' प्रत्येक श्ार्य के जीवन का 
परम लक्ष्य था। भ्रतः वह कठोरतापूर्वक वर्ण के नियमों का पालन करता था । ऐसा. 
नहीं करने पर उसे. वर्ण से बहिष्कृत कर दिया जाताःथा। इसके परिणामस्वृरूप 
नियमपालक व अनुशासित समाज का निर्माण हुश्रा । 

(7) सुष्पवस्थित जीवन को भ्रोत्साहब--वर्ख व्यवस्था ने सम्य व सुव्यवस्थित 
जीवन को प्रोत्साहन दिये।। इस व्यवस्था के कारण जन्म से ही व्यक्ति के कार्यों, 
कत्तंव्यों एवं: अधिकारों का. विर्धारिण हो जाता था ।! 

(8 परम शोर संस्कृति की रक्षा--भारतीय धर्म ओर संस्कृति की रक्षा में 
वर्ण व्यवस्था ने महत्वपूर्ण योगदान दिया । जिस समय विदेशियों ते श्राक्रमश करके 


भारतीय धर्मशोर संस्कृति को नष्ठ करने का असफल प्रयास किया | उस समय ४ 


भारतीय वर्ण व्यवस्था के कठोर नियमों ने ही भारतीय धर्म को स्वाधीच व नियंत्रित 
रखा | वर्णो की उच्चता की भावता के कारण ही उच्च वर्णों ने आक्रमणकारियों 
की मानसिक अघीवता स्वीकार नहीं की । इसके परिणामस्वरूप सँकड़ों वर्षों की 
गुलामी के वाद भी मारतीय संस्कृति व धर्म समाप्त नहीं हुये-॥ हे 

(9) कला की उल्तति--वर्ण व्यवस्था के अन्तगगंत समाज में श्रम-विभाजन 
किया, गया । जिससे समाज के प्रत्येक क्षेत्र में विशिष्दीकरण हुआ । इस विशिष्दी- 


करण का परिणाम यह हुम्रा कि मारतीय कलाओं की उन्नति अपने चरम शिखर 
पर पहुँच गई । 


डे 
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वर्ण व्यवस्था के दोष--उपर्युक्त गुणों के होते हुये मी वर्ण व्यवस्था पूर्ण- 
तया दोषमुक्त नहीं थी । अनेक, विद्वानों की मान्यता है कि यह समाज के लिये लाभ- 
दायक होने की श्रपेक्षा हानिकारक अधिक रही है |. वर्ण व्यवस्था में निम्नलिखित 
दोष थे 

() दोहरे मापदण्ड पर श्राधारित--आालोचक विद्वानों की मान्यता है 
कि मारतीय वर्ण व्यवस्था नैतिकता और आदर्श के दोहरे मापदण्ड पर आधारित 

है । वर्ण व्यवस्था के सम्बन्ध में शास्त्रों की मान्यता है कि स्वभाव सम्बन्धी 
विशेषतायें जन्मजात होती हैं । इसी कारण विभिन्न वर्खो के कर्तव्य' और श्रधिकार 
भिन्न हैं । परन्तु इस तर्क में इस तथ्य की श्रवहेलना की गई है कि ग्रुणों के आधार 
पर वर्ण व्यवस्था की स्थापना नहीं की गई है बल्कि जब संकड़ों वर्षों की परम्परा 
के कारण एक समूह एक ही प्रकार का व्यवसाय करता रहा तो अपने द्वारा किये 
जाने वाले कार्य की परिस्थितियों -के कारण उनमें एक विशेष प्रकार के स्वभाव का 
स्वतः विकास हो गया । इस तरह वर्ण व्यवस्था दोहरे मापदण्ड पर आधारित थी । 

(2) मानवीय सिद्धान्तों के विपरीत--वर्ण व्यवेस्था सामाजिक जीवन के 
मानवीय सिद्धान्तों, सामाजिक न्याय, समानता व स्वतन्त्रता के विपरीत थी। मानव 
प्रपनी सामाजिक स्थिति के निर्माण, व्यवसाय के चयन दथा अन्य सामाजिक कार्यों 
के लिए प्राकृतिक रूप से स्वतन्त्र है। वर्ण व्यवस्था में जन्म से ही मानव की 
सामाजिक स्थिति, व्यवसाय श्रौर कत्तंव्यों को निर्धारित कर दिया जाता था । जन्म 
के झ्ाधार पर यह निर्मारण मानवीय सिद्धान्तों के प्रतिकुल था। वर्ण व्यवस्था 
में किसी वर के कर्म श्रत्यधिक रोचकतथाकिसी के अत्यन्त प्रणास्पद थे। शास्त्रों 
के अनुसार समाज की उन्नति तमी- सम्मव-है. जब प्रत्येक वर्ण निष्ठापूर्वेक श्रपने 
वर्ण के लिये निर्धारित कम॑ सम्पादित करे । सामाजिक विघटन को रोकने के लिये 
व्यक्ति को वर्ण व्यवस्था के सिद्धान्त के अनुसार उसके लिये निश्चित कर्म को 
करने के लिये बाध्य किया जाता था । यह व्यवस्था समानता व योग्यता के सिद्धान्त 
के विपरीत थी क्योंकि यह सम्भव था कि एक वर्ण में दसरे वर्ण की प्रवति के 

ग्रेग जन्म ले । विश्वामित्र, द्रोणाचाय, अ्रश्वत्थामा,- एकलव्य आदि इसके प्रमाण 
हैं जिन्होंने अपने वर्ण के विपरीत कार्य किये । ऐसी दशा में उनसे वरशानिसार 
कम करवाना उनके ग्रुणों और योग्यता का अनादर था । 

(3) एकाधिकार की प्रवृत्ति - वर्णों व्यवस्था सामाजिक एकाधिकार की 
प्रवृत्ति पर आधारित थी । प्रारम्म में चतुरऔरशक्ति सम्पन्न लोगों ने अपने लिये 
सबसे अधिक ग्रतिकार एवं सुरूचि पूर्ण कत्त व्य निर्धारित कर लिये फिर किसी भन्‍न्य 
व्यक्ति में योग्यता होते हुये भी उसे उन श्रधिकारों से वंचित कर 4दिया । विश्वा- 


सित्र व एकलव्य इसके उदाहरण हैं । यह स्थिति कालान्तर में समाज की प्रगति 
- श्रौर देश रक्षा में वाघक सिद्ध हुई ।. 


छ्ऊ 


(4) चर्ण संकरता की संकी्ण भावना--वैदिक काल के उपराल्त वर्ण 
व्यवस्था को जन्मजात और कठोर बनाने केपीछे भारतीय शास्त्रकारों का यह तके 
था कि इससे वर्ण संकरता का प्रसार नहीं होगा | वर्ण संकरता की यह भावना 
पूर्णतया अमपूर्ण, संकीर्ण व पक्षपातपूर्ण मनोवृत्ति की परिचायक थी। यह कथन 
कि दो भिन्न वर्णों के स्त्री-पुरुष के संस से उत्पन्न सन्तान वर्ण संकर होती पूर्ण- 


_तया भ्रमपूर्ण है। इसे न जेविकीय सिद्धान्त द्वारा सिद्ध किया जा सकता और 


न ही बौद्धिक श्राधार पर | अपितु देखा जाय तो दो विभिन्न वर्णों के संसर्ग से 


: उत्पन्न सन्‍्तान स्ववर्ण सन्‍्तानों से श्रेष्ठ होती है । वर्ण संकरता .की यह अ्रमपूर्ण 


धारणा फालान्तर में मारतीय समाज को एकता के सूत्र में बाँध रखने में बाधक 
सिद्ध हुई । भ्रन्तवर्ण विवाह धर्म विरुद्ध माने जाने के कारण विवाह क्षेत्र श्रत्यन्त 
संफुचित हो गया इसप्ते रक्त मिश्रण से उत्पन्न होने वाली शारीरिक और ' मानसिक 
उन्नति, का मार्ग श्रवरूद्ध हो गया । इस प्रकार वर्ण संकरता के भय ने मारतीय समाज 
के शारीरिक व मानसिक उन्नति के रास्ते रोक दिये । 

ह (5) शूप्रों का शोषण--वर्ण व्यवस्था के श्रन्तगंत समाज के एक बड़े वर्ग 
को 'शुद्र' की संज्ञा देकर उसका शभ्रमानवीय शोषण किया गया । शुद्रों को सामा- 
जिक व्यवस्था में . निम्ततम स्थान प्रदान किया गया। उसे.किसी भी प्रकार के 
प्रधिकार से वंचित कर दिया.गया । : शुद्र के लिये अध्ययन, यज्ञ. आदि 
निषेघ थे। शास्त्रकारों ने उसके जीवन-यापन के लिये पी फटे पुराने वस्त्रीं व 
जुठे भोजन का विधान किया | शुद्दों के प्रति यह व्यवहार सभी मांनवीय सिद्धान्तों 
के प्रतिकूल था इसमें न्‍्याथ के सभी सिद्धान्तों की नृशंसत्ा से हत्या की गई थी । 
शूद्रों के शोषण का परिणाम यह हुआ कि जब छठी शताब्दी में वर्णविहीन जैन 
व बोद्ध धर्मों का उदय हुआ तो शोषण पीड़ित शूद्र वर्ण इन धर्मों के प्रति आक्षुष्ट 
हो गया । 
(6) राष्ट्रीय एकता में बाधक--वर्ण व्यवस्था राष्ट्रीय एकता के लिये बड़ी 
घातक सिद्ध हुई वर्ण व्यवस्था के अन्तर्गत समाज को चार भागों में बांट कर 
उसके भ्रधिकारअ्नौर॑ कम॑ निर्धारित कर दिये गये । इसके परिणामस्वरूप विचार 
संकीर्ण ता, स्वार्थपरता, ईर्ष्षा औरद्ेष में वृद्धि हुई। लोग वर्ण हित में. संलग्न हो 
गये तथा राष्ट्रीय हित की अवहेलना करने लगे। वर्ण व्यवस्था ने सामाजिक 
समानता को भावना समाप्त कर दी। इसका परिणाम यह हुआ कि भारतीय 
राजनीतिक क्षेत्र में कमी भी एकजुट नहीं हो सके । वे एक राष्ट्र के रूप में 
विदेशियों का मुकावला नहीं कर सके । जब देश पर विदेशी. आक्रमण हुये तब 
युद्ध का सम्पूर्ण भार क्षत्रियों को ही वहन करना पड़ा। ब्राह्मण, वैश्य त्र श्द्र 
रणक्षेत्र से दूर ही रहे। इसका कारण यह या कि वे युद्ध को अ्रपना. कार्य नहीं . 
समभते थे । । रा ह 
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वर्ण व्यवस्था के स्थायित्व फे कारणं--भारतीय वर्ण व्यवस्था अने कानेक 
गुण-दोषों से युक्त रही है। जिनका ऊपर उल्लेख किया गया है । अपने ग्रन्तनिहित 
दोषों के उपरान्त सी यह व्यवस्था स्थायी रूप से विद्यमान रही है । इस व्यवस्था 

. के दीघंजीवी होने के पृष्ठ में अनेक सामाजिक, मनोवैज्ञानिक, राजनीतिक व घामिक 
कारण है जो निम्नलिखित है--- ५" 

(() वर्ण व्यवस्था के चिरस्थायी होने का प्रथम कारण भारतीयों का धर्म 
प्राण होना है। भारतीयों के लिए घर्म 'क जीवन पृथक वस्तुये नहीं थी । उनके लिए 
जीवन धर्म का व्यवहारिक रूप था और धर्म - जीवन का संग्रहीत तथ्य । घर्मं औरं 
जीवन का अविच्छेद ग्रौ रअन्योत्याश्रित सम्बन्ध था-। इस भावना का परिणाम यह्‌ 
हुआ कि मारतीयों के समक्ष जो भी चीज घमर्मं का भंग बनाकर प्रस्तुत की गई 
उसे पूर्ण मान्यता मिल गई औभौर वह चिरस्थायी हो गई । भारतीय वर्ण 
व्यवस्था की देवी उत्पत्ति ने इस व्यवस्था. को चिरस्थायी होने में महत्वपूर्ण भूमिका 
भ्रदा फी । 

(2) वर्ण व्यवस्था के चिरस्थायी होने का द्वितीय कारण यह था कि वर्ण 
व्यवस्था के श्रन्तर्गत सर्वोच्च वर्णो ने केवल धामिक व सामाजिक प्रधिकारों पर 
गधिकार किया आथिक अ्रधिकारों पर नहीं । ब्राह्मण वर्ण ने राजनीतिक 
भ्रधिकार क्षत्रियों भीर वैश्यों के लिये छोड़ दिये, । इसका परिणाम यह हुआ कि इन 
दो वर्णो ने सर्वोच्च ब्राह्मण वर्ण के घामिक अधिकारों का विरोध नहीं किया । राजनीति 
क्षेत्र में भी ब्राह्मणों का हस्तक्षेप न्यूनतम था-।;इसलिये क्षत्रियों ने ब्राह्मण वर्ण का 
सम्मान किया । शूद्रों को तीनों वर्णों की सेवा का कार्य सौंपा गया और इस कारण 
समय-समय पर वर्ण व्यवस्था का विरोध भी हुआ परन्तु शिक्षा, धर्म, शासनओ्रौर 
सम्पत्तिहीन होने के कारण शूद्रों के विरोध का कोई महत्व नहीं था । 

(3) वर्ण व्यवस्था के चिरस्थायी होने क्रा तीसरा कारण समाज में ब्राह्मण 
वर्ण की लोक मान्यता थी। वर्ण व्यवस्था के प्रारम्मिक युग में ब्राह्मण वर्ण ने 
ग्रपनी विद्वता, सदाचारिता, त्याग परायणता और सरलता के कारण समाज में श्रग्न 
स्थान प्राप्त कर लिया था। यह ग्रुग झौर ब्राह्मण परस्पर पर्याय बन गये थे । इसका 
परिणाम यह हुआ कि कब्राह्मणा वर्ण वन्दनीय हो गया। क्षत्रियों की मौतिक 
श्रभिजातता को ब्राह्मण वर्ण ने अपनी आध्यात्मिक अभिजातता से प्रभावित 
कर लिया । श्रत: वह क्षत्रिय के लिये भी माननीय हो गया । ब्राह्मण देश के मस्तक 
येओऔरक्षत्रियंभुजा । अतः सामाजिक संगठन की श्रधिकांश योजनायें ब्राह्मण के 
मस्तिष्क में उपजीऔर क्षत्रिय की छत्नछाया में क्रियान्वित हुई | ब्राह्मण वर्ण की 
इस लोक मान्यता ने उसके विधि-निपेधों को भी मान्य बना दिया । 

(4) वर्ण व्यवस्था के चिरस्थायी होने का चौथा कारण भारतीयों की क्रान्ति- 
कारी परिवतंनों के प्रति व्याप्त श्ररचि थी | भारतीयों की सामंजस्य और ग्रहण- 
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शीलता की भावना सर्देव आधारभूत परिवर्तन के विरुद्ध रही है | भारतीय बः्मी 
भी अपनी संस्थाओं में आमृल परिवतंच के लिये प्रस्तुत नहीं होते । इस भावना 
का परिणाम यह रहा कि अनेक प्राचीन संस्थायें व परम्परायें राज भी विद्यमान हैं । 
इसमें वर्ण व्यवस्था एक हे ।समय और. परिस्थिति अनुकूल इस व्यवस्था में परिवर्तन 
अवश्य हुये परन्तु इसका श्राघार नहीं बदला और ना ही देश का कोई भी वर्ग 
इस व्यवस्था का पूर्ण परित्याग कर सका । यहाँ तक की वर्ण विरोधी जैन व बीद 
धर्म भी इस व्यवस्था का पूर्ण परित्याग नहीं कर सके । 


(5) वर्ण व्यवस्था के स्थायी होने का पाँचवा कारण जैन और बौद्ध घर्मं का 
उदय था । यह दोनों धम्म'हिन्दू घर्म में व्याप्त वुराइयों और वर्ण व्यवस्था के विरोध 
में उत्पन्न हुये थे । परन्तु इन्हीं के उदय ने वर्ण व्यवस्था को रढ्ता प्रदान की | इन 
वर्ण विरोधी घमों के बढ़ते हुये प्रभाव ने भारतीय चिन्तकों को अपनी वर्ण व्यवस्था 
को स्थायित्व प्रदान करने की प्रेरणा दी । अतः भारतीय शास्त्रकारों ने वर्ण व्यवस्था 
के मियमों को और कठोर वना दिया । उन्होंने विश्वास दिला दिया कि वर्ण 
व्यवस्था के पतन से हिन्दूधर्म का पतन हो जायेगा । 

. (6) वर्ण व्यवस्था को चिरस्थायी करने में भारतीयों के कम, भाग्य, पुन- 
जन्म श्लौर मोक्ष के विचारों ने महत्वपूर्ण योगदान दिया । इन विचारों ने व्यक्ति में 
यह भावना भर दी की पूर्वजन्म के बुरे कर्मों के कारण उसे निम्न वर्ण में जन्म 
लेना पड़ा &ैं तो उसने इस व्यवस्था का विरोध छोड़ दिया और इस व्यवस्था में 
ही रहकर भावी जीवन को अच्छा बनाने के लिये प्रयत्तशील हो गया । व्यक्ति की 
इस भाग्यवादी प्रवृत्ति ने उसे निष्किय बना दिया जिससे उसकी सामाजिक चेतना 
लुप्त हो गयी । ग्रतः वर्ण व्यवस्था का विरोध नहीं हो सका । 


(7) वर्ण व्यवस्था की चिरप्रियता का सातवाँ कारणा इस व्यवस्था की 
दीघंकालीन उपयोगिता थी । वर्ण व्यवस्था ने शताब्दियों तक भारतीय समाज की 
आवश्यकताओं की पृति की, समाज को संग्रठन, व्यवस्था और आदर्श प्रदान किया । 
वर्ण व्यवस्था से भारतीय समाज एक सुरढ़ इकाई बन गया। इस व्यवस्था के 
अन्‍्तर्गत समाज का प्रत्येक व्यक्ति पारस्परिक अधिकारऔर कत्तेंब्यों के आधार पर 
एक दूसरे से सम्बद्ध था । | 


है उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि वर्ण व्यवस्था को चिरस्थायी रखने में 
किसी देवीय शक्ति का हाथ नहीं - था बल्कि यह व्यवस्था अपनी अच्चनिहित 
सामाजिक, धामिक राजनीतिक श्रौर॑मनोव॑ज्ञानिक विशेषताशत्रों के कारण स्थायी 
रही । यद्यपि आधुनिक परिपेक्ष्य में यह व्यवस्था दोषपूर्ण परिलक्षित होती है 


22 भारतीय समाज में यह हमारी संस्कृति के विकास का मेरुदण्ड 
रही थी । 
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हि श्राश्रम व्यवस्था - 


प्रत्येक सम्यता/)और संस्कृति की कुछ आधारभूत विशेषतायें होती हैं 
जितके कारण वह अपनी समकालीन अ्रन्य संस्क्ृतियों से विशिष्टता व महत्व 
रखती हैं | मारतीय संस्कृति की एक विशेषता उसकी आदर्श सामाजिक व्यवस्था 
है । यह व्यवस्था वर्णाश्रम व्यवस्था पर आधारित है । वर्ण व्यवस्था का विवेचन हम 
पूर्व में कर चुके हैं । यह दोनों व्यवस्थायें--वर्ण और आश्रम, पूर्णतया वैज्ञानिक है । 
इस व्यवस्था के अन्तर्गत इस बात का प्रयास किया गया हैं कि समाज में प्रत्येक 
व्यक्ति अपने वर्ण विभेदों के अनुसार सामाजिक संघर्षो से मुक्त होकर अपने-अपने 
कत्तंव्य ग्रौर भ्रधिकारों का अबाध गति से निर्वाह करता रहे । भारतीय समाज और 
संस्कृति की इस विशेषता की प्रशंसा करते हुये डॉ. मदन-सोहन शर्मा ने अपनी पुस्तक 
'मारतोय संस्कृति व साहित्य में कहा है कि “यह व्यवस्था न केवल समाज को 
श्रपितु राष्ट्र को भी पूर्ण सहयोग देती हुई विश्व में शांति स्थापित कराके श्रसीम सुख 
का उपभोग कराने वाली एक सात्र सुन्दर व्यवस्था है ।” 


प्राचीन भारतीय जीवन का चरम लक्ष्य धर्मं के द्वारा मोक्ष प्राप्त करना था । 
हमारे मनीषियों ने जीवन के इस मर्म को समझ कर ऐसी व्यवस्था की जिससे प्रत्येक 
व्यक्ति अपने धर्म की यथोचित प्राप्ति कर मोक्ष मार्ग पर अग्रसर हो सके । इसके 
लिये मनुष्य के जीवन को चार भागों में विभाजित किया गया । यह विभाजन ही 
आश्रम व्यवस्था है । इस व्यवस्था के अन्तर्गत व्यक्ति अर्थ और'काम के सहारे चरम 
लक्ष्य (मोक्ष) को प्राप्त करता .है । मारतीयों के पुरुषार्थ (धर्म, काम, अर्थ व मोक्ष) 
को आश्रम व्यवस्थों द्वारा व्यक्त किया गया है । इसमें मनुष्य अर्थ व काम का उपभोग 
करते हुये मोक्ष को प्राप्त कर सकता है । श्री के. एम. कपाडिया के ग्रनुसार “पुरुषार्थ 
के सिद्धान्त की वास्तविक श्रभिव्यक्ति प्राश्नमों की हिन्दू योजना में की गई है ।” 


ग्राश्मम व्यवस्था कादार्शनिक श्रौरमनोयेज्ञानिक श्राधार - हिन्दू व्यवस्थाकारों 
ने मानव के समग्र जीवन को सुव्यवस्थित रूप प्रदान करने के लिये उसे आश्रमों में 
विभाजित किया. है । भारतीयों के लिये लौकिकओऔरपारलौकिक दोनों जीवन की 
महत!| थी फिस्तु वे 'पारलौकिक जीवन को अधिक महत्व देते थे । अ्रतः हमारे विचारकों 
ने: इव. मावना का समाजशास्त्रीय व मनोवैज्ञानिक विश्लेषण करके जीवन के मूल 
उत्तग्यों को चार भागों में विभाजित किया । उनके विचारों में मानव जीवन कत्तंव्य 
परायणता, बौद्धिकता, वामिकता और आध्यात्मिकता का मिश्रण है| अतः उन्होंने 
समग्र जीवन की व्याख्या की ग्रौर जीवन का लक्ष्य जीना ही नहीं बल्कि भ्रथे व काम 
के उपभोग के साथ आदर्शात्मक आध्यात्मिक मार्ग का अनुसरण करते हुये मोक्ष की 
ओर अग्रसर छोना भी माता हैं। भारतीय दर्शन की इस मान्यता की प्रशंसा करते 
हुये डॉ. जयशंकर मिश्र ,ने कहा है कि “इस दृष्टि से श्राश्रम व्यवस्था का दर्शन 
प्राचीन व्यवस्थाकारों के अद्वितोय ज्ञांन श्रौर प्रज्ञा फा प्रतीक है। इसका भ्राधार ज्ञान 
फेत्तव्य व शब्राध्यात्म है ।” 
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मानव जीवन परिवतंनों से परिपूर्ण है । जीवन को क्रमबद्धता, सुचिचारित 

' व्यवस्था तथा सुनिश्चित धामिकता प्रदान करना भारतीय दर्शन का मूल उद्देश्य रहा 

है । भ्रतः मानव जीवन को सुनिश्चित और सुव्यवस्थित लक्ष्य तक पहुंचा देना आश्रम 

व्यवस्था का मुख्य उद्देश्य है। इस व्यवस्था में मानव जीवन एक ग्राश्रम से होता 
हुआ श्रन्तिम आश्रम तक पहुंच कर चरम लक्ष्य (मोक्ष) को-प्राप्तः करता है । 


- बम्तुतः ग्राश्रम व्यवस्था मानव जीवन के विभिन्न उद्देश्यों की प्राप्ति का भार्गं 
थी । प्राचीन भारत में जीवत का उद्देश्य चार पुरुषार्थों --धर्मं, काम, भ्रर्थ व मोक्ष 
में निहित माना जाता था । यह चार पुरुषार्थ चार श्राश्रमों के माध्यम से पूर्ण किये 
जाते थे | मारतीय विचारकों ने मानव जीवन को सौ वर्ष का मान कर उसे चार 
भागों में विभाजित किया जिन्हें वार आश्रमों-नब्रह्मचये श्राश्षम, ग्रहस्थ आश्रम, : 
वानप्रस्थ आश्रम ब सन्‍्यास्त आश्रम की संज्ञा दी गई। इन चार आश्रमों में मनुष्य 
क्रमश: ज्ञान प्राप्ति, सांसारिक जीवन का उपभोग, संसार त्याग कर ईश्वर की 
आराघसना व ग्रन्तिम लक्ष्य मोक्ष को प्राप्त करता था । 


आश्रम का अर्थ-- आश्रम शब्द संस्कृत भाषा की “श्रम घातु से लिया गया 
है । जिसका प्र है' परिश्रम फरना। अतः श्राश्रम का अ्भिग्राय जीवन के उन 
विभिन्न स्तरों से है जहाँ मनुष्य परिश्रम करता है | भारतीय विचारकों ने सम्पूर्ण 
मानव जीवन को कमंभूमि माना है । 


आ्राश्रम का शाब्दिक अर्थ विश्राम स्थल या पड़ाव होता है । हिन्दुश्ों के 
अनुसार जीवन का परम लक्ष्य मोक्ष आप्ति है । इस लक्ष्य की प्राप्ति की लम्बी यात्रा 
में आश्रम विश्राम स्थल या पड़ाव के समान है । महाभारत के शांतिपवं में वेद 
व्यास ने जीवन के चार आश्रमों यां विश्वाम स्थलों को चार डण्डों वाली एक सीढ़ी 
वताया है जो भनुष्य को ब्रह्म की ओर ले जाती है । श्री एच. पी. प्रभु के ्रनुसा र- 


“आश्षमों को जीवन के अन्तिम लक्ष्य मोक्ष की प्राप्ति के लिये मानव द्वारा-की 
ज़नि वाली यात्रा के मध्य विश्वाम स्थल मानना चाहिये ।“धरंत्रौरनी तिशास्त्र के 
विश्वकोप में जर्मन. विद्वाव पॉल डायसन ने आश्रम के दो अर्थ बताये हैं--(।) 
परिश्रम करना (2) वह स्थान जहाँ परिश्रम किया जाय । इस प्रकार आश्रम का 
एक अन्य अर्थ एक स्थान से मी लिया जाता है जिस स्थान पर परिश्रम किया जाय 
वह स्थान भी आश्रम कहा जाता है । 


आश्रमन्‍्यवस्था का उद्भव व विकास 


प्राचीन मारतीय समाज में झ्राश्मम-व्यवस्था का उद्भव कब हुआ ? इस । 
सम्बन्ध में इतिहासकारों ग्रौरसामाजिक.विचारकों में पर्याप्त मतभेद है । अधिकांश 
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विद्वानों की मान्यता है कि उत्तर वैदिक य्रुग आश्रम व्यवस्था का. उद्भव काल 
है । किन्तु रीज डेविड्स आदि विचारकों का मत है. इस व्यवस्था का प्रचलन 
बुद्ध युग के बाद हुमा | इनका तक यह है कि बौद्धों के पिट्क 
_ साहित्य और उपतिषदों में चार ग्ाश्रमों के नाम नहीं मिलते | किन्तु यह मत 
आत्तिपूर्ण है क्योंकि प्राचीन भारतीय साहित्य के गहन अनुशीलन से स्पष्ट हो चुका 
है कि आश्रम व्यवस्था का उद्भव उत्तर वैदिककाल में हो चुका था | ऋग्वेद में 
भी आश्रम व्यवस्था सम्बन्धी शब्द मिलते हैं । सर्वेप्रथम जावालोपनिषद में चार 
आश्रमों का उल्लेख हुआ है । उपनिषदों में भी आश्रमों का उल्लेख हुआ है | ऐत- 
रैय ब्राह्मण, तैत्तिरीय संहिता, शतपथ ब्राह्मण श्रादि ग्रन्थों में भी आश्रम व्यवस्था 
का उल्लेख हुआ है । अतः आश्रम व्यवस्था का उद्भव उत्तर' वेदिककालीन माना 
जा सकता है । उपनिषद काल में आश्रम व्यवस्था के निर्माण की प्रक्रिया चल रही 
थी जो सूत्र कान में पूर्ण हुई । 
सूत्रकाल तक आश्रम व्यवस्था पुरंरूप से संगठित व प्रतिष्ठित हो चुकी थी । 
स्मृतिकाल में इसका पूर्ण विकास हुआ और उसके विभिन्नश्राचारों।व नियमों की 
व्याख्या हुई । महाभारत व पुराणों में इसका उद्भव ब्ह्मा से वता कर इसे देवीय 
स्वरूप दिया गया । वौधायन धर्मसूत्र में प्रहलाद के पुत्र कपिल को इसका जनक 
माना गया है | वायु पुराण में आश्रम व्यवस्था क्रा पालन करने वाले को पृण्य का 
प्ौरनिरादर करने वालों को पाप तथा नरक का भागी बताया गया है । 


शआरश्रमों की संख्या 


छान्दोग्य उपनिषद व्ञ मनुस्मृति में ग्राश्ममों की संख्या तीन बताई गई . है परच्तु 
अधिकाँश प्राचीन साहित्य में आश्रमों की संख्या चार ही बताई गई है । गौतम, , 
श्राश्वालायनऔर विष्णु घमंसूत्रों तथा महाभारत में चार आश्रमों का उल्लेख है । 
. पतडजलि ने चातुराश्रम्य/ कहकर आश्रमों की संख्या चार ही मानी है । मनु ने भी 
बाद में आश्रमों की संख्या चार ही बताई है । 


प्राश्रमों के प्रकार --मानव जीवन को व्यवस्थित करने के लिये जिन चार 
ग्राश्षमों की व्यवस्था की गई उनके नाम इस प्रकार हैं--- 

() ब्रह्मचयं आश्रम ! इस पु 

(2) गृहस्थ आश्रम 

(3) वानप्रस्थ आश्रम 

(4) सस्यास आश्रम-मनु ने इस आश्रम को बतिआरस्वीधयान ने परि- 
ब्राजक' की संज्ञा दी है । 
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, बअह्मचर्य आश्रम--आश्रम व्यवस्था के अन्तर्गत प्रथम आ्राश्म है-ब्रह्मचर्य । 
ब्रह्मचर्य दो शब्दों का युग्म है-- त्रह्म' और चर्य' । ब्रह्म का अर्थ ह्ठै ३2 और चर्य 
का अर्थ है विचरण करना । इन दोनों का सम्मिलित अर्थ हुआ ज्ञान में विचरण 
करना या ज्ञान के मार्ग पर चलना । इसका तात्पयें यह हुआ कि ब्रह्मचय॑ आश्रम 
मनुष्य के बौद्धिक व शिक्षित जीवन के निमित्त था । विद्या व शिक्षा की प्राप्ति इसी 


श्राश्रम के अन्तर्गत होती थी । 


प्रारम्भ-बरहाचर्य आश्रम का आरम्म उपनयन (यज्ञोपतीत) संस्कार के सम्पन्न होने से 
होता था । उपनयन संस्कार बालक की विद्यारम्म का प्रतीक है । जैसा कि उपनतयन 
शब्द के श्रथ से स्पष्ट है । 'उप' का अथे है समीप और 'तयने' का श्रर्थ है ले जाना । इसका 
तात्पर्य है वह संस्कार जो व्यक्ति को गुरु के समीप ले जाता है । यह संस्कार शूद्रों के 
लिये वर्जित था । उपनयन को यज्ञोपवीत भी कहा जाता है क्योंकि इस संस्कार के 
बाद ब्रह्मचारी यज्ञोपवीत (जनेऊ) धारण करने लगता है । मनु ने द्विज वर्णो 
(बाहर; क्षत्रिय और वैश्य के उपनयन के लियें पृथक-पृथक आयु, ऋतुयें व यज्ञोपवीत | 
बताये हैं । सूत्रकाल तक द्विज वर्ण की स्त्रियों को भी उपनयनतथाशिक्षा प्राप्ति _ 
का अधिकार था । _ 5 
वेशभूषा--ब्रह्मचारी की वेशभूषा के बारे में वायु पुराण में कहा गया है कि 
ब्रह्मचारी दण्ड व मेखला धारण करें | यज्ञोपवीत धारण करना प्रत्येक अ्रह्मचारी के 
लिये श्रावश्यक थाज़ोप्रत्येक वर्ण के लिये पृथक-पृथक था । उत्तरीय (ऊध्वेवस्त्र) तथा 
वास (अधोवस्त्र) भी ब्रह्मचारी घारण करता था ! 


विद्यार्जज--भारतीय व्यवस्थाकारों ने भुरु के सानिध्य में रहकर विद्यार्जन 
की वात कही है । प्रायः विद्यार्थी युरुगह (गुंर्कुल) में रहकर ही विद्या का उपाजंन. 
करता था । ग्रुककुल का वातावरण अत्यन्त शान्तभऔरगौरवपूर्ण होता था । श्रद्धा, 
सेवा, संयम व श्राज्ञाकारिता से परिपूर्ण छात्र गुरुकुल में रहकर वेद, वेदांग आदि 
विषयों का अध्ययन करता था । 


विद्यार्थो का जीवत--ब्रह्मचय आश्रम भावी जीवन की 'आधघारशिला है। 
अतः हमारे व्यवस्थाकारों ने विद्यार्थी की दिनचर्या के संम्बन्ध में अनेक व्यवस्थायें 
दे; हैं। भहाभारत के अनुसार ब्रह्मचये आश्रम में ब्रह्मचारी को श्रान्तरिक एवं बाह्य 
शुद्धि व ब्ेदबत का पालत करते हुए अपने मन को नियन्त्रित करना चाहिए । शान्तिपर्वे' 
के अनुसार प्रातः जल्दी उठना, सूर्योपासना, ग्रुसनमन, वेदाध्ययन, भिक्षार्जन; गुरु 
ही शाज्ञापालन, गुर सेवा आदि ब्रह्मचारी. के दैनिक जीवन के आदर्श हैं। 


..._“पृत्ति ग्रन्‍्दों में विद्यार्थी के लिए जो अनुशासन के नियम बताये गये उनसे 
व्िद्ध होता है कि ब्रह्मचर्य आश्रम में विद्यार्थी का जीवन अत्यन्त कठोर था। 
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सच्चरित्रता व सदाच .ण॒ का पालन ब्रह्मचर्य की श्रनुपम साधनां थी । इच्छा निय- 
न्त्रणं औरअपनी क़िग्राओों को.घर्मं समन्वित करना उसका श्रेष्ठ आचरण था। 
इन्द्रिय संयम, मन,वचन तथाकर्म की पवित्रता, सन्तोष. स्वाध्याय और ईश्वराराधन 
उसके मानसिक विकास के हेतु थे। अहिंसा, सत्य, अस्तेय (चोरी न करना) 


ब्रह्मयये, अपरिग्रह (संग्रह न करना) आदि नियमों के पालन से उसका आत्मिक 
विकास होता था । । 


ब्रह्मचारी के लिए निषेधात्मक कर्तव्यों के सम्बन्ध में मनुस्मृति में लिखा है 

कि “मधु, माँस, गन्ध (सुगन्घ), माल्य (माला) स्त्री कामना, स्त्री स्पशें, प्राणी हिसा, 
आँखों में अन्जन (काजल), - जता पहनना, छंत्रधारणा करना, क्रोध, लोभ, नत्य 
संगीत, दूत (जुम्ना), परनिन्‍्दा, असत्य और कामुक प्रवृति ब्रह्मचारी के लिये वर्जित है ।” 


:.. ब्रह्मचर्य श्राश्षम की श्रवधि--सामान्यतया 25 वर्ष की आ्रायु . में ब्रह्मचर्य 
आश्रम पूर्ण हो जाता था । मनु के. अनुसार ब्रह्मचारी को विद्याध्ययत के लिये गुरु 
के पास 36 वर्ष,ः8 वर्ष या 9 वर्ष अथवा वेद का अ्रव्ययन पूर्ण होने तक रहना 
चाहिए । शिक्षा समाप्ति के वाद ब्रह्मचारी ग्रुरु की श्राज्ञा से ग्रहस्थाश्रम में प्रवेश 
करता था । 


ब्रह्मचारी के प्रकार--युरुकुल में रहकर शिक्षा प्राप्त करने बाज ब्रह्मचारी 

कई प्रकार के होते थे । उन्हें आचरण, व्यवहार और योग्यता के अनुसार उत्ता, 

'मध्यम तथाकनिष्ठ कहा जाता था ! गुरु दक्षिणा देकर ग्रुरु श्राज्ञा से घर जाने वाले 

स्नातक (दीक्षित) तीन प्रकार के होते थे--वेद स्नातक, ब्रतस्नातक और वेदद्गत 

सस्‍्तातक । विवाह के पूर्व तक ग्रुरुकुल में रहने वाले विद्यार्थी उपकुर्वाण 
कहलाते थे । 


ब्रह्मचय श्राश्षम का. महत्व--प्राचींन भारतीय सामाजिक जीवन में ब्रह्मचर्य 
आश्रम को मानव समाज रूपी भवन की आधारशिला माना जाता .था। सम्पूर्ण 
प्राचीन साहित्य में इसकी अनिवायंता पर जोर दिया गया है । स्मृति ग्रन्धों में स्पष्ट 
कहा गया है कि जिस ह्विज वर्ण (ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य) ने ब्रह्मचर्य आश्रम व्यतीत 
नहीं किया उसे धर्मच्युत श्रौर बर्ण भ्रष्ट समझना चाहिए । उसके लिए यज्ञ कराना, 
उसका घन स्वीकार करना और किसी भी प्रकार का सम्बन्ध बनाना निषिद्ध 
माना गया है । इन उल्लेखों से स्पष्ट है कि प्राचीन मारत में शिक्षा के महत्व को 
भली प्रकार समझा गया था । 


है ब्रह्मचय आश्रम व्यक्ति की मानसिक, चारित्रिकश्रौर आ्राध्यात्मिक उन्नति का 
हैतु था | शिक्षा उसके मानसिक विकास में सहायक होती थी । संयमभ्ौरअनुशासन 


कर ॥ 


के अ्रम्यास से व्यक्ति का भावी जीवन सुनियोजित होता था । ब्रह्मचयं (इन्द्रिय संयम) 
सच्चरित्रत॑ व्यक्ति की तामसी प्रवृत्तियों और अश्रमित इन्द्रियों का दमन करती थी। 
इस प्रकार ब्रह्मचय श्राश्नम का उद्देश्य व्यक्ति को जीवन यात्रा सफलता पूर्वक पूरी 
- करने में सक्षम बनाना था।जिसके आधार पर जीवन यापन करके व्यक्ति जीवन के 


परम लक्ष्य श्र्थात्‌ मोक्ष को प्राप्त कर सकता था | 
2. गृहस्थ झ्राश्रम--प्रायः 25 वर्ष की आयु में ब्रह्मचयें आश्रम के पूर्णा होने पर 
समावर्तन (शिक्षा समाप्ति) संस्कार के पश्चात्‌ ग्रहस्थ आश्रम झारम्म होता है। 
विवाह के वाद व्यक्ति ग्रहस्थ भ्राश्रम में प्रवेश करता है । प्राचीन साहित्य में ग्रहस्थ 
आश्रम को श्रन्य समस्त आश्रमों से श्रेष्ठ माना गया है । मनु ने लिखा है कि जिस 
प्रकार वायु का श्राश्नय लेकर सभी प्राणी जीते हैं उसी प्रकार ग्रहस्थ आश्रम का 
आश्रय लेकर सब आश्रम व्यवहार करते हैं।इसलिए गृहस्थ शझाश्रम श्रेष्ठ है। व्यास 
स्मृति के अनुसार ग्रहस्थ आश्रम का अनुसरण करने वाले व्यक्ति को गृह में ही 
विभिन्न तीर्थों का पुण्य मिल जाता है | महाभारत में भीः ग्रहस्थ आश्रम की महत्ता 
प्रतिपादित करते हुए कहा गया है कि जिस प्रकार माता का प्राश्नय पाकर सब 
प्राणी जीवित रहते हैं उसी प्रकार ग़रहस्थ के आधार पर अन्य आश्रम । अतः गृहस्थ _ 
ग्राश्रम उत्कृष्ट है । आचार्य शुक्र नेभी ग्रहस्थ आश्रम 'को झनिवाये माना है। मनु ने 
गरहस्थ प्राश्नम को त्याग कर संन्यास ग्रहण करने वालों की निन्‍्दा की है। 
गहस्थ के कत्त व्य--गृहस्थ आ्राश्रम में व्यक्ति अपनी व्यक्तिगत, सामाजिक, * 
घामिक, नैतिक व आाथिक उन्नति के लिए विभिन्न प्रकार के कत्तंव्यों का पालन 
करता था। सत्य, अहिंसा, प्राणी मात्र के . प्रति दया, दान, आदि गृहस्थ के प्रादर्श 
कर्म भाने गये हैं । मनु के अनुसार ग्रहस्थ्र के लिए घृति, क्षमा, दम, अस्तेय (चोरी 
ने करता), शौच (पवित्रता) इन्द्रिय निग्रह, ज्ञान, विद्या, सत्य और क्रोध त्याग--इन 
दस घ॒र्मों का पालन करना आवश्यक था । वायु पुराण में अपने समान गुरा, कर्म 
व स्वभाव वाली स्त्री के साथ यज्ञ करना, ऋषिओरपितरों (पूव॑जों) की सेवा, 
प्रतिथि सत्कार व सन्‍्तानोत्पत्ति ग्रहस्थ के कत्तंव्य बताये गये हैं । 


गृहस्थ को अपने परिवार के ज़ीवन यापन के लिए धर्मानुसार घन अर्जन के 
निर्देश दिए गए हैं। परिवार का पालन-पोषण मृहस्थ का प्रथम कत्तंव्य माना गया . 
है । इस कत्तं व्य का भली प्रकार निर्वाह करने वाले गृहस्थ की धर्मशास्त्रों में प्रशंसा 
की गई है । अपने परिवार का पालन करने के साथ-साथ अतिथि सत्कार भी ग्ृहस्थ 
जीवन का श्ादर्श माना गया है। मनु ने कहा है कि यदि कोई ग्रहस्थ अतिथि का 
समुचित आदर नहीं करता झ्थवा उसे असन्तुष्ड लौटाता है तों उस गृहस्थ के सभी 
संचित पुण्य नष्ट हो जाते हैं । ह 
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ऋरों से सुक्ति--धमंशास्त्रों के अनुसार मनुष्य जन्म लेने के साथ हो 

देवताओं, ऋषियों झौर मनुष्य के प्रति ऋएी -हो जाता है । इन ऋणखों से मुक्ति 
प्राप्त करना प्रत्येक व्यक्ति के जीवत का अनिवार्य कत्तेंग्य माना गया है। सभी 
व्यवस्थाकारों ने देवऋण, ऋषिकऋण व पितृऋण की चर्चा की है | ग्ृहस्थ प्राश्रम 
में व्यक्ति इन ऋणों से मुक्ति प्राप्त कंरता है । मनु ने भी व्यक्ति को इन तीन ऋणों 
से मुक्त होकर मन को मोक्ष में लगाने की बात कंही है । मनु स्मृति ग्रौर॑गहामारत 
' आदि ग्रन्थों में वेदाष्ययन, परत्रोत्पति औरथज्ञों के अनुष्ठान द्वारा क्रशः देवऋण, 
पितृऋण ओऔरेऋषि ऋण से मुक्त होने की बात कही गई- है। मनुष्य पर देवी- 
. देवताशों की असीम पअनुकम्पा रही है। इस अनुकम्पा को देवऋण -माना गया है । 
व्यक्ति विधिपूर्वक वेदों का भ्रध्ययन. कर देव ऋण से, धर्मानुसार - पुत्र उत्पन्न करके 
पितुऋण से तथा नियमपूर्वक यज्ञों का भ्नुष्ठात करने ऋषिऋणा से मुक्त हो 
सकता है । मनु ने इन ऋणों से मुक्ति पाये बिना मोक्ष के इच्छुक व्यक्ति को नरक 
का भागी माना है । डॉ. जयशंकर मिश्र. के श्रनुर्सार-“इन ऋणों से . मुक्ति के मूल 
में यह भाव था कि समाज से लाभ उठाने वाले व्यक्ति अपने देवों, पितरॉ- (पूर्वजों) 
ऋषियों झाबि के प्रति श्रद्धावनत ,तथा विंनीत रहें श्रोर कुल व समाज के प्रति - 
उदारता का दृष्टिकोरप रखें । 


. पंच महायश--व्यक्ति के लौकिक,बं पारलौकिक जीवन को सुखमय बनाने 
के लिए हमारे शास्त्रकारों नेशिंहस्थ के दनिक कार्यक्रमों में पंच महायश्ञों को 
- करना आवश्यक बताया है| इन पंच महायज्ञों का मुख्य प्रयोजन ग्रहस्थ को नित्य 
ईश्वरं भक्ति, स्वाध्याय, ऋषियों के प्रति श्रद्धा, पूर्वजों का स्मरण रखने आदि के 
लिए प्रेरित करना था ! ये पाँच महायज्ञ इस प्रकार थे-- 
(।) ब्रह्म ग़ज्ञ 
(2) देव यज्ञ 
(3) भूत यज्ञ 
(4) पितृ यज्ञ 
(5) मनुष्य यज्ञ | * 
(/) ब्रह्मयज्ञ--इसका सर्वप्रथम उल्लेख शत्तपथ ब्राह्मण में किया गया है । 
त्रह्म ग्रज्ञ को असीम फलदाता वत्ताया गया है । यह स्वाध्याय की महत्ता का सूचक 
है । इस यज्ञ में वेदों के अतिरिक्त वेदांग, इतिहास आदि का अध्ययन कियाँ५ जाता 
था ब्रह्मी यज्ञ का मुख्य प्रयोजन ग्रहस्थ को इतिहास, पुराण व वेदाध्ययन श्रादि में 
प्रवृत्त करना व वैदिक साहित्य की परम्परा को सुरक्षित रखकर आगे बढ़ाना था । 
इसी स्वाध्याय के कारण वैदिक .साहित्य कण्ठस्थ होकर हजारों वर्ष तक सुरक्षित" ' 
रहा । 


(2) देव॑ यज्ञ-देवताओओं के प्रति श्रद्धापू्वंक आहुतियाँ प्रदान करना-देव' यज्ञ 
* है । वैदिक यज्ञ अत्यन्त व्यय साध्यू व आडम्वर पूरां थे जो प्रत्येक गृहस्थ द्वारा 


ग्ी 


श्रों के प्र | रने का 
किया जाना सम्मव नहीं था । अतः देवताश्रों के प्रति श्रद्धा व भक्ति प्रकट क 
यह सरल माध्यम था । 


(3) भृतयज्ञ-घर में प्रतिदिन प्रयोग में लिये जाने वाले श्रन्न ५ 004 
के लिये जो वलि (हिस्सा) निकाला जाता है । उसे भूतयज्ञ कहा जाता है डी 
सम्पूर्ण प्राणी मात्र के भति उदारताओर|सहिष्णुता का प्रतीक ३! । । ह 
आदर्श त्यागपूर्ण उपभोग है । यह यज्ञ इसी त्याग भावना का शर्त कहै 


(4) पितृयज्ञ--मृत पितरों (पूव॑जों) के प्रति विभिन्न प्रकार से- सम्मान 
| किया जाता था«-- 
करना पितृ यज्ञ है। यह सम्मान तीन प्रकार से प्रकट 
न तपंण द्वारा, (2) बलि प्रदान करके, (3) प्रतिदिन एक ब्राह्मण को भोजन 
प्रदान करके । 


पर 'यज्ञ- ना ग्री कहा जाता है। श्रतिथियों 

(5) मनुष्य 'यज्ञ- मनुष्य यज्ञ को 'न' यज्ञ भ हे के 
का सम्मान करना मनुष्य यज्ञ है ।. प्राचीनकाल से ही _ ग्रतिथि देवों भव कहकर 
झ्रतिथि को देवसम सम्माननीय माना गया है'। अथवंबेद के अनुसार अतिथि को 
भोजन कराने से गृहस्थ के पापों का नाश होता है । परवर्ती स्मृतिकारों ने भी इसी 


प्रकार के मत प्रकट किये हैं | पाराशर ने अतिथि सम्मान को स्व जाने का माध्यम 
माना हैं। महाभारत में आतिथ्य सत्कारश्रौर उसके गुणों की विभिन्न कथायें:दी 
गई हैं।  :. ० | 
3. वानप्रस्थ श्राश्रम--गृहस्थ आश्रम को पूर्ण करके व्यक्ति तीसरे आश्रम-- 
वानभस्थप्राश्रम में प्रवेश करता था । . न्स्थ का तात्पयं है वन की ओर प्रस्थान 
करना । गृहस्थ श्राश्रम में व्यक्ति को तीन पृरेषाथों--धर्म, श्र व काम की प्राप्ति 
हो जाती है । परन्तु जीवन का परम लक्ष्य मोक्ष (चतुर्थ पुरुषार्थ) की प्राप्ति है ।' 
भरत: अपने गृहस्थ आश्रम के समस्त कत्त व्यों व उत्तरदायित्वों को पूरा कर लेने के 
वाद व्यक्ति वानप्रस्थ आश्रम में प्रवेश करता है । इस आश्रम, में रहकर व्यक्ति 
सांसारिक इच्छाओं, कामनाओं व लोभ का परित्याग कर-मोक्ष की ओर श्रग्रसर 
होता है । इस आश्रम में “है त्याग कर वन में रहने की व्यवस्था है। वानप्रस्थ के 
सम्बन्ध में मनु की मान्यता है कि जब मनृष्य के सिर के वाल सफेद होने लगे, शरीर 
पर भूरियाँ पड़ने लगे श्ौर उसके पौच् हो जाय तब वह जाचंप्रस्थी. होकर वन की 
भोर चल दे । प्रत्येक द्विज के लिये वानप्रस्थ अनिवाय था वानग्रस्थ- जीवन का 


पालन ने करने वाले द्विज को मनु ने पापकर्मा! कहा है [९ 


उद्देश्य - वानप्रस्थ आश्रम का मुख्य उद्देश्य व्यक्ति का आध्यात्मिक विकास 
करना भौर उसे सांसारिक बन्धनों से उक्त कैराना था। शरीर की शुद्धिआरंतपस्या 
लिए वानप्रस्थ प्राश्रम आवश्यक था। वानप्रस्थ आ्राश्नम में व्यक्ति त्याग व तपस्या 


हारा ज्ञानाजेन करता था। 
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जीबन व कत्त व्य--वानग्रस्थी का जीवन कठोर तपञ्नौरसाधना से परिपूर्ण 
था। वायु. पुराण के अनुसार “वानप्रस्थी वत्कल अथवा मृगचर्म धारण करे, घांन्य,, 
कन्दमूल श्रौर फलों का भक्षण करे, दोनों समय स्तान करे तथा - परमात्मा का 
चिन्तन करते हुए प्रातः और सांय' अग्निहोत्र करे ।” मनु ने वानप्रस्थी को सदैव 
वेदाष्ययन करने, शीत-ग्रीष्म, सुख-दुःख, मान-अपमान आदि द्न्हों को सहन करने 
सबसे मैत्नीभाव रखने, मन को नियन्त्रित रखने, दानशील बनने भ्रौर प्राणी मात्र पर 
दया-माव रखने का निर्देश दिया है । 


वानप्रस्थ आश्रम के कत्त व्यों में पंच महायज्ञों के सम्पादन पर विशेष बल 
दिया गया है । मनु के अनुसार वानग्रस्थी अपने पास उपलब्ध भोजन से 'ही पंच 
महायज्ञ पूर्या करे, दान दें व श्रतिथि सत्कार करे । सांसारिकताओ रभौतिकता का 
पूर्ण परित्याग वानग्रस्थ का मुख्य लक्ष्य है। अ्रतः गौतम ने वानप्रस्थी को वन सुलभ 
चर्म और वृक्ष के छाल से अ्रपने वस्त्र बनाने की रालाह दी है| वानप्रस्थी के लिए भाँव 
में प्रवेश वर्जित था । अहिंसा, सत्य, संयम, श्रपरिग्रह उसके प्रमुख कर्तव्य थे । 
महत्य--वानप्रस्थ आश्रम का कठोर तुँपश्रौस्साधना का जीवन मोक्ष मार्ग . 
का दिग्दशंक था ! इस शआआराश्र॑म में व्यक्ति कठोर व्यवस्थाओों और मियमबद्ध कर्त्तव्यों 
द्वारा अपने चरित्र,एवं! व्यक्तित्व को परिष्कृतकेरता था। जिससे उसके तपशील, 
बिनयशील, क्षमाशील, दानशील व. श्राचरणशील व्यक्तित्व का निर्माण होता था। 
यह समस्त गुण उसे जीवन के चरम लक्ष्य-्मोक्ष की ओर अग्रसर करते थे । 


_. 4. संन्यास भ्राभम--जीवन के अन्तिम चरण को चतुर्थ आश्रम अर्थात्‌ संन्यास 
झाश्रम के अन्तर्गत रखा गया है । संन्यास का तात्पये है 'पूर्णो त्याग! । 25 वर्ष तक 
' बानप्रस्थ झाश्रम में आत्म संयमपूरों. जीवन व्यतीत कर 75 वर्ष की श्रायु.. में व्यक्ति 
संन्यास श्राश्रम में प्रवेश करता था । इस सम्बन्ध में मनु ने लिखाहै किआयु. के 
तृतीय भाग को यथोक्त) रीति से वन में पूर्ण कर आयु के चतुर्थ भाग में सभी संग्ों को 
त्याग कर व्यक्ति परिव्राज्य या संन्‍्यासी हो जाये । ' 


धर्मशास्त्रों के प्रनुसार संन्यास आश्रम में प्रवेश करने के पूर्व व्यक्ति को यह्‌ 
प्रतिज्ञा करनी पड़ती थी कि “आज से मैने पुत्र विषयक, घन विषयक त्तथा लोक 
विषयक प्रातुरता व कामना का सर्वेथा परित्याग कर दिया है।” इस प्रकार सेन्‍्यासी 
सब प्रकार की विपय वासनाओं का परित्याग करके मोक्ष प्राप्ति के मार्ग पर अशसर 


होता था । 


' झंन्यासी का जीवन--संन्‍्यास झ्राश्रम का मुख्य उदं श्य मोक्ष प्राप्त करना , 
हैं । इस आश्रम में व्यक्ति संसार से पूर्णख्पेण निलिप्त होकर मोक्ष प्राप्ति के लिये 
प्रयस्तशील रहता है । मोक्ष प्राप्ति के लिए अत्यन्त साधना व तपस्या आवश्यक है । 


न्‍ 


जि 


महाभारत के अनुसार भ्रग्नि, घन, पत्नी व पुत्र, के प्रति अनतासक्ति, वस्त्र, आसन 
शैय्या श्रादि सुख साधनों का त्यांग और निरन्तर अमण संन्यासी के प्रमुख कत्तेव्य 
हैं। मनु ने संन्यासी के लिए एकांकी निरपेक्ष जीवन का निर्देश दिया है । सांसारिक 
बस्तुओ्रों से अनासक्त होने पर ही उसे मोक्ष की प्राप्ति हो सकती थी ॥ 


मनु ने संन्यासी के लिये दस कत्तष्य बताये हैं जो इस प्रकार, हैं-- 
(।) भिक्षा द्वारा भोजन प्राप्त करना, (2) अ्स्तेय (चोरी न करना), (3) बाह्य व 
प्रान्तरिक पतित्रत्ता, (4) प्रमाद रहित, (5) ब्रह्मचर्य (इन्द्रिय संयम) का पालन, (6) दया, 
(7) सब प्राणियों के प्रति क्षमा माव, (8) क्रोध न करना, (9) गुरु सेवा, (0) सत्य 
भाषण । संन्यासी के दैनिक जीवन के सम्बन्ध में मनु ने कहा है कि संन्‍्यासी को 
श्रपने ऊपर सब प्रकार का संयम रखना चाहिये । उसे सनीची दृष्टि करके चलना ! 
चाहिये । मनु ने गृहहीनता, लौकिक अग्नि से रहितता, स्थिरचित्त व ब्रह्म चिन्तन 
में लीनता संन्‍्यासी के भावश्यक ग्रुण माने हैं । निरन्तर भ्रमणशीलता संन्‍्यासी का । 
प्रधान गुण था । किसी ग्राम में एक रात्रि व नगर में पाँच रात्रि से श्रधिक ठहरना 
संन्‍्यासी के लिये निषिद्ध बताया गया है। संनन्‍्यासी कें लिये जितेन्द्रिय होना भति 
आवश्यक था क्योंकि जितेन्द्रिय व्यक्ति ही विशुद्ध व सात्विक श्राचरण -करने में 
समर्थ होता है । | 


प्राचीन भारत में संन्यास का प्रचलन ब्राह्मणों में ही श्रघिक था । महाकासय्यों 
में क्षत्रिय व वैश्य संन्यासियों का कोई उल्लेख नहीं मिलता । पुराण काल में भनन्‍य 
वर्ण भी संन्यास ग्रहएा करने लगे थे। किन्तु ऐसे उदाहरण काफी कम है । राजा 
मित्र ज्योति व नहुष के पुत्रों ने संन्यास झाश्रम का भ्रतुसरण किया था । मध्यकालीन 
मुस्लिम लेखकों सुलेभान व अलवरूनी ने भी अपने ग्रस्थों में भारतीय संन्यासियों के 
जीवन का उल्लेख किया है । 


चारों प्राभमों का सापेक्षिक सम्बन्ध-- भारतीय समाज ब्यवंस्था में निर्देशित 
“जार झाश्नस मानव जीवन के चार चरणों के प्रतीक हैं। इन चारों पआ्राश्नमों में 
सापेक्षिक सम्बन्ध है । एक झ्लाश्मम का परित्याग करने पर दुसरे का समुचित विकास 
सम्मव नहीं था । ब्रह्मचयं भ्राश्षम की धर्म साधना के बिना गहस्थ जीवन का अ्रर्ध 
व काम का क्षेत्र पूर्ण होना असम्मव था । गृहस्थ जीवन में भ्रूर्थ व काम की पृति के 
भ्रभाव में व्यक्ति का सन्तुष्ट होना भेसम्मभव.था और इस सन्तुष्टि के श्रमाव में 
'नष्रस्थ आश्रम के घ्मे इन्द्रिय संयम का पालन सम्मव नहीं था । इसी प्रकार 
वानप्रस्थ आश्रम में अपने चरित्र व व्यक्तित्व को परिष्कृते करने के अमाव में वह - 
संन्यास के योग्य नहीं माना जाता था । इस प्रकार चारों गआ्राश्रमों का सापेक्षिक 
महत्व है । हा 
भाभरम व्यवस्था का सहत्व--प्राचीच भारतीय आश्रम व्यवस्था व्यष्टि व्‌ 
समष्टि दोनों के लिए श्रत्यन्त उपयोगी व आदर्श व्यवस्था थी ! वह व्यवस्था व्यक्ति 
व समाज दोनों के लिये हितकारी थी । 


॥6 


आश्रम व्यवस्था व्यक्ति को आत्म-वियनन्‍्त्रण, झात्म-संयम,क्षमांतथाइन्द्रिय 
निग्नह श्रादि की शिक्षा देती-थी । इन गुणों का विकास आश्चम व्यवस्था के पालन 
से ही सम्मव था । व्यक्ति के लिए आश्रम व्यवस्था का सर्वाधिक महत्व इस बात 
से है कि यह व्यवस्था उसे चार पुरुषार्थों- घर, अर्थ, काम औरंगोक्ष प्राप्ति के लिए 
घरातल प्रदान करती थी । प्राचीन मारत में मानव जीवन का चरम लक्ष्य मोक्ष 
प्राप्त करना था | इस लक्ष्य की प्राप्ति आश्रम व्यवस्था के पालन से. ही सम्मव थी। 


आश्रस व्यवस्था समाज के “लिये भी उपयोगी सिद्ध हुई । इस व्यवस्था 
द्वारा व्यक्ति के जीवन को विभिन्न आश्रमों में विमाजित कर दियां गया जिससे 
समाज सुचारु रूप से चलता रहा और समाज में संघ नहीं हुआ । 


इस प्रकार उपर्युक्त विवेचन के आधार पर हम कह सकते हैं कि प्राघीन 
भारतीय आश्रम व्यवस्था आर्यों के मस्तिष्क की अनुपंभ कृति थी । आश्रम व्यवस्था 
मानव जीवन के विभिन्न चरणों की एक वैज्ञानिक अंखला है जिसका. उद्देश्य व्यक्ति 


के जीवन को व्यवस्थित ढंग से निर्देशित व संचालित करना था । इस व्यवस्था का . 


पालन करके ही भय संस्कृति अत्यधिक उन्नत व गौरवपूर्णा हो सकी है । 

“परिवार->मानव एक सामाजिक प्राणी है । उसके लिये एकाकी जीवन भ्रसम्मव 
है । मानव का विकास समाज में ही सम्मव है । परिवार समाज की मौलिक इकाई: 
वास्सव में मानव सम्यता व संस्कृति का. शुमारम्म पारिवारिक जीवन से ही हुआ है । 
प्रत्येक युग और काल में परिवार किसी न किसी रूप:में अवश्य विधमान रहा है । 
सम्यता व संस्कृति के उत्थान के साथ-साथ परिवार का भी उत्थान होता रहा है । 
मानव जाति का इतिहास ही परिवार का इतिहास है । समाज की प्रारम्मिक इकाई 
परिवार के श्रमाव में जगत व समाज की निरन्‍्तरता अ्सम्मव थी क्योंकि पारिवारिक 
व्यवस्था ही नई सनन्‍्तानों को जन्म देकर जगत व समाज में मृत्यु से हुई रिक्तता की 
पूति करती है ।समाजशा स्त्रियों की मान्यता है कि मानव ने झपने जीवन को सुख- 
मय बनाने के लिये परिवार नामक संस्था का गठन किया है । इस संस्था ने धानव 
जाति को प्रमरता प्रदान की है) हरिदत्त वेवालंकार के अनुसार; “मनुष्य मरणधर्मा है, 
किन्तु मानव ,जाति अमर है । व्यक्ति उत्पन्न होते हैं, वचपन, यौवन व बुढ़ापे की 
अवस्था भोग कर मर जाते हैं परन्तु वंश परम्परा द्वारा उनका सन्तान क्रम अवि- 
छि्त रूप से चलता रहता है । मृत्यु व अमरत्व दो विरोधी वस्तुरयें हैं, किन्तु परिवार 
के हारा इन दोनों का . सुन्दर समन्वय हुआ है । व्यक्ति भले ही मर जायें परन्तु 
परिवार भ्रौर विवाह हारा मानव जाति अमर हो गई ।” 


परिषचार का. श्र्य व परिमाषा--- 


परिवार! अंग्रे जी शब्द 'फेमेली' (एशा॥9) का हिन्दी रूपान्तरण है । 
प्रसिद्ध विद्वान इमलर ने अपनी पुस्तक - “80०0०08५ ० #थ॥।7” में लिखा है कि 
धंग जी शब्द फेमेली (78ग7र॥9) लैठिन भाषा के शब्द 'फेमुलस' (एश्याणाएा) से 
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बना है । इस लैटिन शब्द से ऐसे समूह का वोध होता है जिसमें माता-पिता, 
बच्चे, नौकर आदि सभी सम्मिलित होते हैं । परन्तु वह शाब्दिक अर्थ परिवार का 
पूर्ण श्र्य नहीं देता । 

मानव एक सामाजिक व पारिवारिक प्राणी है । फिर भी परिवार शब्द 
की पूर्ण व सर्वग्राही परिभाषा करना समाजशास्त्रियों के लिये एक चुनौती रहा है। 
बर्गेस (अआरलॉक ने परिवार की परिभाषा करते हुये कहा है कि --“ परिवार ऐसे 
व्यक्तियों का समूह है जो विवाह, रक्त अथवा गौत्र के सूत्रों से एकीकृत है जो एक ही 
गृह में निवास करते हैं, जो पति व पत्नी, माता व पिता, पुत्र व पुत्री, माई और 
बहिन के रूप में एक दूसरे से सम्बन्धित है तथा जिनसे एक समान संस्कृति का 
निर्माण व पोषण होता है ।” सैकाइवर तथा -पेजे की दृष्टि में “परिवार यौन 
सम्बन्धों से वाघित एक ऐसा समूह है जिनका स्वरूप पर्याप्त स्थायी एवं दूरगामी हो 
जिससे बच्चों का समुचित रक्षण एवं पालन पोषण हो सके ।” 


इस प्रकार पाश्चात्य विचारकों की दृष्टि ने परिवार की दो महत्वपूर्ण 
'विशेषतायें हैं-- 


. सदस्थों के निवास का एक ही आवांसं, 
2, सदस्यों के रूप में पुरुष व स्त्री तथा उनसे उत्पन्न सन्‍्तान । 


परिवार की हिन्दू श्रवघारणा-- 


प्राचीन भारतीय समाज विज्ञान के मनीषियों ने भी भारतीय समाज में 
झ्रादर्श पारिवारिक व्यवस्था की स्थापना की थी । वैदिक पारिवारिक व्यवस्था 
हमारी संस्कृति का प्राचीनतम अंग है। हमारे आदि ग्रेन्य ऋग्वेद में पारिवारिक 
जीवन का विस्तृत उल्लेख प्राप्त है । उसके अनुसार माता-पिता, भाई-वबहिन और 
वधू आदि परिवार के सदस्य थे । यजुर्वेद '्र अथर्ववेद में पित्तां, पितामह व प्रपिता- 
मह का उल्लेख किया गया है। इस आधार पर हरिदत्त वेदालंकार ने मत व्यक्त 
: किया है कि “वैदिक परिवार में प्रायः तीन पीढ़ी तक के प्राणी सम्मिलित होते थे” 
प्राचीन भारतीय सामाजिक संगठन में पारिवारिक जीवन का आदर्श “बसुधेव 
कुदुम्बकम्‌” अर्थात्‌ समस्त जगत हमारा परिवार है, माना गया था | 


ु आधुनिक युग में कुठुम्व॒ के श्र्थ में प्रयुक्त होने वाला परिवार शब्द प्राचीन 
संस्कृत साहित्य में इस अर्थ में नहीं मिलता है। वैदिककाल में परिवार के लिये 
'कुल' शब्द मिलता है। ऋग्वेद में एक वार व उत्तर वैदिक साहित्य में (कुलों शब्द 
: का अनेक वार प्रयोग किया गया है * कुल' कारअर्थ है -- वास स्थान!। सम्मवतया 
वार्सा स्थान पर रहने वालों के लिये 'कुल' शब्द , का. प्रयोग होता था 4 पाश्चात्य 
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विद्वानों ने मो एक स्थान पर निवास करना परिवार की प्रमुख, विशेषता माना है । 
डॉ. शिवराज शास्त्री ने अपनी .पुस्तक “ऋग्वेदिक काल में पारिवारिक सम्बन्ध” में 
प्राचीन भारतीय साहित्य में प्रयुक्त परिवार शब्द के 'उद्धरणों को संकलित कर यह 
स्पष्ट किया है कि संस्कृत साहित्य से प्रयुक्त परिवार शब्द प्रनुयायी वर्ग, सेवक वर्ग 
व राज्य कर्मचारियों आदि के वर्ग के लिये प्रयुक्त हुआ है । 
इस प्रकार स्पष्ट हो जाता है कि परिवार के सम्बन्ध में प्राचीन मारतीय 
विचारधारा पाश्चात्य विचारधारा से सवंथा भिन्न है । 
ु प्राजीन सारत में परिवार-प्रथा को उत्पत्ति--परिवार प्रथा मानव जाति के 
संरक्षण, संधिधान तथां निरन्तरता बनाये रखने का हेतु है । मनुष्य मरंरा घर्मा है 


' किन्तु मानव जाति प्मर है। मनुष्य मर जाता है किन्तु उसका सन्‍्तान क्रम भ्रवि- 


छिप्त रूप से चलता रहता है । मृत्युऔरंभमरता परस्पर विरोधी हैं, किन्तु परिवार 
घारा इन दोनों का समन्वय। हुआ है । व्यक्ति मर जाता है किन्तु परिवार स्‍ग्मर 


है। 


मरस्घर्मा मनुष्य को स्‍झमर बनाने वाली संस्था परिवार का रुदव किस 
प्रकार व फिन परिस्थितियों में हुआ 2? यह प्रश्न बड़ा जटिल है । यहाँ हम परिवार 
फी उस्पत्ति फे सामान्य सिद्धान्तों का विवेचन न करके केवल प्राजीन मारतीय समाज 
में परिथार संस्था के उदय व विकास का विवेचन करने । 


.._- परिवार को उत्पत्ति के सिद्धांत - प्राचोन मारत में परिबार को उत्पत्ति फे 
सम्बन्ध मेंश्रमुख रूप से तीन सिद्धान्त प्रतिपादित छिये गये हैं । ये तीन सिद्धान्त निम्न- 
लिखित हं-- 
, महामारत सिद्धांत, 
2, जीवशास्त्रीय सिद्धांत, : 
. 3. मनोवैज्ञानिक सिद्धांत । 


, सहामारत सिद्धास्व--विवाह प्रथा समाज भोर-परिवार की रीढ़ है । 
भहामारंस में कुछ ऐसे प्रसंग मिलते हैं जो इस बात की पुष्टि करते हैं कि भन्य देशों 
की भाँति भारत में भी विवाह संस्था का उदय स्वच्छन्द यौनाचार के कारण हुप्मा । 
ऐसी मान्यता है कि भ्रादिकाल में स्त्री व पुरुषों को स्वच्छन्दता पूर्वक विचररा करने 
ही स्वतन्त्रता थी । स्त्री-पुरुषों के मंथुन करने पर किसी प्रकार की रोक-टोक बढ़ीं 
थी । यौन स्वतन्त्रता की इस स्थिति को कामाचार (707४०७४) कहा जाता है । 
महामारत के कुछ प्रसंगों के भ्राघार प्र विद्वानों ने यह्‌ मत व्यक्त किया है कि 


प्राचीन मारत में पहले कामाचार था और बाद में उसे नियन्त्रित करके विबाह का 


कप दिया मया। महामांरत में इस कामाचार की समाप्ति तथा विवाह-प्रवा की 


स्थापना को अं य एक कभा में उद्दालक ऋषि के पुत्र श्वेतकेतु को व अन्य कषा में. 
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बह श्रेय उतथ्य ऋषि के पुत्र दीघंतमां को दिया है। मर्यादित विवाह प्रंथा ने 
परिवार व्यवस्था की नींव डाली । . 
महाभारत में वर्णित परिवार उत्पत्ति के उपर्युक्त कामाचार सिद्धांत 'का 
हरिदत्त वेदालंकार ने खण्डन किया है । उन्होंने महाभारत में वणित कथाओं को 
किवदन्तियों पर आधारित,झूसंगतओऔर अनैतिहासिक कहा है। महाभारत के भ्रति- 
रिक्त किसी भ्रन्‍्य ग्रन्य में इस प्रकार का कोई उल्लेख नहीं किया गया है । डारविन 
ब वेस्टरमार्क आदि पाश्चात्य विद्वानों ने मी कामाचार सिद्धांत का खण्डन किया 


है। . । | 
2, जीवशास्तीय सिद्धांत-कुछ समाजशास्त्रियों ने परिवार संस्था की 
उत्पत्ति का मूल जीवशास्त्र में ढूढ़ने का प्रयत्व किया है। इस सिद्धांत के समर्थक 
विद्वानों की मान्यता है कि स्त्री व पुरुष के सस्वन्धों में स्थायित्व (विवाह-प्रथा) तथा 
परिवार का मूल कारण व्यक्ति की भ्रपनी जाति को सुरक्षित रखने की चिन्ता है । 
स्तन जीवधारियों की देखरेख की अधिक आवश्यकता होती है । उनकी सन्तान भी 
निश्चित संख्या व दीघंकाल में जन्म लेती है । गैर स्तनधारी जीवों में जीवों की 
उत्पत्ति प्रत्यधिक संख्या -व शीघध्रता से होंती है जैसे- मछली आदि को परिवार 
शनाने की प्रावश्यकता नहीं है । स्तनघारी अपनी जैवीय विशेषता के कारण समूह 
: या परिवार में रहता है । गोरिल्ला, बन्दर, चिम्पेजी आदि जंगली जानवरों में पभ्रपने 
बच्चों की रक्षा व पालन पोषण आदि बातें देखने को मिलती हैं । मानव भी स्तन 
घारी है। भ्रटः उसने भी अपनी सनन्‍्तति को सुरक्षित रखने के लिए परिवार जैसी 
' संस्था की नीवडाली। . ., 5 
3. भनोवेशानिक . सिद्धान्त--मानव स्वेभावतः एक सामाजिक प्राणी है । 
समाज में उसका जन्म होता है, समाज में ही उसका पालन-पोषण होता है और 
घन्त में वह समाज में ही विलीन हो जाता है । एकांकी रहना मानव की प्रवृत्ति नहीं ४ 
है । उसकी मानसिक प्रवृत्ति समृह में रहना है। मानव के इसी मनोविज्ञान ने उसे 
परिवार जैसी संस्था को जन्म देने के लिये प्रेरित किया होगा । 
प्राचीन भारतोय परिवार का स्वरूप --प्राचीन भारतीय परिवार हमारी 
संस्कृति का गौखवपूर्स प्रध्याय है । भारत में वैदिक युव से ही परिवार प्रया प्रदलित.. 
रही है । ऋग्वेद में इस व्यवस्था का सर्वप्रथम उल्लेख मिलता है | ऋग्वेद का कथम . - 
है कि पुत्र विवाह के बाद भ्रपनी पत्नी व सन्‍्तानों के साथ एक ही घर में रहते हैं। 
बेदिककालीन परिवार का स्वरूप संयुक्त परिवार व्यवस्था का था जिसमें पिता, 
35, पुत्र बधुयें, भाई, माभियाँ ब उनके पुत्र-युत्री आदि सम्मिलित थे। इतका निबास 
भोजन भोर प्राय-व्यय एक होता था। भारतीय परिवार पितृसत्तात्मक परिवार था । 
ु हो 02 में केवल पिता के पक्ष के पुरुष सम्बन्धियों का ही उल्लेख मिलता 


इस प्रकार संयुक्त हिन्दू परिवार में भग्नलिखित विशेषतायें प्रकट होती 
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. पिता के साथ पुत्र तथा पौत्र अपने परिवार के साथ रहते हैं। 

2. परिवार एक स्थान पर निवास करता हैं। उनका भोजनःऔर-धाभिक 
” कर्मकाण्ड सामूहिक रूप से होते हैं । 

3. सम्पत्ति पर अधिकार झ्ौर उपयोग सामूहिक तथा समान होंता है न॑: 

4. परिवार के सब सदस्य मुखिया के आश्रित होते हैं । 


डॉ. जयशंकर मिश्र के अ्रतुसार प्राचीन भारतीय परिवार संस्था के तीन 
प्राथमिक कार्य थे--- 

. स्त्री-पुरुष के यौन सम्बन्धों को विहित और' नियमित. करना |: 

2. सनन्‍्तानोत्पत्ति, पालन पोषण एवं संरक्षण करना ।... | 

3. गृहस्थ जीवन में स्त्री-पुरुष का सहवास भौर संयोजन करना ।: 


प्राचोन सारतीय परिधार को विकास यात्रा-- 
प्राचीन मारतीय परिवार की व्यवस्थाओ्रों व आदर्शों में श्राधुनिक थुग तक 
श्रनेक परिवत्तन झा चुके हैं । इन परिवर्तंनों के दौर में हमारी परिवार व्यवस्था ने 
काफी लम्बी यात्रा की है । यह विकास यात्रा पाँच चरणों में पूर्णा हुई है । यह चरण 
_ निम्नलिखित हैं-- - 


4, प्रथम चरणा (पूर्व वेदिक युग)--इस थुग में संयुक्त परिवार व्यवस्था की 
प्रचुरता मिलती है । ; 


2, द्वितीय चरण (उत्तर गैदिक युग से 600 ई. पृ. तक)--इस थुग में 
संयुक्त परिवार प्रथा का विघटन आरम्म हो गया था । पुत्र पिता की सम्पत्ति से 
अपने भाग की मांग करने लगे थे । - 


3, तृतीय चरख (600 ई.पू.से 600 ई. तक)-इस काल में संयुक्त परिवार के. 
विघटन की प्रवत्तियाँ .श्रधिक प्रबल हो गई । संहिता व ब्राह्मण भ्रन्थों द्वारा पुत्र के 
बंटवारे के अधिकार को मान्यता दे दी गई। स्मृति ग्रन्थों में इसकी मुक्त कण्ठ से 
प्रशंसा की गई हैं । ब 


4, चतुर्थ चरख--(600 ई. से मंघ्यकाल तक)--इस युग में पुन संयुक्त 
परिवार प्रथा का आकषंण बढ़ा और स्वग्नमजित. सम्पत्ति का महत्व समझा 
गया । 


5. पंचम चरश (उत्तर मध्यकाल से श्राधुनिक काल तक)--इस युग में 


विघटनकारी भ्रवृत्तियाँ प्रोत्साहित हुई । स्वजित सम्पत्ति को बैधानिक दर्जा मिला 
तथा पाश्चात्य प्रणव ने परिवारिक विघटन की प्रोत्साहन दिया । 


8] 
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परिवार में विभिन्न सदस्यों की स्थिति, श्रधिकार व कर्तव्य 
पिता की स्थिति, श्रधिकार श्रौर कत्त व्य -- 


प्राचीन भारतीय परिवार का स्वरूप पितृसत्तात्मक था ।:अतः परिवार में 
पिता का स्थान सर्वोच्च था । पिंता पूर्ण -बंदिक कालीन परिवार का अधिपति होता 
था । उसे ग्रहपति या ग्रहस्वामी कहा जाता था । वरिष्ठ सदस्य होने के नाते वह 
परिवार का संयोजक व व्यवस्थापक था। श्रतः वह अत्यन्त श्रादर व सम्मान की 
रृष्टि से देखा जाता था। परिवार के सभी सदस्यों व सम्पत्ति पर उसका पूर्ण अधि- 
कार व स्वामित्व था । तैत्तिरीय उपनिषद में पिता को देव समान २३४ हैं। 
महाभारत में पिता के महत्व के सम्बन्ध में कहा गया है कि “पिता ही घस'है, पिता 
ही स्वर्ग है, पिता परम तप है, पिता के प्रसन्न होने पर सब देवता प्रसन्न होते हैं ।” 
प्राचीन समाज में पिता की गरिमा सर्वोच्च थी । महाभारत में पिता को प्रथम ग्रुरू 
कहा गया है । भाष्यकार मेघातिथि ने भी पिता को आचार्य स्वीकार किया है । 
प्रावश्यकता पड़ने पर पिता अपने पुत्र का औपचारिक शिक्षक भी हो सकता था । 
वुहृदारण्य उपनिषद के अनुधतार श्वेतकेतु, ने अपने पिता से वेद शिक्षा प्राप्त की थी। 
मनु ने पिता के .महत्व को प्रतिपादित करते हुये कहा है कि माता-पिता सन्तान 
उत्पन्न करने में जो क्लेश सहते हैं उसका बदला 00 वर्ष में भी उनकी सन्तान नहीं 
दे सकती । इस प्रकार पिता परिवार में सर्वाधिक (्तिष्ठित,-अदुत भौर सम्मानित 
व्यक्ति होता था । | | 


पिता के श्रधिकार--प्राचीन भारतीय परिवार में पिता को सर्वोच्च व्यक्ति 
“होने के कारण अपने परिवार व पुत्र पर अ्सीमित अधिकार प्राप्त थे। पिता के 
झधिकार निम्नलिखित थे--- न्‍ 


() दंण्ड देने का अधिकार--प्राचोनकाल में पिता प्रायः अपने परिवार व 
पुत्रों के प्रति सहदयएवँज़दार होते थे । किल्तु सन्‍्तानों द्वारा श्रपराघ किये जाने पर्‌ 
उन्हें दण्ड देने का अधिकार पिता का था । इस सम्बन्ध में ऋग्वेद से विदित होता है 
कि ऋज़ाश्व को उसके पिताने इसलिये अ्न्धा कर दियाशथा:क्योंकि उसने लापरवाही. ' 
से 00 भेड़ें भेड़िये को खिला दी थी । भुज्यु श्राख्यान भी पिता के दण्ड के श्रधिकार 
को प्रमाखित करता है । प्राचीनकाल में पिता बहुवा पुत्रों को जुआ लेलने के कारण 
उताड़ित करता था । मनु ने भी बिगड़े हुये पुत्र को बेंत से प्रताड़ित करंने का भ्रधि- . 
कार पिता को दिया है। पिता द्वारा दण्ड देने के यह उदाहरण श्रपवाद ..अर्थवां 


न 


वलंकररण के रुप में हैं ।. 


के (2) पुत्र को दान बेने या(विकेये करने का अ्धिक्ार-प्राचीवकाल- में पुत्र पर _ 
पिता का सर्वाधिक अ्रधिकार भाना जाता था ।पुत्रेका वह इच्छानुसार उपयोग कर 
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सकता था । यहाँ तक 'उसे बेच सकता था और दान क्रेसकता था | प्राचीन साहित्य  : 
में ऐसी 425 घटनाओं का उल्लेख है । .ऐतरेयअंद्वारो मैं ब्राह्मरा भ्रजीगर्त द्वारा ' 
अपने पुत्र. शुनेःशेपः को 00 गायों के बदले राजा हरिश्चन्द्र को बेचने का उल्लेख , 

है । कठोपनिद में वाजश्नवा द्वारा भपने पुत्र नचिकेता को यमराज को दान देने का 
उल्लेख है । मेहामारत में भी उल्लेख मिलता कि पृथा को उसके पिता शुर ने कुन्ती 
भोज को दान में दे दिया था | यह.प्रमाण पिता के पुत्र पर झसीमित अधिकार दो 
प्रमाणित करते हैं । का 


उपयुक्त वर्णन का यह त्रर्थ नहीं है कि पिता झपने अधिकारों का श्रनिवायंत:: 

प्रयोग करता था । ऋग्वेद में अनेक ऐसे गन्त्र है जो पित्ता-पुत्र के मधुर सम्बन्धों को 
अभिव्यक्ति करते हैं । ह | 
७» पिता के कत्तंव्य--प्राचीन साहित्य में पिता के अधिकारों से भी श्रधिक उसके 
। कर्तव्यों पर बल दिया गया हैं। परिवार के प्रति उसके निश्चित दायित्व थे । 
साहित्य में विनय, रक्षण व भरण पिता के कर्तव्य बताये गये है । ऋग्वेद में पिता 
त्राता,- खार्ुसामग्री/दौढू६ और पोषक के रूप में उल्लेखित है । वस्तुतः पिता शब्द 
था! (रक्षा करना) धातु से बना है । पिता के रक्षण कत्तं व्य. के सम्बन्ध में ऋग्वेद 
में अनेक मन्त्र हैं । ह ॥ 

परिवार में माता को स्थान-हिन्दू परिवार में माता का स्थान अत्यन्त उच्च, 
गौरव और श्रद्धापूर्ण रहा हैं । वह पारिवारिक जीवन की अटूट कड़ी मानी गई है । 
कई भ्रर्थों में माता को पिता से श्रधिक महत्वपूर्ण माना गया है। सन्तान भी भाव- 


, नात्मक रूप से माता से अधिक अपनत्व रखती है । माता भी पिंता की तुलना में 
अपनी सनन्‍्तान से अधिक मोह रखती है । परिवार की संरचना में माता का अभूतपूर्व 
योगदान होता है । पे 

हिन्दू परिवार में प्राचीनकाल से भ्राज तकमाता का: जो उत्कृष्ट रूप रहा है 
वह ज्ञान व शरीरदात्री के रूप में है । माता सन्‍्तान के जन्म, लालन-पालन, शिक्षा- 

: दीक्षा और मरण-पोपण का केन्द्र बिन्दु है । ऋग्वेद में: मातृ देवो मच' कहकर माता 
को देव समान माना गया है । अथर्ववेद में पुत्र॒ को मातों कै भनोनुकूल होने का 
निर्देश दिया गया है ।माताकीअतिष्ठा व गरिमा श्रत्यन्त उच्च है हसीलिये व्यवहार 
में वह सदैव पिता. के पूर्व उदृत हुईं है यथा --माता-पिता, मांन्वाप | घर्मसूत्रों में 
माता की प्रतिष्ठा व मर्यादा का विस्तृत उल्लेख कियो गया है । गौतम ध्मसूत्र में 
माता को श्रेष्ठ गुरु कहा गया है क्‍योंकि सन्‍्तान अपनी प्रारम्मिक शिक्षा माता से 
ही पाती है । महाभारत का कथन है कि आचाये दस श्रोत्रियों से वढ़कर व पिता दस 
उपाष्पायों से श्रधिक महत्व रखता है किल्तु माता का महत्व दस पिताश्रों से बढ़कर 
है । अतः माता के अलावा कोई दूसरा गुरु नहीं है । बशिष्ठ ने भी ऐसा ही मत प्रकट 
किया है ! स्मृतिकारों ने माता को परमगुरा माना हैंय घमेसृत्रों में माता की सेवा 
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सुश्रुधा व मरण-पोषण करना पुत्र का परम कत्त व्य माना गया है। आपस्तम्ब धम्मे- 
सूत्र में व्यभिचारिणी व कलंकनी होने पर भी माता का पोषरा करना पुत्र के लिये 
ग्रावश्यक बताया है । बौधायन धमंसूत्र के अनुसार पतित पिता को छोड़ा जा सकता 
है किन्तु पत्तित माँ नहीं छोड़ी जा सकती । महामारत के अनुसार माता के समान 
शीतल छाया, आश्रय स्थान, रक्षा स्थान तथा प्रिय वस्तु और कोई भी नहीं है । 
माता शक्तिऔर: प्रेरणा का स्रोत है । संजय की माता विदुला ने उसे ऐसा हीं उत्साह 
प्रदान किया था । नारी को भरक कहने वाले विद्वान शंकर ने भी माता के रूप में 
नारी की अशंसा की है । परवर्ती संस्कृत साहित्य के अनेक ग्रन्धों में माता की महानता 
गरिमा व पवित्रता की चर्चा की गई है । परिवार में माता का पद अत्यन्त महिमा- 
मय 'श्रौर|आादर्शात्मक रहा है ।;. हे 


परिवार में पति का स्थान . 


'विवाह सम्बन्ध पारिवारिक जीवन का मूल आधार है । परिवार के निर्माण 
तु पति-पत्नी का होना आवश्यक है। प्राचीन भारत में वैदिककाल में विवाह 
संस्था स्थापित हो चुकी थी । वैदिककाल में पतिश्रौसुपत्नी को समान पद प्राप्त था। 
बेदिक काल में वह पत्नी का सखा (मित्र) था । पति-पत्नी के प्रत्येक कार्य में सहयोग 
” देता था । पत्ती.पति-का आधा अंग मानी जाती थी । इस प्रकार पति-पत्नी को एक 
शरीर माना गया है । परन्तु परिवार में पति-पत्नी के समान अधिकार भ्रधिक समय 
तक नहीं रहे । छठी शताब्दी ईसा पूर्व में आकर परिवार में पति के सम्माच॑ओंर- 
श्रेष्ठता में उत्तरोत्तर दृद्धि होने लगी । इस युग में ग्रल्पवयस्कः विवाहों, पत्नी के 
संरक्षण के भाव तंथा आधिक दृष्टि से पति पर निर्मर रहने के कारण परिवार में 
पत्नी की श्रेष्ठात कम होने लगी थी । इस काल में पति अपनी पत्नी के जीन वृद्धि. - 
में सहायक होने लगा था। अतः परिवार में पति समानता के स्तर से उठकर ग्रुरु के . 
स्तर पर पहुंच गया और परिवार में उसका सम्मान बढ़ने लगा'। 200 ई. पृ. के 


युग में पृति प्रश्ञावशाली श्र प्रभुतासम्पन्न हो गया । धीरे-धीरे पत्नी पर अनेक श्रधि- 
कारभोर प्रतिवन्ध लग कर दिये गये और प्रिवार में पति की एकछत्र प्रभुता 
स्थापित हो गई | इस युग में पति को देवता माना जाने लगा । रामायण में कहा . 
गया है कि स्त्रियों के लिये पति देवता है । शंख व मनु ने भी इसी प्रकार के विचार ' 
व्यक्त किये हैं। धमंसूत्रों के विवरण के आधार पर परिवार में पंति की स्थिति के 
बारे में हरिदत्त वेदालंकार ने कहा है कि “वह (पति) घर में वेसे ही है. जेसे राष्ट्र 
में" राजा ।|इस प्रंकार पति को परिवार में सम्मानीयओऔर:देवतुल्य स्थान_ पाने 
के लिये! तीन अवस्थाओं से गुजरना पड़ा -- 
(!) सखा युग (वेंदिक काल से 600 ई. पू. तक)! 
(2) गुरु युग (600 ई. पू. से 200 ई. पू. तक) है 
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(3) देवता युग (200 ई; पू, से वर्तमान तक) ु 





प्राचीन भारतोय हिन्दू परिवार में पति के प्रधिकार --./5 पंयुक्तविवेखन गुक्ते-विवेचन:स 


308 “विवेखिने:से 
शा. हैं:कि,वैदिक कालीन सखा रूप पति ने उत्तरोत्तर अपने प्रभाव और 
प्रमुता में वृद्धि करके परिवार में सम्नाट का स्थात प्राप्त कर लिया | चह परिवार 


का सर्वोच्च सम्मानीय व प्रमुता सम्पन्न व्यक्ति वन गया.। प्राचीन भारत में परिवार 


रूपी राज्य में सम्नाट रूपी पति के निम्नलिखित अधिकार थे-- 
. () पत्नी को दण्ड देने का अधिकार 
(2) पत्नी को त्यागने व दूसरा विवाह करने का अधिकार 
* (3) पत्नी की दान, उधार व बेच देने का अ्रधिकार ह 
() पत्नी फो दण्ड देने का श्रधिकार--प्राचीन भारत में पत्ति को श्रपनी ह 
पत्नी को दण्ड देने का अधिकार प्राप्त था । परन्तु इस दण्ड के रूप में वह उसका 
बंध नहीं कर सकता था । महाभारत के अनुसार पत्नी _ 'झवेध्यो थी। दुष्चरित्र व 


आचरणहीन होने पर भी उसे मात्र प्रायश्वित ही करना पड़ता था । स्त्री वध को. 


ब्रह्म हत्या और ;गौहत्या के समन माता गया थों.लेकिन शास्त्रकारों ने दुष्ट पत्नी को 
शारीरिक ओ खुवफ्रेण्ड देने का निर्देश दिया है.। ,चृंहंदार॒ण्यक उपनिषद में कहा गया 


ः है कि जो पंत्नी पति की इच्छानुसार,सहवास, -को तत्पर न हो तो पति उसे बंध्या 


ह होने का श्राप दे सकता है । ' कौटिल्य ने कहा है कि पत्नी को अनुशासन में रखने के 


लिये उसे कठोर वचन न कहे बल्कि पति बांस की पतली खपज्ची, रस्सी या हाथ से 
उसकी पीठ पर तीन प्रह्मार करे । मनु ने भी इसी मत का समर्थ न किया है । महा- 
भारत के रचनाकार ने इन दोनों मतों को नहीं माना है । मत्स्य पुराण में पत्नी को 
प्रताड़ित करने वाले पति को दण्ड का भागी माना है । ह 

(2) कंतनी को त्यागने व दूसरा विवाह करने का श्रीधकार--आचीन भारत 
में पति को पत्नी की उपस्थिति में दूसरा विवाह करने व पत्नी ६-20 %2 का का 
कार था । मनु ने कहा कि यदि पत्नी वंध्या ही, विवाह के आठवें वर्ष में. यदि सब 


. सस्तानें मर जाती हो या सिर्फ पुत्रियाँ ही होती हो तो ग्यारहवें वर्ष में और पत्नी 


प्रप्रियवादिनी हो. तो पति को तुरन्त दुसरा विवाह कर लेना चाहिये । कॉटिंल्यं ने भी 
इसी मत की पुष्टि की है । यहें/अनुमति पुत्रकामना, और घम पालन के लिये थी । 
स्मृति ग्रन्थों ने पहली सवर्ण्णा प॑त्नी की उपस्थिति में दूसरी पत्नी लाने का विरोध किया 
है ! हारीत ने गर्म घारण न करने वाली, हीन वर्णों के पुरुष से सम्बन्ध रखने थाली 


. शिष्य गामिनी, शराबी व घन का अ्रपव्यय करते वाली स्‍त्री के त्याग का अधिकार 


'पति को दिया है । वौधायन ने पति की सेवा न करने वाली स्वोरिणी तथा पतिघा- 


तिनी पत्नी के त्याग का अधिकार पति को विया है ! 


(3) पत्ली को दान देने, उधार देने तथा बेच देने का श्रधिकार--प्राचीन 
भारतीय साहित्य में कुछ इस प्रकार के उल्लेख मिलते: है जिससे प्रतीत होता है कि 
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हिन्दू परिवार में पति को अ्रपती पत्नी को दान में देने, उधार देने व बेचने का झधि- 
कार प्राप्त था । महाभारत के अनुसार राजा नल ने अपनी पत्नी दमयनन्‍्ती को महषि 
वशिष्ठ को दान में दिया था । इसी प्रकार राजा कल्माषपाद और युवनाश्व ने अ्पती 
पत्नियों का दान दिया था ! महाभारत में युधिष्ठिर द्वारा द्रोपदी को जुआ में दांव पर 
लगाने से ऐसा विदित होता है कि महामारत के काल में पत्नी को पति की सम्पत्ति 
,समभा जाता था । स्मृतिकारों ने पत्नी को अदेय बताकर पति के उसे दान देने के 
भ्रधिकार को अ्मान्य कर दिया । कौठिल्य ने ऋण लेने और चुकाने के लिये पत्नी को 
गिरवी रखने व बेचने की व्यवस्था दी है । बृहस्पति ने भी आपत्तिकाल में पति को 


पत्नी को बेचने का अ्रधिकार दिया हैं । 


पति के कत्तव्य--प्राचीन साहित्यकारों ने पति के. श्रनेक अधिकारों के साथ- 
साथ उसके पत्नी के प्रति विभिन्न करत व्यों पर विशेष बल दिया है। शास्त्रों के अनु- 
सार पति के पत्नी के प्रति निम्नलिखित कत्त व्य थे--- 

() भरखण-पोषण सम्बन्धी कर्तव्य 

(2) रक्षण सम्बन्धी कत्तंव्य 

(3) पत्नी से प्रेमपूर्णा व्यवहार 

(4) एक पत्लीब्रत 

(4) प्रण-पोषण सम्बन्धी क॒त्त व्य--पत्नी का मरखण-पोषण पति का प्रधान 
कतेंव्य माना गया है । पाणिग्रहणा के प्रथम मन्त्र में ही पति पत्नी के पौषण की 
प्रतिज्ञा करता है । पति' और 'भर्ता' शब्द की व्यूत्पत्ति ही पत्नी के मरण व पालन 
करने से. हुई है । महामारत .के अनुसार पत्नी का मरण-पोषण न करने वाला पत्ति 
'परति' या “भर्ता' नहीं है। मनु ने भी साध्वी स्त्री के मरण-पोषण की जिम्मेदारी 
प्रति की मानी है। भाष्यकारों ने तो दुराचारिणी श्रौर पतिद्वेषी पत्नीं का मरख- 
पोषण भी पति का कत्तेव्य माना है। शास्त्रकारों ने भायोपजीवी पतियों की निन्‍दा 
की है भौर उन्हें पापी माना है | | 


(2) रक्षण सम्बन्धो कत्तव्य--पति का यह कत्तंव्य है कि वह संकट व आपत्ति 
के समय पत्नी की रक्षा करें । महाभारत में द्रोपदी कीचक प्रसंग में पत्नी रक्षण 
पतिं का प्रधान कत्त व्य बताया गया है । महाभारत में पत्नी रक्षा न करने वाले पुरुष 
को नरकगामी बताया गया है। बृहस्पति व याज्ञवलथ्य स्मृति के अनुसार येदि पत्नी 
की रक्षा न की जाय तोवर्णसंकरता की भ्राशंका रहती है।मनु का कथन हैं कि मनुष्य 
हा चरित्र, कुल, प्रात्मा और धर्म की रक्षा के लिये पत्नी की रक्षा करता 

हे ४ ॥ 

(3) पत्नी से प्रेम-पूर्ण व्यवहार-प्राचीन भारत में पत्नी परिवार का 
सम्मानित भ्रग थी । महाभारत में पत्नी को पुजनीय, पुण्यशील भंर घर की 
शोभा कहा गया है। शास्त्रों का कथन है कि पत्नी सन्‍्तान के जन्म, पालन-पोषर 
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व सांसारिक प्रीत का कारण होती,है ।झतः पति का कत्तंव्य है कि उसे यणोचित 
सम्मान दें) महाभारत में निर्देश दिया गया है कि पति-को पत्नी के साथ प्रेम-* 
पूर्ण ्ययहार करना चाहिए । पत्नी को अपशब्द कहने वाला पति नरकं का भागी ' 
माना गया है । मनु ने कहा है कि जहाँ नारियों की पूजा होती है वहाँ देवता ' 
निवास करते हैं । 


धमंशास्त्रकारों के अनुसार योग्यभ्ौर उत्तरदायी पति वह -है जो अपने 
दाम्पत्य जीवन को सुखमय व प्रेमपूर्ण बनाता है व्यास ककथन्न हैकि-पत्नी से सहवास! 
कर सन्‍्तान उत्पन्न करना पनि का प्रधान कत्तेव्य है अ्रन्यथा वह भ्र ण-ह॒त्या का दीपी 
होता है | विश्वरूप ने भी इसी मत का समर्थन किया है । 


(4) एक परनीव्रत--मा रतीय शास्त्रकारों ने आदर्श परिवार के लिए एक 

'पत्नीवब्रत का पालन आवश्यक माना है। ऋग्वेद में एक पत्नीन्रत की प्रशंसा की 

. गई है। आपस्तम्ब घमंसूनर के अनुसार पति का यह कर्तव्य है कि धर्मयुक्त भार्या 

के होते हुए वह दूसरी स्त्री से विवाह न करें। नारद ने दूसरे विवाह को दण्डनीय 

माना है। सभी घधर्मशास्त्रकारों ने एक पत्नीत्रत को पति का आदर्श कत्तंव्य 
माना है ! 


परिवार में पत्नी का स्थान, श्रधिकार श्रोर कत्तंव्य - भारतीयं हिन्दू परिवार 
में पत्नी की श्रभूतपूर्व महत्ता रही है। वह परिवार के विकास का महत्त्वपूर्ण सेतु 
थी। ऋग्वेद में उसे घर की आत्मा, प्राण और साम्राज्ञी माना गया है। परिवार 
के समी कार्यों में उसका सहयोग अनिवार्य था। महाभारत में पत्नी को पति की 
सर्वोन्च सखा तथा घम्म, भ्र्थ व काम का मूल माना गया है । पत्नी वाला मग्ृहस्थ . 
ही यज्ञादि घामिक क्रियाओं को करने के योग्य माना जाता था। पत्नी के बिना _ 
प्रमेक घामिक कृत्य पूर्णो नहीं होते थे । पत्नी की यह उच्च स्थिति बेदिक काल में 
ही थी.। परंवर्ती युग में पत्नी की महत्ता कम होने-लगी थी। यज्ञ में पत्नी द्वारा 
किया जाने वाला हवि काये पुरोहित द्वारा किया जाने लगा । फिर भी पारिवारिक 
जीवन में उसका सम्मान बना रहा । दक्ष स्मृति में पति के मनोकूल, दक्ष, साध्वी व 
स्वामीमक्त पत्नी को देवी समान माना है। दृहत्‌ संहिता के अनुसार जिसकी 
पत्नी सवंदा पति के अनुकूल रहने वाली हो, उस व्यक्ति के लिए यहीं स्व है । 


पत्ती के अधिकार-- प्राचीन मारतीय परिवार में पत्नी वेः क्रधिकार निम्नलिखित, 


(4) मरण-पोषण पाने का प्रधिकार--सभी घमंशास्त्रकारों ने एकमत से 
पत्नी को पति से मरखण-पोपण पाने का अधिकार प्रदान किया है। भरण के 
ग्रधिकार के कारण ही उसे “भार्या' कहा गया है | पत्नी को दुराचारिणी होने पर 
भी पति से मरख-पोपण का भ्रधिकार था | 
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(2) रमरा का प्रधिकार--पत्नी को पति से रमण का पूर्ण अधिकार था । 
शास्त्रकारों ने ऐसा न करने वाले पति को श्र ण-हत्या का दोषी तथा नरक का 
प्रधिकारों माना है। पति के नपुंसक होने, विदेश-गमन, कम आयु में संन्यास लेने 
तथा मृत्यु होने भ्रादि परिस्थितियों में पत्नी को झन्य पुरुषों से सहवास करने का 
प्रधिकार था | - 


(3) स्त्री-घन-- विवाह के भ्रवसर पर माता, पिता, भाई, पति, सास, श्वसुर 
आदि सम्बन्धियों द्वारा प्रदान किया गया घनओौरउपहारों पर, जिन्हें स्त्री-घन-कहा 
जाता है उस पर पत्नी का पूर्ण ग्धिकार था । पति केवल विशेष परिस्थिति में 
झथवा पत्नी की सहमति से ही उसका उपयोग कर सकता था । 


(4) पति की सम्पत्ति पर श्रधिकार--भारतीय हिन्दू परिवार के प्रारम्मिक 
युग में पत्नी का पति की सम्पत्ति पर अधिकार मान्य नहीं था । परन्तु छठी शताब्दी 
ईस्वी पूर्व में भारतीय शास्त्रकारो ने पुनविवाह न करने वाली विधवा को पति की 
सम्पत्ति में हिस्सा देना स्वीकार कर लिया | कौटिल्य ने भी विधवा के इस श्रधिकार 
को मान्यता दी है। गौतम पघर्मंसूत्र में भी पुत्रों के साथ विधवा को भाग देवे की 
बात कही है। विष्णु पुराण में पुत्रों के श्रयोग्य होने पर पति की समस्त सम्पत्ति पर 
विधवा का अधिकार स्वीकार' किया गया है । | 


पे (5) गृह-स्वामिनो--पत्नी ग्रहस्वामिनी थी , परिवार की आन्तरिक व्यवस्था 
संचालित करना गृहणी का प्रमुख श्रधिकार था। ऋग्वेद में पत्नी को पति, पुत्र 
तथा घर की स्वामिती माना गया है । 


पत्नी के फत्तंव्य+-हुमो रैव्यवस्थाकारों ने पत्नी के अधिकारों के साथ उसके कर्त्तव्य 
मी निर्धारित पे हैं जो निम्नलिखत है :- 

(4) पति की सेवा--पति को सेवा पत्नी का प्रघान कत्तंव्य माना गया 
है । ह वेदव्यास के भ्रनुसार पत्नी को दासी के समान अपने पति की सेवा करनी 
चाहिए । पति के भोजन, वस्त्र व शयन की व्यवस्था करना पत्नी का मुख्य धमं है । 
नह्मवत पुराण का कथन.है कि स्त्री का सबसे बड़ा तप, ब्रत, घ॒र्मं तथा देव पूजन 
पति को सेवा करना है । मनु के अ्रनुसार पत्नी को पति की देवता के समान सेवा- 
पूजा करनी चाहिए ; | 


(2) पति की श्राज्ञा का पालन करना--पति की आज्ञा का पालन करना 
पत्नी का करत्तंब्य था | माक॑ण्डेय पुराण में पति के अ्योग्व और अक्षम होने पर भी 
पत्नी को उसकी शआ्राज्ञा-पालन का निर्देश दिया गया है । पति की आज्ञा-पालन पत्नी 
की मुख्य गुण माना गया है। महाभारत में अनेक उदाहरण हैं जिनमें पति की 
आज्ञानुसार ग्त्रियों ने पर पुरुष से गमन भी किया ! ह 


88 


(3) पत्ति ब्रत धर्म का पालन-- पतितन्नत का पत्नि के लिए अपार महत्त्व 
है । शास्त्रकारों ने कहा है कि स्त्रियों को चाहिए कि वे केवल अपने पति के प्रति 
साध्वी रहें ' मन, वचन व कर्म से केवल पति के प्रति श्रनुरक्त रहें । पतित्रतां स्त्री 
निण्ठापूवंक पति के साथ रहती थी । वस्तुतः पतित्रता स्त्री वही है जो पति के 
आत्त होने पर आत्त, प्रसन्न होने पर प्रसन्न, प्रोषित होने पर मलिन और कृश तथा 
मृत होने पर मृत होती है। सावित्री, सीता आदि ऐसी ही पतित्रता पत्नियाँ थीं। 


विभिन्न शास्त्रकारों के श्रनुसार पत्नी के गुणा शोर कत्तेंच्य--मनुस्मृति के :< 
अनुसार पत्नी में निम्नलिखित ग्रुण होने चाहिएँ-- 


(।) सदा हँसमुख रहना, 
(2) गृहकाय॑ में दक्षता, 
(3) गृह को स्वच्छ रखना, 
(4) अपव्ययी न होना । 


याज्ञवत्क्य ने इन ग्रुणीं के साथ कुछ अतिरिक्त गुणों का उल्लेख किया है-- 
() पति के प्रिय कार्य करवा, (2) सास-श्वसुर की सेवा, (3) सच्चरित्रता तथा 
(4) संयम । 

वायु पुराण, स्मृतिचन्द्रिका आदि ग्रन्थों में पत्नी के उचित आचार-व्यवहार---- 
के लिए निम्नैलिखित नियम वताये हैं-- 


(!) बिना श्राज्ञा घर से बाहर न निकलना, (2) ऊपर का वस्त्र औढ़े बिना 
घर से वाहर न निकलना, (3) जल्दी न चलना, (4) संन्‍्यासी, चिकित्सक, व्यौपारी 
व वृद्ध के श्रतिरिक्त श्रन्य पुरुष से न बोलना, (5) नाभि न दिखाना, (6) टखने तक 
वस्त्र पहनना, (7) स्तन प्रदर्शित न करना, (8) जोर से न हँसना, (9) पति व उसके 
सम्बन्धियों से घृणा न करना, (0) नृतकी , घूर्त, प्रेमियों को मिलाने वाली, गरुप्त- 
विधि व वशीकरण करने वाली तथा दुष्ट स्त्रियों से न मिलना ! 


ह ब्रह्म पुराण के अनुसार, “ वही स्त्री पतिब्रता है जो पति-सेवा में दासी के समान 
काम-सुख में वेश्या के समान, खिलाने में-माता के समान, विपत्ति में उत्तम परामर्श- 
दाता हो ! 


परिवार में पुत्र का स्थान--हिन्दू परिवार में श्रादिकाल से पुत्र का महत्त्व 
रहा है । परिवार का उद्मव विवाह से होता है किन्तु उसका विकास श्रौर श्रमरता 
पुत्र से प्राप्त होती है । शतपथ ब्राह्मण में निःसन्‍्तान पुरुष को अपूर्ण व परिवारहीन 
माना गया है । वैदिककाल में विवाह का मुख्य लक्ष्य सन्‍्तति प्राप्त करना ही था । 
वैदिक साहित्य में श्रमेक स्थानों पर सनन्‍्तान प्राप्ति की कामना की गई है.। ऋग्वेद 
में प्राथंता की यई है कि प्रजापति देवता हमारे सन्‍्तान उत्पन्न करें। इस काल में 
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सन्‍्तान के अन्तगंत पुत्र प्राप्ति की कामना श्रधिक प्रवल थी। ऋण्वेद में अनेक 
स्थानों पर पुत्र प्राप्ति की कामना की गई है । इस काल में पारिशग्रहण के समय वधू 
की पृत्रवती होने का श्राशीवद दिया जाता था । पति को दस पुत्र उत्पन्न करने की 
सलाह दी गई है । पुत्र प्राप्ति की कामना के निम्नलिखित कारण थे-- 


(॥) पितृऋण से मुक्ति--प्रातीन हिन्दू परिवार में पितृ-ऋण से मुक्ति पाना 
जीवन का उद्देश्य था | पितृ-ऋण से मुक्ति पाने का एकमात्र साधन पुत्र प्राप्ति ही 
है । पुत्र उत्पन्न होने से व्यक्ति पितृ-ऋण से मुक्त माना जाता है । 


(2) श्रात्म-संरक्षण--पुत्र ही दृद्धावस्था में माता-पिता का भरण-पोषण 
व देखभाल करता है और उसकी मृत्यु के बाद परिवार का संचालन करता है । 


(3) नरक से रक्षा -शास्त्रों के अनुसार पुत्र पिता की 'पुत' नामक नरक से 
रक्षा करता है । पुत्र शब्द की उत्पत्ति भी 'पुत्‌” से हुई है । 


(4) पिततरों का तर्पण --शास्त्रों का मत्त है कि पुत्रहीन व्यक्ति के हाथों का 
पिण्डदान पितर स्वीकार नहीं करते। अत्तः पितरों के तपंणा के लिए पुत्र, - 
आवश्य८ णा 

(४) लॉकिक सुखं--पुत्र का जन्म लौकिक जीवन में भी प्रसन्नता प्रद।न 
करता है। रघुवंश के अनुसार पुत्र के उत्पन्न होने से व्यक्ति का इहलौक व परलोक 
दोनों समृद्ध होते हैं । ह 

हेमचन्द्र के भ्रनुत्तार पुत्र का स्पर्श शारीरिक व मानसिक भ्रानन्द का कारण 
है । महामारत के श्रनुसार पुत्र के स्पर्श से अधिक सुखकारी इस संसार में कुछ .' 
नहीं है । | | - 

पुत्र के कत्तव्य--धर्म शास्त्रों में माता-पिता की सेवा व आज्ञापालन पुत्र का * 
परम कत्तेव्य माना गया है । श्रवश कुमार व राम इसके उदाहरण है । भागवत्त 
पुराण के अनुसार अ्रपने पिता की दृद्धावस्था को तरुणता में परिवर्तित करने के लिए 
पुह ने प्रयता पौउन दान में दे दिया था। शुनः शेष अपने पिता की ग्राज्ञा से अपनी बलि, 
को तत्पर हो गया था । माता-पिता का मरण-पोषण करना भी पुत्र का परम कत्तंव्य 
माना गया है । मनु व कौटिल्य दोनों ने ऐसा न करने वाले पुत्र को दण्डनीय माना , 
है । इस प्रकार पुत्र के निम्नलिखित कत्तेव्य थे-- हे 

..._(!) माता-पिता का भरण-पोषण, 

(2)/माता-पिता का सम्मान, 

(3) माता-पिता की सेवा-सुश्रुपा, 

(4) माता-पिता की आज्ञा-पालन । 

परिवार के विभिन्न पुत्रों में ज्येष्ठ पुत्र को विशेष अधिकार प्राप्त थे । वह 
पिता की अनुपस्थिति में परिवार के समी धार्मिक कृत्यों व दायित्वों का निर्वाह 
करता धा। पिता की मृत्यु के बाद ज्येष्ठ पुत्र ही परिवार का संरक्षक बनत्ता था 
तथा दूसरे भाई उसकी ओज्ञा का पालन करते थे । ह 
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परिवार में पुत्री का स्थान--प्राचीन मारतीय हिन्दू . परिवार में पुत्री का 
महत्त्व नगण्य-सा था । ऋग्वेद के काल से ही पुत्र की. कामना ही भ्रधिक की जाती रही 
है, फिर भी ऋग्वेद में पुत्री के जन्म को बुरा नहीं माना गया था । किन्तु ऋग्वेदिक 
काल के उत्तरोत्त र पुत्री के महत्त्व व सम्मान में कमी होती गई । अथर्ववेद में पुत्री 
ने होने देने सम्बन्धी तन्य -मन्त्र मिलते हैं। - 
उत्तर वंदिक काल में पुत्री को दु:ख व सनन्‍्ताप का कारण माना जाने लगा था । 
ऐतरेय ब्राह्मण में पुत्री को स्वजनों को दुःख देने वाली और माता-पिता को आ्राधात 
पहुंचाने वाली कहा गया है । महाभारत में पुत्री को कष्टदायक व अपशमगुनी कहा 
गया है | हव॑चरित्‌ के अनुसार पुत्री जन्म के साथ ही पिता को चिन्ता के मेंवर में 
डाल देती है । डॉ. जयशंकर मिश्र का. मत है कि पुंत्री के लिए ये समस्त चिन्ताये 
उसके विवाह को लेकर की जाती थी । उचित वर की तलाश से लेकर दहेज, दान, 
ऊन्या का श्वसुर के यहाँ होने वाला आाचरण झौर व्यवहार सभी बातें 
कण के अन्तस में उभरती थी ।/ 
उप्युक्त कथनों के त्रिपरीत शास्त्रकारों ने शुत्री के महत्त्व को> भी स्वीकार 
था है। महाभारत में पुत्री को लक्ष्मी का रूप कहा गया है। नारद, मनु, 
बृहस्पति आदि स्मृतिकारों ने पुत्री को पुत्र के समकक्ष माना है और पुत्र के भ्रभाव 
में उसे-पिता का उत्तराधिकारी माना है । . 
पुत्री के श्रधिकार- -प्राचीन हिन्दू परिवार में पुत्री की स्थिति अच्छी न होने 
के उपरान्त भी वह पूर्णो रूप से उपेक्षणीय नहीं थी । पुत्री को परिवार में अनेक 
सुविधायें व श्रधिकार प्राप्त थे । वह पिता के परिवार में पुत्र के समान ही मरण- 
पोषण पाती थी ।  सूत्रकाल तक पुत्री को उपनयन संस्कार का अधिकार था । 
पुत्री पुत्रों के समान ही शिक्षा प्राप्त करने की श्रधिकारिणी थी । प्राचीन साहित्य में 
झनेक विदृषी स्त्रियों का उल्लेख मिलता- है । अपाला, विश्ववारा, घोषा, लोपामुद्रा 
उवंशी, कुन्ती, गार्गी व मेत्रेयी श्रादि ऐसी ही स्थियाँ थीं। निश्चय ही उन्होंने अपनी 
. शिक्षा पुत्री के रूप में प्राप्त की थी । 
प्राचीन काल से ही,पुंत्रीको सम्पत्ति विषयक अर्धिकोर को प्राप्त थे। 
ऋग्वेद भ पुत्र के अमावं में पुत्री को उत्तराधिकारी माना गयां है। समाज 
में यह व्यवस्था चौथी सदी ई. पृ. तक रही, परन्तु दूसरी सदी ई पू. में पुत्री का . 
सम्पत्ति विषयक- प्रधिकार क्षतिग्रस्त हुआ । आपस्तम्ब घमंसूत्र में भी पुत्री को 
उत्तराधिकार से वड्चित कर दिया गया है । वशिष्ठ, गौतम व मनु मे मो पुत्री को 
उत्तराधिकारी नहीं माना है । परूतु नारद, याज्ञवलक्य, वृहस्पति, कौटिल्य आदि पूत्र 
के झ्माव में पुत्री का उत्तराधिकार स्वीकार करते हैं । 


पुत्र के होते हुए भी पुत्री का पिता की सम्पत्ति में अधिकार था । घमम शास्त्र- 
कारों ने व्यवस्था दी है कि पुत्री का विवाह किये बिना पिता की मृत्यु हो जाय दो 
पुत्री के विवाह के-चिए मध्तत्ति युरक्षित कर दी जाथ । विज्ञानेश्वर व कात्यायन ने 


इसे सम्पत्ति 'का चतुथथाशश बताया है । यह चतुर्थाश उसे श्राजीवन-अविवाहित रहने 
“* भी मिलता था। 


9] 
संयुक्त परिवार 


प्राचीन भारतीय हिन्दू सामाजिक जीवन की मुख्य विशेषता संयुक्त परिवार 
व्यवस्था है । भारत में ग्रति प्राचीन काल से यह व्यवस्था प्रचलित थी । ऋग्वेद में 
इस व्यवस्था की उपस्थिति के अनेक उल्लेख मिलते हैं । संयुक्त परिवार व्यवस्था हिन्दू 
पारिवारिक जीवन का आधार रही है । इस व्यवस्था ने भारतीय समाज और 
संस्कृति को व्यापक रूप में प्रभावित किया है-। 


संयुक्त परिवार का अर्थ--संयुक्त परिवार का अर्थ अत्यन्त व्यापक है । 
श्रीमती इरावती कार्वे के भ्नुसार “एक संयुक्त परिवार उन व्यक्तियों का एक समूह 
है जो साधारणतया एक मकान में रहते हैं, जो एक रसोई में पका मोजन करते हैं, 
मो सामान्‍य सम्पत्ति के स्वामी होते हैं श्रोर जो सामान्य उपासना में भाग लेते हैं 
तथा जो किसी न फिसी प्रकार एक दूसरे के रक्त सम्बन्धी है |” डॉ. आई. पी. देसाई 
मे, अनुसार/हुम उस परिवार को संयुक्त परिवार कहते हैं जिसमें मुल परियार से 
भ्रधिफ पीढ़ियों के सदस्य (प्र्थात्‌ तोन या प्रधिक पीढ़ियों के सदस्य) सम्मिलित हो 
हथा उनके सदस्य एक दूसरे से सम्पत्ति, प्राय तथा पारस्परिक श्रधिकारों एवं 
करत्तें व्यों फे द्वारा सम्बन्धित हो । डॉ. एस, सी. दुबे के अनुमार; “यदि फई मूल 
परियार एक साथ रहतेहों श्रौर इनमें निकट का नाता हो, एक ही स्थान पर 
मोजन फरते हों श्रौर एक श्राथिक इकाई के रूप में कार्य करते हो तो उन्हें उनके 

म्मिलित रूप में संगृक्त परिवार कहा जा सकते है । 


उपर्युक्त परिभाषाओ्ं तथा मारतीय परिवेश के आघार पर हम कह सकते हैं 
कि संयुक्त परिवार में माता-पिता, पति-पत्नि, भाई-बहिन, पुत्र-पुत्नी, पौच-पोत्ियां 
झग्रादि सम्मिलित रूप से रहते हैं । वयोवद्ध व्यक्ति परिवार. का मखिया या स्वामी 
होता है | वही सम्पूर्ण परिवार की सुरक्षा, संरक्षा, जीवन यापन व घाभिके क्रियाओं 
के सम्पादन के लिये उत्तरदायी होता है । यह परिवार एक ही आझाव/स में रहता है 
तथा उसका भोजन भी एक स्थाव पर ही बनना है इस प्रकार के परिवार की 
सम्पत्ति का स्वामित्व, उत्पादन और उपभोग सम्मिलित रूप से होता है । परिवार 
में कमाकर लाने वाले सभी सदस्यों की ग्राय संयुक्त कोष में रखी जाती है । परिवार 
का मुखिया उसका उपयोग सबकी आवश्यकतायें पूरी करने के लिये करता है । 
इसमें प्रत्येक अपनी योग्यता के अनुसार -कमातां है श्रौर आवश्यकतानुसार प्राप्त - 
करता है । इस प्रकार संयुक्त परिवार की निम्नलिखित्त विशेषत"र दष्टिगत होती 


हैं-- 
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, संयुक्त परिवार में पिता; पुत्र, पौत्र [आदि सम्मिलित रूप से रहते हैं । 
2. उसका एक आवास, एक रसोइघर होता है तथा इनके घाभिक भ्रनुष्ठान 
सम्मिलित रूप से होते है । . 
. 3. परिवार की सम्पत्ति पर अधिकार और उपभोग समान रूप से 
होता है । 


4. परिवार के सभी सदस्य परिवार के मुखिया के अ्रधीनः होते हैं । 


._: भारत में संयुक्त परिवार--भारत में प्राचीन काल से ही संयुक्त परिवार 
प्रशाली विद्यमान रही है । सिन्धु सम्यता से प्राप्त: आवास इस बात का प्रमाण है 
कि उन घरों में बड़ा परिवार लिवास करता था । ऋग्वेद में भी संयुक्त परिवार के 
अनेक उदाहरण मिलते हैं । एक स्थान पर पुरोहित वर-वघू को !आ्राशीर्वाद देते हुये 
- कहता है कि “तुम यहीं इस घर में रहो, अपने घर- में पुत्र श्ौर पौन्नों के साथ खेलते 
शोर भ्रानन्‍्द मनाते हुये समस्त झआायु-का उपभोग करो ।” एक स्थान पर वधू को कहा 
गया है कि,“ तू सास, ससुर, ननद औरः देवर पर शासन करने वाली साम्राशी बन ।” , 
ये उद्धरण इस वात का प्रमाण है कि - ऋग्वेदिक काल में संयुक्त परिवार विद्यमान 
था । उत्तर वैदिक काल में भारतीय हिन्दू पंरिवार संयुक्ते-व्यवस्था पर ही श्राधारित 
था । यद्यपि इस काल में इस व्यवस्या का विवरटन आरम्म हो गया था क्योंकि पुत्र 
पिता की वद्धावस्था में सम्पत्ति के बंटवारे की मांग -करने ' लगे थे. । शास्त्रकारों मे . 
. इस प्रवृत्ति की आलोचना की है | अतः संयुक्त परिवार ही आदर्श माना जाता था । 
महाकाव्यों में भी संयुक्त पंरिवार के अनेकों उदाहरण मिलते हैं | ग़ह्मसूत्रों में भी 
संयुक्त परिवार के आदर्श व.जीवन्तुता के उल्लेख मिलते हैं । बौद्धकाल में भी. संयुक्त , 
परिवार प्रणाली विद्यमान थी । जातक साहित्य में. अनेक वड़े परिवारों का उल्लेख 
मिलता है । परन्तु इस युग में परथक या लघु परिवार की मान्यता प्रतिष्ठित होने 
लूगी थी । 


* 


. स्मृतिकारों ने संयुक्त परिवार का विशद वर्णन- किया है । परन्तु स्मृतियों में 
कुटुम्ब के बड़े श्राकार, स्वाभिमान, प्राथिक: दवाव झौर स्त्रियों के पारस्परिक मत- 
भेद के कारण संयुक्त परिवार के विघटनऔर विभाजन का भी उल्लेख किया गया हैं । 
कौटिल्य, नारद श्रौर शंख -ओदि ने पिता की जीवितावस्था में सम्पत्ति पर पुत्र के 
अधिकार को मान्यता नहीं दी है किन्तु वृहस्पति स्मृति में पृथक परिवार का समर्थन 
और प्रशंसा की गुंई है। नारद स्मृति में क्रोधी श्रौर शास्त्र विरुद्ध आचररा करने वाले 
पिता से सम्पत्ति का वंटवारा घर्मानुकूल माना गया है। इस प्रकार इस युग में पिता 
के जीवन काल में ही पुत्र के सम्पत्ति के श्रधिकार को शास्त्रकारों ने मान्यता प्रदान 
कर दी थी । इससे परिवार विभाजित होने लगे. किन्तु फिर मी संयुक्त परिवार का 
महत्व वना रहा । इस काल में पैतृक और स्व्र-अजित सम्पत्ति की नयी अवधारणा 
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का विकास हुआ । पैतृक सम्पत्ति पर पुत्र का अधिकार पिता की मृत्यु के वाद मान्य 

किया गया और स्व-अजित सम्पत्ति पर स्वयं का ही अधिकार “माना ग्रया। इसके 
याद मध्ययुग तथा आधुनिक युग के आ्रारम्म तक संयुक्त परिवार प्रणाली सारतीय 
सामाजिक संगठन का मूलाघार वनी रही । 9वीं शताब्दी के बाद रा व्यवस्था का 
कुछ कारणों से विघटनत आरम्म हो गया। परन्तु श्राज भी ग्रामो में बहुसंस्या मे 
तथा शहरों में यदाकदा संयुक्त परिवार देखने को मिल जाते हैं । 


संयुक्त परिवार व्यवस्था के गुण-दोष 
संयुक्त परिवार' के गुण 
. झापसी सहयोग--संयुक्त परिवार में प्रत्येक बच्चा जन्म लेने के साथ ही 
परिवार का साभा सदस्य वन जाता है । संयुक्त परिवार में काम करने वाले व काम 
- नहीं करने वाले दोनों तरह के लोगों का पालन-पोषण होता है । प्रत्येक व्यक्ति 
समान रूप सेश्सम्पत्ति का उत्तराधिकारी होता हैं। प्रत्येक व्यक्ति के समान अधिकार 
और कर्चव्य होते हैं। परिवार के एक सदस्य पर कोई संकट आता है तो शेष 
सदस्य उसे पारिवारिक संकट मान कर दूर करने का प्रयास करते हैं । परिवार एक 
सहूकारी संस्था के समान होता है । ५ 
. ' 2, जीवनयापतव के साधनों की प्राप्ति -जीवन-यापत के साधन जुटाने के 
लिए भी संयुक्त परिवार का गठत हुआ है । कृषि, पशुयालनभ्रोर भ्रन्य उद्योग जीवन- 
यापत के साधन हैं । कृषि कार्य करना भकेले व्यक्ति के वश में, नहीं है | इस कार्य के 
लिए भनन्‍्य व्यक्तियों के सहयोग की आवश्यकता होती है । कृषि के श्रलावा पशुपालन 
छाए जीवन यापन के साधन जुटाना भी अकेले व्यक्ति द्वारा श्रसम्मव है । पशुपालन 
के लिए व्यक्तियों के सहयोग की श्रावश्यकता हुई। फलतः संयुक्त परिवार प्रथा 
झारम्म हुई । संयुक्त परिवार में अनेक व्यक्ति होते हैं जो एक दूसरे के कार्मों में 
, सहयोग देते हैं तथा जीवन-यापन करते हैं । जीवन-यापन के साधन प्राप्ति में संयुक्त - 
. परिवार प्रथा महत्वपूर्ण सिद्ध हुई है । 


3. सामाजिक प्रतिष्ठा--संयुक्त परिवार में अनेक व्यक्ति होते हैं । संयुक्त. 
परिवार योग्य व कुशल व्यक्तियों की संगठित इकाई होती है । प्रत्येक व्यक्ति अपनी 
योग्यता व भनुमव के भ्राघार पर समाज में परिवार को प्रतिष्ठित स्थान दिलाने 
का भयत्त करता है । परिवार के किसी एंक व्यक्ति के सम्मानित होने का श्र पूर्ण 
परिवार का सम्मानित होना है ! संयुक्त परिवार के सदस्य प्रे मपूवेक आपसी सहयोग 
से रहते हैं । ऐसे परिवार समाज में सम्माननीय होते हैं। सम्माननीय परिवार का 
प्रमाण होता है जिसके कारण समाज के प्रत्येक कार्यों में उनकी सहमति को पूर्ण महत्व 
दिया जाता है।. परिवार के सभी सदस्य एकत्र होकर रहते हैं। परिणामतः परिषार 
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. की समस्त आय भी एकत्र. होती है जिससे आधिक दृष्टि से समाज में-परिवार की 

साख कायम होती है | परिवार के सदस्य एक जगह रहते हैं-.तो मोजन और निवास 
के खर्चो में भी कमी होती हे । यदि प्रत्येक व्यक्ति अलग-अलग रहे तो फालत खर्चे 
अधिक होते हैं । अतः. मितव्ययता की दष्टि से भी संयक्त परिवार प्रथा लाभप्रद 
रहती है । 


4 समान सुविधाएं--संयुक्त परिवार में चाहे किसी सदस्य का वेतन कम 

हो, दूसरे का अधिक हो अथवा तीसरा बेकार हो, फिर भी उन सभो को, उनकी 

पत्नियों और बच्चों को समान सुविधाएँ उपयब्ध रहती हैं। “इससे परिवार के सभी 

है सदस्यों को व्यक्तिगत उन्नति का समान अ्रवसर प्राप्त होता है। परिवार में कोई 
व्यक्ति उच्च पद प्राप्त कर जाता है तो कोई साधारगा पद ही प्राप्त कर पाता हूँ । 
परिवार से अलग रहने पर कम आय प्राप्त व्यक्ति को- अपना गुजारा ब-रगा मष्किस् 
जाता है | अतः संयुक्त परिवार में कम झ्राय बाला व्यक्ति भी अपना गजारा आसानी 


से करं लेता है और उसे कठिनाइयों से मुक्ति मिल जाती है। 


5. अनुशासन श्र, नियस्त्रण की शिक्षां-संयुक्त परिवार में रहते हुए प्रत्येक 
सदस्य अनुशासन व नियन्त्रस में रहना सीख जाता है | संयुक्त परिवार में अपने से 
बड़ों का आदर करनाओौरभअआजापालन करना छोटों का कर्तव्य होता है जबकि अपने 
से छोटों को स्नेह करना तथा उनकी आवश्यकताओं को पूरा करना बड़ों का दायित्व 
होता है। संयुक्त परिवार ऐसी संस्था है जहाँ सामूहिक हितों के आधार पर जीवन 
व्यतीत किया जाता हैं। परिवार के मुखिया बड़े बुजुर्ग होते हूं । बड़े-बुजुर्गों के 
नियन्त्रण में रहने से व्यक्ति अनुशासन से रहना सीखता है और अनुचित कार्यो से 
दूर रहता है जबकि परिवार से अलग रहकर व्यक्ति श्राल्सीओऔर अनु शासनहीन हो 
जाता है और अनुचित कार्ये निःसंकोच कर जाता है । 

6. भ्रधिकार व कत्तव्य का सामंजत्य --संयुक्त परिवार में रहकर व्यक्ति 

अपने अ्रधिकार व कर्तव्यों का निर्वाह करना सीख जाता हैं । परिवार में उसे कौन- . 
कौन से अ्रधिकार प्राप्त हैं तथा परिवार में अपने छोटे सदस्यों के प्रति कौन-कौन से 
करत्तं व्य हैं-व्यक्ति इसकाःपालन करना सीख जाता है । परिद्वार से अलग रहकर व्यक्ति 
अपने अधिकारों के प्रति तो सजग रहता है परन्तु अपने . कर्तव्यों के निर्वाह से दूर ह 
भागने की कोशिश करता है। अतः संयुक्त परिवार में व्यक्ति अपने अग्रधिकारों के. 
साथ साथ कर्त व्य पालन करने का भी उत्तरदायी रहता है । 

4, बच्चों के विकास में सहायक--बच्चे समाज व राष्ट्र के भावी कर्णधार 
होते हैं।प्रतः उनमें आरम्म से ही नैतिक गुण व पारिवारिक सरकार देना श्रावश्यक 


होता है । 
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संयुक्त परिवार में वच्चा भ्रनेक व्यक्तियों के वीच रहकर प्रेम, सहयोग, त्याग 
उंदारता, आज्ञापालनओौरसंहिष्णता की शिक्षा प्राप्त करता है जो उसके व्यक्तित्व के 
निर्माण में सहायक होती है .। परिवार में रहते हुए बच्चा संकीरों विचारों से ग्रसित 
नहीं होता । परिणामतः बच्चे की मानसिकश्रौर:शारीरिक उन्नति होती है । इसके 
विपरीत /संयुक्त परिवार के अभाव में नच्ना माता-पिता तक ही सीमित रहता है 
: उसमें संकी्ण विचारधारा पंदा होगी 


(8) समाज-सेवा को प्रे रणा--संयुक्त परिवार में प्रत्येक व्यक्ति एक दूसरे 
पर निर्मर होता है! प्रत्येक व्यक्ति में दूसरे की सहायता की भावना होती है । 
प्रत्येक व्यक्ति स्वार्थों से ऊपर उठा होता है । व्यक्ति का नेतिक स्तर ऊचा उठा 
रहता है । संयुक्त परिवार में रहते हुए मनुष्य प्रेम, नेतिकत', सहानुभूति व त्याग 
करना सीखता है । मनुष्य को समाज-सेवा, देश-सेवा का तथा त्याग करने का 
अवसर प्राप्त होता है ।इससे मनुष्य व्यक्तिगत स्वार्थ से ऊपर उठकर समाजन्सेवा के 
आदणशे की शोर उन्मुख होता है.। 

9, ब॒द्धों के अनुभवों का लाम--परिवार में जो व्यक्ति दृद्ध होता है वह 
प्रमेक श्रनुभव प्राप्त होता है।उसके अनुभवों का लाभ नए सदस्यों को होता है ।- 
नए सदस्यों को जब वृद्धों से अनुमव मिल जांता है तो वह जीवन में सभी कत्त ब्यों 
का निर्वाह सन्‍्तोपजनक ढंग से करते: है । 

- 0, विधवाओं को पूर्ण संरक्षण प्राप्त होता है-- विधवा जीवन प्रत्यन्त 
दुखदायी माना जाता है। उसके सामने जीवन-यापन करने की समस्या होती है! 
संयुक्त परिवार में उनको इस समस्या-से चिन्तित नहीं होना पड़ता है क्योंकि 
उनके जीवन का भार परिवार के सभी सर्दस्यों पर होता है । 
संयुक्त परिवार के दोष 


व्यक्ति के विकास में बाधा--संयुक्त परिवार में व्यक्ति के व्यक्तित्व कां 
. विकास नहीं हो पाता है । संयुक्त परिवार में सभी लोग एक साथ निवास करते हैं. 
* तथा एक साथ भोजन करते हैं। कोई व्यक्ति संयुक्त परिवार में रहते हुए अपनी 
इच्छानुसार त कुछ खा पाता है न पहन पाता है । उसकी पत्नी व बच्चों की व्यक्ति- 
गत इच्छा की पूर्ति नहीं हो पाती है। व्यक्ति अपनी महत्वाकांक्षाओं को दवा जाता 
है जिससे उसकी योग्यत्ता का विकास रुक जाता है। संयुक्त परिवार रूपी रथ में 
व्यक्ति उसके मारी चक्‍को में पीस जाता है। संयुक्त परिवार का दायित्व निभाने 
के लिए कई वार अपनी अभिलापाओं का मर्दन करना पड़ता है । 


2. व्यक्तिगत स्वतन्त्रता का हरण--संयुक्त परिवार में कोई भी व्यक्ति 
अपने जीवन का लक्ष्य व जीवन निर्धारित करने को स्वतत्त्र नहीं होता हैं । व्यक्ति 
को अपनी इच्छा के काम हेतु ग्रहस्वामी की अ्रनुमति लेनी पड़ती है । 
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पाश्चात्य शिक्षा प्रणाती नेभी संयुक्त परिवार व्यवस्था की जड़ें खोखली 
कर दी है.। आज स्कूल और कॉलेजों में प्रचलित शिक्षा प्रणाली अंग्रेजों के झरादशों 
पर ग्राधारित है । इस प्रणाली से शिक्षित छात्र-छात्राओं के हृदय में अपने भाता- 
पिता, ग्रुछूअनों व बड़ों के प्रति वह आदर-भाव नहीं होता जो संयुक्त परिवार के 
लिये आवश्यक है । इस पाश्चात्य शिक्षा ने ही पति-पत्नी और दो बच्चों के 
परिवार का आदर्श हमारे समक्ष रखा है | इस प्रकार . पाश्चात्य शिक्षा भी संयक्त 
परिवार के विघटन का कारण है । ० 


सष 


व्यक्तिवादी भावना -- पाश्चात्य शिक्षा और संस्कृति के कारण व्यक्तिवाद 
की भावना प्रबल हुई है । प्राचीन और मध्यकाल में समप्टिवाद की भावना भारतीय . 
संस्कृति का आयार तंत्व थी । सामूहिक हितत और सामूहिक उत्तरदायित्व संयुक्त 


परिवार व्यवस्था का अनिवार्य अंग हे किन्तु व्यक्तिवाद की भावना के कारण हम 
सामूहिक हितों की उपेक्षा करने लगे हूँ। अ्रव प्रत्येक व्यक्ति केवल अपनी परनी और 
बच्चो की सुख-शांति, हितों भौर विकास के वारे में चिन्ता करता है । सम्पूर्ण 
परिवार के हित और विकास की भावना गौण हो चुकी है | ऐसी स्थिति में 
संयुक्त परिवार का विघटन स्वाभाविक है । ््ि रण ऊ 


इसके अ्रतिरिक्त भोतिकवाद की बढ़ती हुई, प्रवृत्ति, महिला शिक्षा के 
विकास, महिलाओं के विभिन्न,सुघार आन्दोलनों तथा उनकी बढ़ती जागरूकता एवं 
सरकार द्वारा बनाये गये विभिन्न कानूनों ने संयुक्त परिवार-व्यगस्था को निधटित 
करने में महत्वपूर्ण योगदान दिया है । कर | 


जम 
जैन धर्म 


॥ 
(उश्या।॥ा॥) 





छठी शती ई. पू. न केवल भारत के वरन्‌ विश्व के इतिहास में एक 
महान क्रांति का युग माना जाता है । ई.पू. छठी शती बौद्धिक एवं आध्यात्मिक. उथल- 
पुथल की शती थी । इस युग में विश्व के विभिन्न भागों में अद्भुत बौद्धिक चिन्तन 
आन्दोलन प्रारम्भ हुए जिनके फलस्वरूप मनुष्य के धार्मिक, सामाजिक एवं राज- 
नीतिक जीवन में क्रान्तिकारी परिवर्तन आरम्भ हुए। डॉ. रमाशंकर त्रिपाठी के 
शब्दों में “छठी शी ई. प्‌. मानव इतिहास का एक महत्वपूर्ण काल है | यह विभिन्‍न _ 
क्षेत्रों में जो एक दूसरे से श्रत्यधिक श्रलग थे असाधारण सानसिक एवं श्राध्यात्मिक 
झ्रशान्ति का युग था ।? यूनान से लेकर चीन तक और भुू-मध्य सागर से लेकर प्रशान्त। 
महासागर तंक प्रत्येक सम्य देश में ऐसे मननशील विचारकों का प्रादुर्भाव हुआ 
जिन्होंने लोकिक और पारलौकिक सभी समस्याओं पर गहन” चिन्तन कियाऔर 
मानव समुदाय को नई राह दिखायी । एक दृष्टि से छठी शताब्दी ई. पृ. का काल 
मानसिक अशान्ति, वैचेवी एवं व्यापक कोलाहल का काल था । चीन में कनफ्यूशियस, 
ईरान में जरथुस्त्त तथा भारत में महावीर स्वामी और गौतम वुद्ध इस कांति के. 
प्रणेता बने । ; ४ ह 
उक्त महान: क्रांति का क्षेत्र अत्यधिक व्यापक था । राजनीतिक क्षेत्र में यह 
मगध के साम्राज्यवाद के विरुद्ध, सामाजिक क्षेत्र में जातिन्ष्रथा एवं छुआछूत जैसी 
बीमारियों के विरुद्ध और घामिक क्षेत्र में वैदिक धर्म के जटिल कर्मकाण्डी स्वरूप के 
: खिलाफ थी । समाज के दूषित ठाँचे की .नींव चरमराती हुई देखकर घामिक पाखण्ड 
श्रौर श्रनाचार के मध्य पिसत्ती जनता के दुःख दर्दों-के निवारण हेतुं शीघ्र ही एंक 
_ भयंकर घामिक कांति क्षत्रियों के नेतृत्व में आरम्म हुई, जो दो प्रधान धाराओं में 
प्रस्फुटित हो चली । एक बारा आधत्तिक कहलायी, जो वैष्णव एवं शैव धर्म के रूप 
में प्रस्फुटित हुई और दूसरी नास्तिक कहलाई जो जैन और बौद्ध धर्म के रूप -में 


वह चली। अब इन दोनों धर्मों का विस्तृत श्रेष्ययन करने से पूर्व. क्रांति के प्रमुख 
कारणों को जान जेना आवश्यक है । 


00 


क्रांति के कारण -क्रांति से तात्पर्य आमूलचुल परिवतन से है । 
जब समाज में दोपों की मरमार हो जाती है तो समाज का प्रवुद्ध वर्ग इनके विरुद् 
आन्दोलन कर देता है, यही आन्दोलन कांति कहलाता है। छठी शती -ई. पू. में 
भी इसी प्रकार की क्रांति तत्कालीन दोपों के विरुद्ध हुई, जो कि पूरंतया अहिसक 
क्रांति थी ।.बिन्दुवत॒, इस क्रान्ति के कारण अथवा जैन और बौद्ध धर्मों के उद्मव 

के. कारण निम्नलिखित थे-- 

]. बेदवाद में श्रविश्वास--वेद ब्राह्मण घर्मं की आघारशिला थे । उनकी 
दृष्टि में वेद सम्पूर्ण मानवीग मान के श्रक्षय भण्डार थे । उनकी समस्त मान्यतायें श्रौर 
ग्रन्थ वेदों पर भ्राधारित थे.। वेद धर्म के मूल समझे जाते थे । उनकी मान्यता थी 
कि वेदों में जो कुछ है. वही घ्॒म, है जो इसके विरुद्ध है वह श्रधर्म है । इस 
मान्यता को वेदवाद' कहा जाता है ! छठी शताब्दी ई. पृ. में विचारशील लोगों द्वारा 
इस वेदवादी मान्यता का विरोध किया जाने लगा थां क्‍योंकि वेदों के प्रति यह 
' अत्यधिक अ्रद्धा मनुष्य के मानसिक विकास में वाधक थी । | 

, वेददाद की मान्यता के कारण व्यक्ति को अपनी बुद्धि और 
अनुभव के उपयोग का अवसर नहीं मिलता था| उसके विचार औौर तक 
वेदवाद से टकराकर समाप्त हो जाते'थे । इसका परिणाम यह हुआ कि विचारशील 
और प्रतिभाशाली व्यक्तियों तथा घमम अन्वेषकों में वेदवाद के प्रति श्रसन्तोप उत्पन्न 


हो गया । 


2, वैदिक धर्म की जढिलता--छंठी शत्ताब्दी . ई..पू. में वैदिक धर्भ का 
' स्वरूप अत्यन्त जटिल हो गया था । इस युग में ब्राह्मण धर्म अप्रनी वैदिक युगीन 
सरलता का परित्याग कर पूर्णतया कर्मकाण्ड मूलक हो गया था 4 उसमें शुद्ध 
आचरण तथा श्रात्म-निवेदन के स्थान पर कर्मकांण्ड अधिक प्रवल हो गये थे । 
वैदिक युग में यज्ञ और कर्मकाण्ड भ्रत्यन्त साघारण थे । कोई भी ग्हस्थ स्वयं उन्हें 
घर में ही सम्पादित कर लेता था | परन्तु छठी शताब्दी ई. पू. में कमंकाण्ड श्रौर 
यज्ञ की क्रियायें इतनी जटिल और विस्तारपूर्ण थी कि उन्हें सम्पादित करने के लिये 
एक विशेषज्ञ की श्रर्थात्‌ पुरोहित वंग की आवश्यकता श्रनिवायें हो गई । पहले जो 
यज्ञ एक पुरोहित द्वारा सम्पन्न किये जाते थे उनमें श्रवा सात से -सत्रह.. ब्राह्मण 
आवश्यक थे । ये यज्ञ शअश्रधिक॑ लम्बे समय तक - चलने वाले और 
अत्यन्त खर्चलि थे। देवताओं को प्रसन्न करने के लिये बलि दी जाने लगी 
थी । ब्राह्मणों ने अपनी स्वार्थ सिद्धि के लिये धर्म में अनेक आडम्बर पूर्ण मान्यतायें 
स्थापित कर दी थी | धर्म की आ्रात्मा- कर्मकाण्ड में दवं गई थी । इसके परिराम- 
स्वरूप समाज के एक वर्ग में वैदिक घर्मं और ब्राह्मणों के ग्रति असन्तोप ःव्याप्तः हो 
गया झौर वे एक सरल और ग्राचारमुलक धर्मं की खोज में प्रवृत्त हुये । 


| ५ 0] 
3, बहुदेववाद में श्रनास्था-छठी शताब्दी ई. पू. की घामिक क्रांति का कारण 
वैदिक घर्म का बहुदेववाद भी था । वैदिक धर्म पूर्णतया देवतामय था । उसमें बहु- 
संख्यक देवी-देवताओं की प्रतिष्ठा हो चुकी थी | वेदिक ऋषियों ने समस्त प्राकृतिक 
शक्तियों को देवता के रूप में प्रत्रिष्ठित कर दिया था । प्रत्येक प्राकृतिक शक्ति का 
ग्रधिष्ठता कोई न कोई देवता या देवी थी । मनुष्य का श्रतरिक और बाह्य जगंत 
दोनों देवमय थे । ऋग्वेद में कहीं कहीं एक्रेश्वरवाद का मी उल्लेख मिलता है । परन्तु 
यह सिद्धांत अधिक लोकप्रिय नहीं था । बहुसंख्यक जनता बहुदेववाद में ही श्रास्था 
रखती थी । प्रारम्भ में मनुष्य का इन .प्राकृतिक. शक्तियों , के साथ 
' मैत्री सम्बन्ध था। किन्तु ,धीरे-घीरे यह मैत्री भाव बदल ग्रया । 
देवता मनुष्य के --अधिपति' माने जाने लगे | देवता दाता और मजुष्य याचक 
बन गया | छठी शताब्दी ई. पृ. में समाज का एक वर्ग मानव की स्वतन्त्र गरिसा की - 
स्थापना का समर्थक था| वह मनुष्य को बहुसंख्यक देवी-देवताओं की अधीनता से 
मुक्त कराना चाहता था) उसकी मान्यता थी कि विशुद्ध मानव देवताओं से श्रेष्ठ है । 
नुष्य के भाग्य नियन्ता देवता नहीं अपितु उसके कर्म हैं । इस प्रकार बहुदेववाद के 
विरुद्ध समाज में प्रतिक्रिया उत्पन्न हुईं । ;ल्‍ 
ब्राह्मणों का नेतिक पतन--प्राचीन भारत में ब्राह्मरा भारत के व्यवस्था- 
कार थे | समाज उनके द्वारा निर्देशित विधि-निषेधों से ही संचालित हो रहा था। 
ब्राह्मणों की विद्वता, उदारता और त्याग़्मय जीवन के कारण उन्हें समाज में महत्व- 
पूर्ण स्थान प्राप्त था. बैदिक युग- से उन्हें भू-देव कहा गया है । उन्हें समाज में अनेक 
विशेषाधिकोर और सुविवायें प्राप्त थी ॥उनका' जीवन १ मनुष्य के लिए प्रेरणा का 
स्रोत और आदर्श था । किन्तु छठी शत्ताब्दी ई. पृ. में क्राह्मणों का जीवन आदर्शमय 
“ और प्रेरणापूर्ण नहीं रहा था | उनका घोर न तिक पतन हो चुका था । वे साधनामय 
जीवन को छोड़कर सांसारिक , भोग विलासों में लिप्त हो गये थे | श्रत: समाज के 
अन्य वर्मो में ब्राह्मणों के विरुद्ध असन्तोष व्याप्त हो गया और जब महावीर और 
बुद्ध के आदर्श जीवन को जनता ने निकट से देखा तो यह स्वामाविक ही था कि वे 
उनसे प्रेरणा ग्रहरा केर 
«. 5, तन्‍्त्र-मन्त्र भें विश्वास-- छठी शताब्दी ई. पु. में हिन्दू घमम अपनी 
मौलिकता खो चुका, था । साधारण लोग वेदों के द्वारा बताये मार्ग से हटकर तस्त्र- 
मन्य. और जादू-टोनों में विश्वास करने लगे थे । उनका यह विश्वास बढ़ता जा: रहा 
था कि मन्त॒-तंन्‍्त्र के. द्वारा सिद्धि प्राप्त की जा ,सकती है और व्याधियों का निरा- 
करण किया जा सकता है | ब्राह्मण इस मान्यता के प्रेरक थे। चित्तनशील व्यक्ति 
इसे पाखण्ड मानते थे और इससे. समाज को सदा के लिये मुक्त करना चाहते थे ।. 
6, साहित्य की जटिलता--इस समय” अधिकांश घामिक साहित्य संस्कृत में 
उपलब्ध था।.. संस्कृत अपनी विलष्टता के साथ-साथ विशाल साहित्य की भी 
सधिकारिएी थी । जनसाधारण ऐसे झाहित्य ढो समझने में असमर्थ था और उसे 


02 
ब्राह्मणों की कद्म-कंद्रस पर सहायता लेसी पड़ती थी | .फलतः जनता ऐसे घर्म की 


- खोज में थो भी जनसाधारण की सरल भाधा में हो, जिससे वह उसे पढ़ सके और 
' समझ सके 


7. वर्ण-व्यवस्था के अ्रन्तनिहित दोष--वैदिक युग में भारतीय वर्ण-व्यवस्था 
मपरआधारित न होकर गुण शौर कर्म पर झ्राधारित थी । जो व्यक्ति जो कम 
करता था वह उसी गंगा का सास लिया जाता था । परन्तु कालान्तर में यह वर्ण 
व्यवस्था कर्म और ग्रुणों के स्थान पर जन्म पर आधारित हो गई । इस वर्ण व्यवस्था 
में ब्राह्मणों का समाज में महत्व अत्यधिक बढ़ गया और शूद्रों की स्थिति अ्रत्यन्त 
निम्न हो गई थी । वे माना प्रकार के अभावों और नियन्ब्रणों से पीड़ित थे ! पहले 
ब्राह्मणों का सम्मान उसके त्यागमय जीवन के कारण था । परन्तु छठी शताब्दी ई.पू 
मे उनका जीवन त्यागमय नहीं रहा था | वेअपने आदर्शो से गिर चुके थे । इस 
नैतिक पतन के वाद भी वे ब्राह्मण वर्ण में जन्म के आधार पर समाज में सम्मान 
का दावा करते थे | दूसरी ओर शूद्रों को योग्य होने के बावजूद घ॒णा की दृष्टि से 
देखा जाता था तथा उन्हें अस्पृए्य समका जाता या । इस सामाजिक असमानता ने 
लोगों के मेन को। उद्वेलित कर | या । 
डॉ, राजवलो पाण्डेय उच्च मत की नहीं धानते । उनका कहना है कि 
“सुधारवादियों की समस्‍यायें किसी देश विश -के समोज की नहीं, . बरन 
मानव जीवन की गम्भीर समस्यावे थी और. इनदेशा मूल उस समय के भारतीय 
धमं में था ' अतः युधारकों| के * उदय -कः मुख्य काररण सावेभीम या घामिक था 
नः कि जातीय था सामाजिक । किन्तु डॉ. पाण्डेय का यह मत एकपक्षीय है क्‍योंकि 
सांमाजिक मसमानता के प्रति लोगों में व्याप्त असन्तोष ने बेदिक धर्म के विरुद्ध हो 
रही प्रतिक्रिया को झ्रागे बढ़ाया । वैदिक यज्ञों, कमकाण्डों और पुरोहितों के प्रमुत्व 
के विरुद्ध हो रही प्रतिक्रिया को . सामाजिक क्लिष्टता' अंसमानता और अस्पृश्यता 


की भावना ने उम्र रूप प्रदान किया । 


8. तर्क पूर्ण विचारधारा का उदय--छुठी शताब्दी ई. पू. का युग भारतीय 
चिन्तन के इतिहास में क्रान्ति का युग था | इस युग में एक स्वतन्त्र विचारधारा 
का जन्म हुमा जो तकंपूर्रो थी | वेदिककालीन भावना का स्थान इस थरुग में तक ने . 
ले लियाथा। अब लोग धर्म की बातों को तर्क की कसौटी पर कसने लगे!थे। इससे . 
धर्म के प्रति उनका अन्धविश्वांस दूर हो गया ! वे देवताशओरों, यज्ञों, क्मकाण्डों भोर 
पुरोहितों से दूर भागने लगे । इसके परिणामस्वरूप वे किसी सरल, सादा श्रौर 
आचारमूलक धर्म की खोज में लग गये । 


9, उपनिषदों का योगदान---छठी शताब्दी .ई. पू. में मारत में हुई घामिक 
क्रान्ति के बीज ब्राह्मण ग्रन्थों में निहित; थे | आरण्यकों में झात्मचिन्तन की मावना 
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बीज रूप में अ्रंकुरित हुई और उपनिषद काल में यह भावना अपनी चरम सीसा पर 
पहुच गई । उपनिषदों की विचारधारा से मानव चिन्तन में तक का महंर्त बढ़ा । 

इस सम्बन्ध में डॉ. राधाकृष्णन ने कहा है कि “वास्तव में उपनिषदकाल ने ई. पृ.. 
छठी शताब्दी की घामिक क्रान्ति के भागमन हेतु मार्ग प्रशश्त कर दिया था । उन्हीं 

पुरातन तन्तुओं को अपनी बुद्धि एवं आवश्यकता के अनुसार परिसृहीत, संशोधित, 
संवर्धित एवं परिव्यक्त कर नवीन घर्माचार्यों ने अपने-अपने मतों का ताना-बानां 
तैयार किया ।” ! ह ' 


0. महापुरुषों का उदय--छठी शताब्दी ई. पू. में मारत में कुछ महा- 
पुरुषों का जन्म हुआ... जिन्होंने तत्कालीव सामाजिक और घामिक जीवन के 
विरूद्ध उत्पन्न हो रहे असनन्‍्तोष और प्रतिक्रिया को निश्चित दिर्शा प्रदान की । इस 
युग में पूर्णकाश्यप, मरकरीपुत्र गोशाल, अ्रजितकेश कम्बलि, प्रंक्रुप कात्यायन, 
संजय वेलिष्टिपुत्र, ज्ञातृपुत्र, निग्रोध, महावीर और गौतम बुद्ध आदि विचारकों ने 

जन्म लिया । इन्होंने भारतीय धर्म और जीवन के अलग-अलग तत्व और लक्ष्य 
निर्धारित किये | इनमें महावीर श्र गौतम वुद्ध युग .प्रवर्तक थे । उन्होंने हिन्दू 
घर्मं श्रौर समाज में युगान्तकारी परिवतंन किये । उन्होंने यज्ञ, बलि और अन्य कर्म 
काण्डों के स्थान पर सदृकर्मो पर बल दिया | वे मोक्ष प्राप्ति के लिये तप और 
सदाचार को मुक््य साधन मानते थे । उन्होंने मनुष्य को - जन्म के स्थान पर कर्म 
और गुणों से श्रेष्ठ माना । है । 
जैन धर्म 


छठी शताब्दी ई. पू. में मारत में जो घामिक क्राध्ति हुई । उसमें अनेक नवीन 
धामिक विचारों का उदय हुआ जिन्होंने भारत के धामिक जीवन पर प्रचुर प्रभाव 
डाला । इन सवीन धर्मो मे जैन धंर्म का प्रमुख स्थान हैं । यद्यपि जैन धर्म बौद्ध 
धर्म की भाँति कभी देशव्यापी घर्म नहीं वव सका फिर भी यह महत्वपूर्ण है कि 
वह अपनी जन्मभूमि भारत में बौद्ध धर्म की अपेक्षा अधिक स्थायी सिद्ध हुआ । 
भारत में आज मी जेने धर्म की सुदीधे परम्परा विद्यमान है । उसके अनुयायी यहाँ 
बहुसंख्या में विद्यमान हैं । | ः 


जन घर की प्राचीनता--महावीर स्वामी जैन धर्म के प्रवर्तक नहीं थे। वे 
उसके संगठनकर्त्ता थे। जैन साहित्य और जैनाचारयों के अनुसार महावीरं स्वामी 
जन धर्म के चोबीसमें और अन्तिम तीर्थंकर थे। उनसे पूर्व जैन घ॒र्म के तेईस तीर्थंकर 
हो चुके थे । | . न्‍ 


इसके अनुसार जैन धर्म छठी शताब्दी ई. पू: की देन नहीं है । इसका 
' इतिहास भत्यन्त प्राचीन है । कुछ विद्वानों के अनुसार जैन धर्म पूर्व ऐतिहासिक था । 
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इस कथन की पुष्टि में वह मोहनजोदड़ों से प्राप्त योगी की भूति को प्रस्तुत करते 
हैं । हमारा प्राचीन साहित्य भी जैन घ॒र्म की सुदीर्घ परम्परा को स्वीकार करता है। 
कुछ विद्वान ऋग्वेद के केशीसुक्त (ऋग्वेद 0.36) में उल्लेखित ऋषियों का 
सम्बन्ध जैन्र मुनियों से स्थापित करते हैं । गैदिक साहित्य में. श्रन्यत्न भी प्राचीन - 
जैन तीर्करों के नामों का आमास मिलता है । यद्यपि मारत में श्रमण विचारधारा 
अत्यन्त प्राचीन है परन्तु यह कहना कठिन है कि इस विचारधारा का जैन विचार- 
घारा से क्‍या सम्बन्ध था ? 


जैन तीर्थकर--जैन घमं के संस्थापक और .जितेन्द्रिय तथा ज्ञान प्राप्त 
महात्माओ्रों को तीर्थंकर कहा गया है । 'तीर्थकर' शब्द "तीर्थ! से बना है जिसका अर्थ 
है जो मनुष्य को संसार सागर के पार उतारे | संसार सागर को पार कराने का हेतु 
निर्मित करने वाले को तीर्थंकर कहा जाता है | जैन साहित्य के अनुसार जैन धर्म के 
चौबीस तीर्थंकर थे । ये हैं--() ऋपम (2) अजीत (3) सम्भव (4) अभिनन्दन 
(5) सुमति (6) पदम प्रभ (7) सुपार्श्ण (8) चन्द्रप्रभ (9) सुविधि (!0) शीतल 
(१4) श्रेयांस (१2) वासुपूज्य (१3) विमल - (4) अनन्त (5) घर्म (०) शान्ति 
(47) कुन्ध (8) अर (।9) मतिल (20) मनिसुत्रत (2) नेमि (22) भ्ररिष्ट नेमि , 
(23/ पार्श्शनाथ (24) महावीर स्वामी । इनमें से कई तीर्थकरों की ऐतिहासिकता 
प्रमाणित नहीं हो सकी है । ऐतिहासिक रूंप से पाश्वंत्राथ और महावीर स्वामी ही 
_प्रमाणिक हैं ! । ्ड 


5. जन धर्म के संस्थापक झोर प्रथम तोर्थंकर ऋषमदेव-जीवन, कार्य श्ौर ' 
महत्ता--जैन अनुश्रुति के अनुसार उनके धर्म के संस्थापक झौर प्रथम तीर्थंकर 
ऋंषमदेव थे । ये आदिकाल में उत्पन्न हुए थे जब भारत में अ्रसम्यता और बवबरता 
विद्यमान थी। जैन मत के अनुसार मानव को सम्यता का पाठ ऋषभदेव ने ही 
पढ़ाया था ।_जैन अनुश्रुति के श्रनुसार ये सृष्टि के जनक मनु के प्रपीत्र नाभि के पुत्र | 
और पौर्सणिक चक्रवर्ती सूर्यवंशी.नरेश मरत के पिता थे । उनका जन्म अ्रयोध्या में 
हुआ था । वे चक्रवती सम्राट थे। जैन परम्परा के अनुसार ये दीघंकालीन 
शासन के पश्चात राज्य अपने पुत्र मरत को सौंपकर तीर्थंकर हो गये थे । यजुर्वेद श्रौर॒. 
श्रीमद्मागवत में मी ऋषपमदेव का उल्लेख हुआ्ना है । 


तेईसवें तीयंकर-पार्शनाथ--पाश्वंनाथ जैन धर्म के तेईसवें तीर्थकर थे । 
इनका जन्म महावीर स्वामी से लगभग 250 वर्ष पूर्व हुआ था । पाश्वेनाथ ऐति- 
हासिक पुरुष थे । ब्राह्मण साहित्य में भ्रनेक स्थानों पर इनका उल्लेख हुआ है। 
मूर्धन्य कवि तुलसीदास ने इन्हें विष्णु का अवतार माना है । पाश्व॑ंनाथ काशी नरेश 
झश्वसेन के पुत्र थे । इनकी माता का नाम वामा' था| य्रुवा होने पर इनका विवाह 
कुशस्थल (द्वारिका) के शासक नरवर्मन की पुत्री प्रभावती से हुआ । 30 वर्ष की 
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श्रवस्था तक इन्होंने राजकीय सुख समृद्धि के बीच ग्रहस्थ जीवन को भोगकर वराग्य 
प्रहण किया | 53 दिनों की घोर तपस्या के वाद £ 4 वें दिन उन्हें ज्ञान भाप्त दा । 
इसके बाद अगले 70 वर्षों दक वे राजगृह, श्रयोध्या, कौशाम्वी, 23% श्र र्‌ 
हस्तिनापुर झ्रादि में घूम-घूम कर धर्म का प्रचार करते रहे । 00 वर्ष को अवस्था 
में सम्मेत पर्वेत पर उन्हें मोक्ष प्राप्त हुआ । - 

पार्श्चनाथ के सिद्धान्त-जैन साहित्य के अनुसार पार्ए्गवाथ. वेदज्ञान, 
देववाद, यज्ञवाद और जातिप्रथो के घोर विरोधी थे । उनके अनुसार तपस्या, काया 
' बलेश आदि मोक्ष प्रप्ति के साधव हैं । उन्होंने अहिंसा पर विशेष बल दिया | 
उन्होंने श्रपने श्रतुयायियों के लिए चार ब्रतों की व्यवस्था दी है-: 

(।) अ्रहिसा 

(2) सत्य 

(3) श्रस्तेय (वोरी न करना) 

(4) अपरिय्रह (संग्रह न करना) 


चौबीसवें तीर्थंकर सहावीर स्वामी-जैसाकि पहले बताया गया है महावीर 
स्वामी जैन धर्म के संस्थापक नहीं थे । उनके जन्म से पूर्व ही जैच घर्मं की परम्परा 
संगठित और छुष्यवस्थित हो चुकी थी । अतः महावीर स्वामी को जैन धर्म का 
सुधारक माना जा सकता है । उन्होंने श्रपनी प्रतिभा, योग्यता और संगठन शक्ति को 
सहायता से जन धर्म के सिद्धान्तों में संवर्धन और परिवर्धन करके उसे पु्नेंगठित 
किया । | 


वर्घेमान महावीर का संक्षिप्त जीवन बुत - महावीर स्वामी का जन्म 599 ई. 
पू& में वैशाली (आधुनिक मुज्जफरपुर बिहार) के समीप कुण्डग्राम में हुआ था जो 
प्राचीन वज्जि संघ)में सम्मिलित ज्ञातृक क्षत्रियों के छोटे गणराज्यों के अन्तगंत था । 
महावीर के पिंतां का नाम सिंद्धार्थ था जोकि ज्ञातृक गण के गरासुरुय (प्रधान) थे । 
इनकी पत्नी त्रिशला थी जो कि वेशाली के लिच्छवि नरेश चेटक की बहिन थी । 
यही त्रिशला महावीर की माता थी । चेटठक उस समय प्रसिद्ध व्यक्ति था क्योंकि 
उसकी पुत्री मगव , नरेश॑ विम्बसार की पत्नी और अ्रजातशत्रु की माता थी। 
महावीर के बचपन का नाम वर्बमान था । महावीर का प्रारम्भिक जीवन -राजकीग्र 
समृद्धि और विलासिता के बीच व्यतीत हुआ । युवावस्था में उनका विवाह यशोदा“ 
नामक राजकुमारी के साथ कर दिया गया । उनके एक पुत्री का जन्म भी हुआ ।.. 
महावीर प्रारम्भ से ही चिन्तनशीलु , प्रद्ृति:के थे । सांसारिक .सुख से उन्हें . शान्ति 
नहीं मिली । भ्रतः पिता की मृत्यु कै बाद 30 वर्ष की आयु में उन्होंने अपने. बड़े... 
माई नन्दिवर्धत की आज्ञा लेकर गृह त्याग दिया और जैन भिक्षु बन गये । - ज्ञान 
प्राप्ति के लिए उन्होंने कठोर तपस्या प्रारम्भ की । जैन ग्रन्थ आ्राचारंगसूत्र और कल्प-. 
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सूत्र में उनकी कठोर तपस्या का सविस्तार वर्णन है। वस्त्रों को परिग्रह मानकर उन्होंने. 
वस्त्र भी त्याग दिए । वारह वर्ष की कठोर तपस्या के बाद जुम्मिका ग्राम के समोप 
ऋजुपालिका नदी के तद पर शालभू वृक्ष के नीचे महावीर को कैवल्य (ज्ञान) प्राप्त 
हुआ । तव से वह केवलिन्‌',कहे जाने लगे । उन्होंने इन्द्रियों को जीत लिया था 
झतः वे जिन | (विजेता) कहुलाये । जिन! से ही जैन शब्द बना है. जिसका प्रथ॑ है 
जिन के अनुयाग्रियों का;घ्र्मे ।ः सम्मवतः यह नाम महावीर के समय ही पड़ा था 
क्योंकि इससे पूर्व 'इर्क 'निप्न न्‍य' (वन्धन मुक्त) कहा जाता था । ज्ञान (कैवल्य) प्राप्त 
'का अ्रतुल पराक्रम दिखाने के कारण वे महावीर कहलाये । ज्ञान प्राप्ति के बाद 
महावीर अगले तीस वर्षों तक घूम-घूम कर कौशल, मगघ, वज्जि श्रौर काशो राज्यों 
में भ्रपने सिद्धान्तों श्रौर धर्म का प्रचार करते रहे । धीरे-धीरे बहुत से लोग उनके 
अनुयायी वन गये । जैन साहित्य में उनके अ्रनेक अनुयायियों के नाम मिलते हैं। 
उनके धर्म प्रचार के सम्बन्ध में विमलचन्द्र पाण्डेय की मान्यता है कि महावीर स्वामी 
को श्रपने मत के प्रचार में अनेक राजवंशों की सहायता मिली। वे स्वयं राजवंशी 
थे और उनका राजवंश अनेक तत्कालीन राजवंशों से सम्बन्धित था । उनकी माता 
लिच्छवि नरेश चेटक की वहिन थी । चेटक की पुत्री का विवाह मगध नरेश 
- बिम्बसार से हुआ था। महावीर ने 72 वर्ष की श्रायु में 327 ई. पू. में पावापुरी 
(आधुनिक पटना के निकट) में कारतिक कृष्ण पक्ष की अ्रमावस्या को शरीर त्यांग 
दिया । महावीर ने पाश्वंनाथ के चार सिद्धान्तों--अहिंसा, सत्य, अस्तेय और 
भ्रपरिग्रह में श्रह्मच्य नामक पचिवां ब्रत और जोड़ दिया । उन्होंने पापों को स्त्रीकार 
करने के नियम का प्रतिपादन किया । पाश्वंनाथ ने जैन मत्त के श्रनुयायियों को श्वेत 
वस्त्र घारण करने की श्राज्ञा दी थी परन्तु महावीर ने बस्त्रों को परिग्रह मानकर 
उन्हें नग्ने रहने का भ्रादेश दिया । 


जन धर्म के सिद्धान्त और उपदेश 
नैतिक सिद्धान्त श्रौर उपदेश 


. नियृत्ति सार्ग--जेन धर्म निवृत्तिमार्गी है। इसकी मान्यता है कि 
सांसारिक जीवन दुःखमूलक है । मनुष्य बुढ़ापे और मृत्यु आदि दुःखों से पीड़ित है। 
दुःख का मूल कारण मनुष्य की कभी तृप्त न होने वाली तृप्णायें हैं। संसार में 
मनुष्य झ्राजीवन तृप्णाशत्रों से घिरा रहता है । तृप्णायें अनन्त है । जैन घर्म की 
मान्यता है कि यदि सारी पृथ्बी एक मनुप्य की हो जाये तव भी उसको सन्तोप नहीं 
होगा । मनुष्य ज़ितना प्राप्त करता है उत्तनी ही उसकी कामनायें बढ़ती जायेंगी। 
- जीवन का वास्तविक सुख सांसारिक जीवन में नहीं है | श्रतः मनुष्य को सांसारिक 
(परिवार, सम्पत्ति श्रादि) जीवन का परित्याग कर कठोर तपस्या द्वारा मोक्ष प्राप्ति 
के लिए प्रयत्न करना चाहिये । रा 
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2. क्षर्म श्रौर पुनर्जेन्‍्म--जैन धर्म मानव के कर्म श्रौर पुनर्जेन्म में विश्वास 
करता है । जैन दशेन के अनुसार मनुष्य का भाग्य निर्माता ईश्वर नहीं बल्कि आ 
स्वयं है । मनुष्य स्वयं अपने जीवन के सांसारिक और भ्राध्यात्मिक कर्मों के लए 
उत्तरदायी है । उसके सारे सुख-दुःख कर्म के कारण है। जन ग्रन्थ सूत्रकृदंग .में 
कहा गया है कि “कर्म करने से जो आनन्द प्राप्त होते हैं उनमें फंसे हुए लोग कभी 
दुःख भर पाप से नहीं वचः सकते ।” मनुष्यों को अपने कर्मों का फल भोगना पड़ता 
है । इस संसार में समस्त प्राणी अपने-अपने. कर्मों के कारण ही अस्तित्व में हैं । 
उनके भिन्न-भिन्न रूप, रंग, आकार और स्थिति उनके कर्मों के कारण ही है। 
कर्मों का पूरा फल भोगे बिना जीव को छुटकारा नहीं मिलता । इस प्रकार 
कर्मो से बंधा हुआ जीव संसार के चक्र में पड़ जाता है श्रर्थात्‌ उसे पुन्जन्म लेना 
पढ़ता है | 


3. जैन धर्म का जीव-श्रजोव का विचार--जैन दरशेत्र, सम्पूर्ण जगत को 


दो द्रव्यों में विभाजित मानता है-जीव और श्रजीव । जीव चेतेनऔर अ्रजीव झचेतन,..' 


तत्व. है । जैन धर्म के अनुसार जीव का स्वरूप चतन्य है । जीव अपने शुद्ध रूप में 
नित्य, स्वव्यापक, अमृत और स्वयं प्रकाशित है । यह दूसरों को भी अपने से प्रका- 
शित करता है । साधारण रूप से जीव के दो भेद (प्रकार) हैं--बद्ध जीव और 
मुक्त जीव । वद्ध जीव वे हैं जो जन्ममरण के बन्धन में बन्चे हैं और मुक्त जीव वे हैं 
जो जन्ममरण के बन्धन से मुक्त हो गये हैं। वद्ध जीव के भी दो भेद हैं-स्थावर 
भ्रौर त्रसं या जंगम । स्थावर जीव में एक ही इन्द्रिय होती है । जल, प्रथ्वी, वायु 
ग्रौर वनस्पति स्थावर जीव है । त्रस या जंगम जीवों में पाँच इन्द्रियाँ होती हैं ! 
मनुष्य, पक्षी, पशु आदि तरस या जंगम जीव हैं । 


अजीव अचेतन तत्व है । अजीव तत्व श्रविनाशी है। अजीव तत्व के पाँच , 
भेद हैं--(!) धर्म, (2) अधर्म, (3) श्राकाश, (4) पुदगल, (5) काल । ये समस्त तत्व 
जीवन शौर चेतना से शून्य हैं । इन तत्वों में पुदगल श्रणुमय है और उसके अशुओों - 
से ही अनुभव की सब वस्तुयें बची है । समस्त जीव उसी से रचित है । पुदगल ही 
कर्म है जो जीव के मीतर प्रविष्ट होकर संसार का कारण बनता है । 


4. जैन धर्म की सात तत्वों फी योजना--जैन दर्शन के अनुसार मोक्ष - 
प्राप्त करना मानव जीवन का परम लक्ष्य है। मोक्ष का भ्रभिप्राय है जीव की 
“में बन्धन से पूर्ण मृक्ति। जैन धर्म में यह रपट क्रिय। गया है कि जीव किस तरह 
कर्म से सम्बद्ध होता है और किरा तरह उसको कर्म से मृत्ता किया जा सकता है। - 
इसके लिये जैन दर्शन ने सात तत्वों की योजना प्रस्तुत की है । ये सात तत्व हैं-- 
() जीव, (2) अजीव, (3) बच्चन, (4) आ्रास्नव, (5) संवर, (6) नि्जरा, (7) मोक्ष । 
इनमें जीव और अजीव की चर्चा हम पहले कर चुके हैं । या 
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वन्धन--जीव चेतन तत्व है चौर अपने विशुद्ध रूप में यह ज्ञान झौर दशत 
! किन्तु शरीर घारण करने से वह वन्धन में पड़ जाता है। जीव का शरीर से 
संयोग ही वन्धन को अवस्था है । इस प्रकार वन्धन का अर्थ है--जन्म ग्रहण करना 
या शरीर घारण करना । जीव का शरीर से संयोग अर्थात्‌ बन्चन दूषित मानसिक 
प्रवृतियों के कारण होता है । कर्म वन्धन का मूल कारण है ! जीव अपने कर्मों के 
कारण शरीर घारण करता है| पूर्व जन्ग के कर्मो के प्रमाव के कारण वासनायें 
उत्पन्न होती हैं । वासनायें तृप्त होना चाहती हैं | इससे मनुष्य कर्म करने के लिये 
प्रवृत होता है। कर्म फल के सिद्धास्त के प्रनुसार इस जन्म में संचित कर्म फलों को 
भोगने के लिये जीव को पुनः जन्म-ग्रहरा करना पड़ता है । इस प्रकार वह बन्धन 
में पड़ जाता है । 


आलव--सत्य के अ्ज्ञान और राग-हेप, माया, मोह, रति आदि. दूपित 
मानसिक मनोवेगों के कारण कर्म पुदगलों (अणुओं) का प्रवाह जीव की ओर होता 
रहता है । कर्म पुदगलों के जीव की ओर इस प्रवाह को ही श्रास्रव कहा जाता है। 


संवर श्रौर निर्जरा--जीव को कर्म से मुक्त करने के लिए जैन दर्शन साधना 
की दो प्रक्रियायें वतलाता है--संवर झौर निर्जेरा । वर्तमान जीवन में कर्म फलों 
के संचय को रोकना संवर कहलाता है । सम्यक ज्ञान और आत्म संयम से राग-दव प, 
मोह, माया आदि मानसिक दुष्प्रवृतियों का मिरोध करके कर्मो का जीव की ओर 
प्रवाह रोकना ही संवर की साधना है। संवर के दो भेद है --भाव संवर ओर 
द्रव्य संवर । 


मोक्ष के लिये पूर्वजन्म को कर्मफलों का नाश भी झावश्यक है । श्रतः पूर्व- 

जन्म के संचित कर्मफल जो पहले से ही जीव में चिपके हुए हैं। उनके नाश की 

प्रक्रिग को ही निर्जया कहा जाता है । निर्जरा की प्रक्रिया कठोर तप द्वारा सम्भव 
थी । निर्॑स के भी दो भेंद हैं--भाव निजेरा और द्रव्य निर्जरा । 


मोक्ष-- जीवन का भ्रन्तिम लध्य मोक्य है । मोक्ष में जीवन का कर्म पुदंगल 
से पूर्रांतया सम्बन्ध विच्छेद हो जाता है । जीव कर्म बन्धन के कारण ही भौतिक 
तत्व शरीर से बँधा है । जिस तरह बादलों से आच्छादित हो जाने के कारण सूर्ये 
का प्रकाश दिंखाई नहीं देता उसी प्रकार मौतिक तत्व (कर्म और शरीर) के श्रावरण 
' मे जीव का वास्तविक रूप लोप हो जाता है ! भौत्तिक तत्व से मुक्त होने पर जीव 
विशुद्ध हो जाता है और उसे आत्मा के निहित ज्ञान ब्रीर गुणों से साक्षात्कार हो 
जाता है । इस भौतिक तत्व को आत्मा रो मृक्त वर देना ही मोक्ष है । 





5. तन्रिरत्न--जैन धर्म की प्रधान विशेषता उसका “व्यवाहारिक उपदेश 
जैन धर्म में जान और आाच रणा दोनों पर समान जोर दिया गया है । जीव के वन्धन 
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के पडने की प्रक्रिया की श्रभिव्यक्ति के साथ जैन घर्मं ने उस प्रक्रि[ की रोकने के 
उपाय भी व्यक्त किये हैं ! वर्तमान जीवन में कर्ंफेलों का संचय रोकने और पूर्वेजन्म 
के कर्मफलों के नाश के लिए जैन धर्म में त्रिरत्न का मार्ग बताया गया है ! त्रिरत्त 
है--(]) सम्यक दर्शन, (2) सम्य क्‌ ज्ञान, (3) सम्यक्‌ चरित्र । | 
(4) सम्यक्‌ दर्शन--जैन आ्राचार्य उमास्वामी के अनुसार सम्यक्‌ दर्शन का 
प्र्थ है--यथाथे ज्ञान के प्रति श्रद्धा । जैन शास्त्रों और दर्शन में निहित ज्ञान के प्रति 
संशय रहित पूर्ण श्रद्धा या आस्था ही सम्यक्‌ दर्शन है । 


(2) सम्यक ज्ञान--सम्यक्‌ दर्शन में जैन घ्मं और दर्शन के सिद्धान्तों के 
सारांश मात्र का ज्ञान होता है । सम्यक्‌ ज्ञान में जीव और शअजीव के मूल तत्त्वों का 
सम्पूर्ण ज्ञान होता है । यह ज्ञान असंदिग्ध तथा दोषरहित होता है । सम्यक्‌ ज्ञान के 
मार्ग में कम॑ बाघक है! अतः कर्मों के नाश से ही सम्यक्‌ ज्ञान सम्भव है | जंत 
घ्॒म के अ्रतुसार सम्यक्‌ ज्ञान के पाँच भेद हैं--(!) गति, (2) श्रुति, (3) भ्रवधि, 
(4) मन्पर्याय, (5) कैवल्य,। 


(3) सम्यक्‌ ऋरिन्न-- जिस ज्ञान को पर्णतया जाना जा चुका है और जिसके 
प्रति पूर्ण श्रद्धा है. उस ज्ञान को जीवन में लातू करने की प्रक्रिया सम्यक्‌ चरित्र है । 
सम्यक्‌ चरित्र का तात्पयें है-- -सदाचारपूर्ण जीवन-यापन शौर दीर्थंकरों द्वारा दिखाये 
मार्ग पर चलना । इसमें गनुष्य हारा अपनी इन्द्रियों, कर्मों और वचनों पर सियंत्रणा 
किया जातां है। सम्यक्‌ चरित्र जैन धर्म का महत्त्वपूर्ण अद्भ है क्योंकि इसके पालन 
से ही जीव कर्म फलों से मुक्त होकर मोक्ष प्राप्त करने में सफल हो सकता है । , 


6. पंच महाव्रत--जैन धर्म आचार प्रधान है । इसमें नैतिक और सदाचार- 
पूर्ण जीवनयापन पर विशेष बल दिया गया हैं। सम्यक्‌ श्रद्धा और ज्ञान का 
उपयोग तब ही सम्भव है जब उसका आचरण नैतिक हो। आत्मा को पापों से 
बचाने के लिए जने धर्म पाँच महाव्नतों का निर्देश करता है । 


(४) श्रहिसा महन्नत-- अरहिसा परमो धर्म:”(अहिसा सर्वोच्च. घर्मं है) यह 
जन धर्म का सबसे प्रमुख सिद्धान्त है। जैच धर्म समस्त जगत में जीव का अस्तित्व 
मानता है। उनके अनुसार मनुष्य, पशु, पक्षी, वनस्पति, कीड़े-मकोड़े, पहाड़, यहाँ 
तक कि मिट्टी के कश-करा में झात्मा का निवास है। अहिंसा का अर्थ है---प्राणि- 
भात्र के प्रति दया भाव । किन्तु जैन धर्म की अहिंसा कर्म की सीमा तक सीमित 
नहीं है। उन्होंने मन, वचन और कर्म की अहिंसा का प्रतिपादन किया है ! कटु | 
व्यवहार या बचनों द्वारा पीड़ा पहुंचाना तथा मन से किसी का बुरा चाहना 


भी जैन घर्मं की दृष्टि में हिसा है। दूसरे शब्दों में जीव मात्र के प्रति मव, वचन 
गौर कर्म से संयमपूर्ण व्यवहार ही अहिसा है । 


अहिंसा के इस व्यापक नियम का पालन करने के लिए जैन घ॒र्म में अनेक 
नियम प्रतिपादित किये गए हैं जंसे--मधुर वाणी का प्रयोग, दिन के प्रकाश में 
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मीजन, पद चालन में संयम आदि । जैन मत में कृषि करना भी नियेध है क्योंकि 
खेत जोतने से जीवों की हिंसा होने का मय है । चूंकि सांसारिक जीवन में 
पूर्ण अहिंसा असम्भव है। अतः जैन धर्म में ग्रहस्थ अनुयायियों के लिए स्थुल शहिसा 
का प्रतिपादन किया गया । स्थूल अहिसा का तात्पयें है “निरपराधियों के प्रति 
हिंसा न करना । 


(2) सत्य महाद्तत--सत्य का अर्थ हैँ मिथ्या वचन का परित्याग । जैन 
धर्म का आदेश है कि मनुष्य सर्देव सत्य और मधुर वाशी का प्रयोग करे । जैन 
मत के अनुसार भय, क़ोध अथवा लालच के वश में भी असत्य न बोला जाय, 
यहाँ तक कि हंसी-मजाक में भी असत्य नहीं बोलना चाहिए । 


(3) अस्तेय महाव्रत--अस्तेय का अर्थ है चोरीन करना। जैन मत के 
अनुसार बिना दिये या बिना अनुमति के किसी की वस्तु ग्रहश्य नहीं करनी 
चाहिए। जीवन का-अश्रस्तित्व बन से है। अतः घन की चोरी करना प्रारों की 
हिंसा के समान है । 


(4) भ्रपरिग्रह महाव्नत--अपरिग्रह का अर्थ है विपयासक्ति का त्याग । 
जैन धमम के श्रनुसार घन-धान्य, वस्त्र आदि किसी वस्तु का संग्रह न करना श्रपरिग्रह 
है संग्रह की प्रवृत्ति से सांसारिक वस्तुओं के प्रति श्रासक्ति उत्पन्न होती है । 
:प्रतैँ:मोक्ष प्राप्त करने के लिए सांसारिकवस्तुओं के प्रति श्रनासक्ति आवश्यक है । 


(5) ब्रह्मचर्य महाव्रत--ब्रह्मचर्य का अर्थ है. वासनाशों का परित्याग । 
पाश्वंनाथ ने चार महात्ञतों का निर्देश दिया था। महावीर ने उसमें बअह्यचय का 
पाँचवां महात्रत जोड़ दिया । जैन घर्म के ब्रह्मचर्य में इन्द्रिय सुख ही नहीं वल्कि 
मानसिक, वाह्यम, सूक्ष्म, स्थूल, लौकिक, पारलौकिक सभी प्रकार की वासनाश्ों 
का परित्याग आ गया | जैन धर्म में मोक्ष के लिए ब्रह्मचये का पालन आवश्यक 
माना गया . 

7. ढंच अणुद्बत--जेन धर्म के गृहस्थ अनुयायियों के लिए पाँच श्रणुक्नतों 
का प्रतिपादन किया गया है---(१) श्रहिसा अणुब्रत, (2) सत्य अपुत्रत, (3) श्रस्तेय 
अगुन्नत, (4) अपरिगह ग़गुब्रत, (5) ब्रह्मचर्य अणुत्रत । ये पाँच अणुब्रत पाँच महा- 
कतों के समान ही हैं। इन अपुब्नतों में गहस्थों के लिए महान्रतों की कठोरता 
कम कर दी गई है ५ उयरिगह झणब्रत्त के ब्तगत आवश्यकता से अधिक सम्पत्ति 
का संग्रह निशेध है ओरेर ब्रह्मचर्ष-अणन्रत में परस्त्री मन को निरेध बताया 
गया है ॥ 
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8. जैन घ॒र्म के 40 लक्षण--जैन धर्म के अनुसार घ॒र्मं के ॥0 लक्षण 
बताये गए हैं जो निम्नलिखित हैं-- ह 


]]] - 

() उत्तम क्षमा, (2) उत्तम मार्देव (गे का अन्त कर बता), (3) उत्तम 

: मार्जव (सरलता ग्रहण करना), (4) उत्तम' शौच (ग्रात्मा का शुद्धिकरण', (5) उत्तम 

सत्य, (6) उत्तम संयम, (7) उत्तम तप, 2 उत्तम श्रकिंचन मम दर्शन, सम्यक्‌ 
ज्ञान एवं सम्यक्‌ चरित्र) (9) उत्तम ब्रह्मच्य तथा (0) उत्तम त्याग । 


9, व्रत तथा तपस्या पर बल देना--जैन धर्म में.. प्रात्मा की शुद्धि के लिए 
"गत प्रौरकदोड तपस्या ग्रांदि पर बहुत बल दिया गया है । महावीर स्वामी ने स्वयं 
कठिन तप के उपरान्त 'केवल्य' ज्ञान प्राप्त किया था और जिन कहलाये । जैन धर्म 
के अनुसार दुःखों का कारण बुरे कर्म हैं। मनुष्य वासनाश्रों में फेंसा रहता है जब 
तक मनुष्य कठिन तप करके अपनी सांसारिक इच्छाश्रों का बिल्कुल हा नहीं कर 
देता तव तक उसको मोक्ष प्राप्त नहीं हो सकता । श्रतः जैन धर्म में भिक्षुओ्रों के 
लिए ब्रत, उपवास, कठोर तप आदि आवश्यक बताये गए हैं। केशलुज्चन तथा 
आमरण ग्रनशन को भी जैन घर्म में महत्त्वपूर्ण माता गया है । 


0. श्रठारह पापों से दूर रहना--जैन धर्म में 8 प्रमुख पाप बतलाये 
गये हैं । ये 8 पाप हैं--(।) हिंसा, (2) भूँठ, (3) चोरी, (4) मैथुन, (5) परि- 
ग्रह, (6) क्रोध, (7) मान, (8) माया, (9) लोभ, (0) राग, (।]) द्वेष, ([2) कलह, 
(१3) दोषारोपण, (4) चुगली, (5) भ्रसंयम में रति, (6) निन्‍दा, (!7) छल- 
कपट तथा (8) मिथ्या-दर्शन । 


जैन धर्म के ग्रनुमार इन .पापों के भार से ही जीव भारी हो जाता है और ' 
वह नीचे नरक की ओर गिरता है। जब इन पापों का नाश हो जाता है.तो जीव _ 
हल्का हो जाता है और गगन की शोर ऊपर उठता है। यही उसका निर्वाण मार्ग 
पर अग्रसर होना है । ; 


हा । जैन धर्म के दार्शनिक सिद्धान्त :.. 

- (7) स्थादुवाद या श्नेकान्तवाद--स्यादवाद जैन धर्म का अत्यन्त महत्त्वपूर्ण 
सिद्धान्त है जो इस मान्यता पर भ्राधारित है कि तत्त्व का स्वरूप सर्गथा श्रनिश्चित : 
होता है। 'स्थाद' शब्द 'अस्‌' (होना) धातु से बना है और इसका भश्रर्थ है--हो 
सकता है. शायद । इस सिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक वस्तु के अनन्त पक्ष होते हैं, 
इसलिए उसे अनेक दृष्टिकोशों से भिन्न-भिन्न रूपों में देखा, जा.सकता है । अत: 
किसी वस्तु के स्वरूप के बारे में हमारे सभी कथन सापेक्ष रूप से सही हो.-सकते- हैं, 
एकान्तिक रूपः से नहीं। सत्य के अ्रनेक पहलू हैँ और परिस्थिति के अनुसार 
प्रत्येक व्यक्ति को उसका आंशिक ज्ञान होता है। कोई व्यक्ति यह दावा नहीं कर 
सकता कि उसका मत ही सत्य है तथा दूसरों का गलत है । , जिस प्रकार जब सात 

जन्मान्ध व्यक्तियों से हाथी के सम्बन्ध में पूछा गया तो किसी ने उसकी ठुलना खम्मे से 


] 
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(पर छू कर), किसी ने पंखे से (कान छु कर). किसी ने शिला से (शरीर देखकर) 
और किसी ने रस्से से (पूंछ छुकर) की परन्तु कोई भी उचित उत्तर नहीं दे सका । 
. किन्तु जो कुछ उन्होंने कहा उसमें कुछ न कुछ सत्य अवश्य था । उनमें हर एक का 
हाथी विषयक जान आंशिक था और किसी को भी हाथी का वास्तविक ज्ञान नहीं 
था क्योंकि उनमें से प्रत्येक हाथी के एक-एक अंग का स्पर्ण कर पअनमान लगाता 
है । ' 3 
जैन दर्शन के अनुसार तत्व का स्वरूप अत्यन्त जटिल है । उसके अनन्त पक्षों 
का ज्ञान तो मोक्ष की अ्रवस्था में ही सम्मव है साधारण व्यक्ति उसके कुछ पक्षों का 
ही ज्ञान प्राप्त कर सकता है सब पक्षों का नहीं । तत्व के सम्बन्ध में प्रत्येक मत 
अंशतः तो सही हो सकता है किन्तु पूर्णात: नहीं । समी कथन सापेक्षिक रूप से सत्य 
हो सकते हैं एकान्तिक रूप से नहीं । अतः उसके स्वरूप को एक वाक्य द्वारा व्यक्त 
नहीं किया जा सकता । ज्ञान के इस सापेक्ष स्वभाव को जैन दर्शन में निम्नलिखित 
सात चरणों के कथन द्वारा व्यक्त किया जाता है जिसे सप्तमंज्ी न्याय” भी कहते 
हैं | ये सात घरण हैं-- 
(।) शायद वह है (स्यात्‌ अस्ति) 
(2) शायद वह नहीं है (स्यात्‌ नास्ति) 
(3) शायद वह है भी और नहीं भी है (स्यात्‌ श्रस्ति च नास्ति च) 
(4) शायद वह नहीं कहा जा सकता (स्यात्‌ अ्रवद्ृन्य:) 
(5) शायद वह है, किन्तु कहा जा सकता (स्थात्‌ अर्ति च श्रवक्षन्य:) 
(6) शायद वह नहीं है श्रौर कहा भी नहीं जा सकता (स्थात्‌ नास्ति न 
 अ्वक्ृत्य:) 
(7) शायद है, बह नहीं है श्लौर कहा भी नहीं जा सकता (स्यात्‌ श्रस्ति च 
नास्ति च अवक्ृन्यः ) - | 
इस प्रकार स्थादवाद जैन दर्शन का एक उदार ओर सामंजस्यपुर्ण सिद्धान्त 
है जो यह प्रदर्शित करता है कि कोई भी दृष्टिकोश निरपेक्ष रूप से सत्य नहीं हो 
सकता केवल सापेक्ष रूप से ही यह सम्मव है | यह समनन्‍्वयवादी इरष्टिकोश है जो 
जैन धर्म की वौद्धिक उदारता का परिचायक है | श्री दिनकर के अनुसार “जैन 
धर्म के श्रवेकात्तवाद में समन्वय, सह-अ्रस्तित्व और सहनशीलता का उत्त्कृष्ट रूप 
प्रकट हुआ है ।” 
(2) श्रात्मा के श्रस्तित्व भें विश्वास--जैन वर्मावलवम्बी आत्मा के अस्तित्व 
को स्वीकार करते हैं और उसे अजर-अ्रमर मानते हैं । उनके श्रभुसार आत्मा पर 
दुखों का कोई प्रमाव नहीं होता है । महावीर स्वामी के अनुसार विश्व में दो 
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बुनियादी पदार्थ हैं-- जीव झौर श्रजीव । दोनों ही भ्रनादि और स्वततन्त्र हैं। जीव का 
भ्रथें आत्मा ही है। महावीर स्वामी का विश्वास था कि जीव संसार के करा-कण में 
पाया जाता है तथा सभी जीव समान हैं । जीव को निकाल कर जो विश्व शेष रह 
जाता है बह सव अजीव है । जीव अपने शुद्ध रूप में सर्वेत्ञ और स्वयं प्रकाशमान 
है । यह चेतन तत्व ही आत्मा: है । 

(3) ; श्रनेकाधिंयाद (-- जैन धर्म श्रात्मा की एकता को स्वीकार नहीं करता 
है । वह तो यह मानता है कि समस्त जीवों में श्रलग-अलग आत्तमाएँ होती हैं । जैन 
धर्म का कहना है कि “यदि समस्त जीवों में केवल एक ही भात्मा होती तो वे एक 
दूसरे से पृथक रूप में न पहचाने जा सकते ओर न उसकी भिन्न-भिन्न गतिविधि 
होती, पृथक-पृथक ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र, कीड़े-मकोड़े, पक्षी और सर्प च 
होते सभी मनुष्य और देवता होते । हमारी दृष्टि में इस संसार में जीवन व्यतीत 
करने वाले और सदाचार करने वाले दोनों प्रकार के जीव समान होते हैं ४ 


(4) सृष्टि श्रौर ईश्वर--जैन धर्म ईश्वर की सत्ता में विश्वास नहीं रखता 
है । महावीर स्वामी सृष्टि की नित्यता में विश्वास करते थे और ये मानते थे कि 
सृष्टि श्रथवा विश्व का संचालन करने के लिए ईश्वर जेसी किसी अलौकिक शक्ति 
की आवश्यकता नहीं है ! ईश्वर इस सृष्टि का रचयिता और कर्ता नहीं है तथा 
सुष्ठि और प्रकृति भ्रभादि हैं और प्रवाह रूप से जारी रहती है । उनके अनुसार 
संसार में छः द्वव्य हैं--जीव, पुदूगल, धर्म, अधमे, आकाश और काल । संसार इन 
द्रव्यों का समुदाय है । ये- तत्व शाश्वतं, नित्य और झ्नश्वर हैं । अतः इन तत्वों से 
.निभित संसार भी शाश्वत, नित्य शोर अनश्वर है । 

जन धर्मे के प्रचार के सीसित रहने के कारण 
जन धर्म बौद्ध घर्म की अपेक्षा कम प्रचलित हुआ।इस धर्म को देशव्यापी 
व अन्तर्देशीय बम होने का गौरव प्राप्त न हो सका। भारत के सीमित क्षेत्र के 
अलावा यह धर्म कभी विदेशों में मी नहीं फैल सका जबकि वौद्ध धर्म न केवल 
प्रन्तरदशीय वल्कि अपनी अन्तर्राष्ट्रीय पहचान बनाने में सफल हुआ । जैत धर्म का 
*: अधिक प्रचलित न होने के कुछ कारण ये जो निम्नलिखित थे -- 


7. कठोर तपस्था--जैन धर्म अत्यन्त कठोर तपस्या पर बल देता है । 
महावीर स्वामी के अहिंसा, नग्नता, केश मुण्डन व आमरण अनशन तथा कठोर तप 
६४8 जनता के लिए अव्यावह।रिक सिद्ध हुए । यह सब कठोर तप जनता 
॥ 500 हे बाहर थे जो प्रिय नहीं हो सके । दूसरी ओर महात्मा बुद्ध ने मध्यमार्गे 

6 700) खोज निकाला जिसमें न कठोर तपस्या पर वल दिया न भोग 
विलास पर वल्कि सदाचार पर बल दिया गया था ।फलत: जनसाधारखण उसे अपना 
नफता था। अतः यह वौद्ध घर्म की भाँति।व्यापक क्षेत्र में न फैल सका; 
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2. झहिसा पर बल--जैन धर्म अहिंसा पर ग्रत्यधिक बल देता है । वह सभी 
जड़, चेतन, वस्तुओं, वृक्षों, पौधों, पशुओं में आत्मा काप्रस्तित्व मानता है वह फिसीः 
.. भी पशु पक्षी, कीड़े-मकोड़ों को न मारने व किसी को मन, कर्म, व वाणी से दुख न« 

देने की शिक्षा देता था | जने मुनि नंगे पर व मुह पर पट्टी बाँघे.फिरते हैं ताकि 
किसीजीव्‌ कीहत्या न हो जाए। ग्रृहस्थ जीवन में इसका कठोरतापूर्ण पालन करना 
कठिन है। इसलिए यह;घमं : साघारणतया लोकप्रिय न हो सका । 

3. संगठित प्रचार का झसाव-वौद्ध धर्म की भाँति जैन भिक्षप्रों का भी , 
संघ था परन्तु जिस तरह महात्मा बुद्ध ने भिक्षुओं को विभिन्न विशाओं में जाकर 
बौद्ध ध॑म॑ का प्रचार करने का आदेश दिया उस प्रकार महावीर ने प्रेरित नहीं 
किया। फलत: जैन संधों व मुनियों ने दिदेशों में धर्म प्रचार की रुचि प्रारम्मिक 
कांल से ही नहीं श्रपनाई । बौद्ध संघ समाओ्रों की तरह जन समाझ्रों ने.फोई निर्णय 
न लिए । जहाँ बौद्ध धर्म को प्रतिभाशाली प्रचारकों व विद्वानों का प्रश्नय मिला वहाँ 
जेन धर्म में इसका अ्माव रहः | झश्वधघापष, नागाजुन व बुद्धघोष जैसे विद्वान जैन 
धर्म को नहीं मिल पाये जिसके कारण वह लोकप्रिय न हो सका । 

4, बौद्ध धर से मुकाबला-- जैन धघम्म की .उस समय बौद्धवर्म से प्रवल प्रतिस्पर्धा 

थी ।. बौद्ध धर्म कठोर तप की श्रपेक्षा मध्यमार्ग पर बल देता.धा । जब लोगों 
को यह विश्वास हो गया कि मध्यमार्ग से भी मोक्ष की प्राप्त हो सकती . है तो वह 
जैन धर्म की कठोर तपस्या मार्ग को छोड़कर बौद्ध धर्म की ओर श्राकपित हुए । 

5. हिन्दू धर्म से मुकाबला--ज न धर्म का उस समय हिन्दू धर्म से भी कड़ा 
मुकावला था क्योंकि लोग वैदिक या पौराणिक धर्म छोड़कर ही इसे श्रपना सकते थे । 
ब्राह्मण वेदिक या हिन्दू धर्म के अ्रगुवा थे। उन्होंने जैन व बौद्ध घर्मं से मुकाबला करने 
, के लिए अनेक सुधार किए ।ब्राह्मसंघरं के अनेक सामाजिक संस्कार, मक्तिवाद,और'ः 
बहुसंस्पक देवी-देवता जैन धर्म में प्रवेश पा गए जिसके फलस्वरूप जन घमं की 
'भूतनता "समाप्त हो गई अतः इसका प्रमाव व्यापक न हो सका। 


6, राजघर्म पर प्रतिष्ठित न होना-- जैन धर्म को कुछ राजाश्ों ने संरक्षण 
प्रदान किया परन्तु यह कमी भी राजघर्म न वन सका । जितना संरक्षण बौद्ध धर्म 
व हिन्दू धर्म को मिला उतना जैनों को न मिला । उदाहरण स्वरूप सम्राट श्रशोक 

मीनेण्डर, कनिप्क, हे ग्रनेफ़ राजाग्रों नेबौद्ध प्म'को संरक्षण दिया तथा विदेशों में 
धर्म प्रचाग्क भेजे व॑ विदेशी यात्रियों को संरक्षण दिया । इसी तरह हिन्दू धर्म को 
, भी शुग, गुप्त व राजपूतों का संरक्षण मिला । यदि जैन थम को 'भी इसी प्रकार 
"संरक्षण मिलता तो यह सीमित ने रह पाता । 
7. जन साहित्य की भाषा--जैन साहित्य की भाषा प्राकृत थी जो लोक 
भाषा नहीं:थो,! धर्म प्रचार हेतु लोक भाषा के साहित्य की अत्यधिक आवश्यकता 
पड़ती है ऐसे साहित्य के अमांव में यह धर्म भ्रधिक:न पनप्‌ सका । 
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8. जैन मत में कुरीतियों का प्रवेश--जैनों में बाद में अनेक कुरीतियाँ पैदा 
ही गई । जैन तीर्थंकरों की मूर्तियाँ मन्दिरों में प्रतिष्ठित होने ल गी, त्योहार व उत्सव 
श्रायोजित होने लगे । मन्दिर निर्माणऔरहत्सवों पर लाखों रुपये खचे होने लगे । 
यह घर्मं सादा न रहकर खर्चीला हो गया जिससे लोगों ने धर्म परिवर्तत कर- लिया । कि 
9. तुकों के श्राक्ममरा--मारत पर तुर्कों व भ्रफगानों के अनेक आक्रमण हुए 
थे ।वे तुर्क होते के कारण मूर्ति पूजा के विरुद्ध थे । वह हिन्दुओं, बोद्धों व जैंनियों , 
ः हे बल भठो को नष्ट कर जो थे | जैन व वौद्ध अहिसावादी प्रवृत्ति के होने के 
कारण उनका मुकावला न कर सके वर अनेक भागों में अल्पसंख्यकों के रूप में चले 
गए जो पुनः प्रतिष्ठित न हो सके । उत्तरी भारत में बौद्ध धर्म तो सम्पूर्ण नष्ट हो - 
गया । परन्तु जैन धम्म नष्ट न हुआ अपितु क्षीण हो गया । 
जैन धर्म के भारत से लोप न. होने के कारण-+ . ; बौद्ध घर्म भारत 
से लोप हो गया परन्तु जैन धर्म भारत में अ्रभी तक जीवित है । आज भी भारत में 
जैन धर्म के लाखों अनुयायी हैं, उनके मन्दिर हैं, उनके घामिक पर्व और त्यौहार हैं: ! 
जैन धर्म के भारत से लोप न होने के कारण निम्नलिखित हैं-- 


() जैन धर्म के स्थायित्व का मुख्य कारण यह है कि जैन धर्म का दृष्टि- 
कोण उदारवादी रहा है और उसने हिन्दू घर्मं से अपना सम्बन्ध नहीं तोड़ा है । जैन 
धर्म में कठिन तप, ज्ञान, मोक्ष, सदाचार आदि की बातें जो बताई गई हैं वे हिन्दुओं 
को विचित्र नहीं लगीं और वे अपनी रूढ़िवादिता को न त्यागते हुए भी इस नवीन 
धर्म को स्वीकार करने के लिए तैयार हो गए । जैन धर्म ने भी तीर्थयात्रा, मेंट-पूजा 
कथया-कीतेन, मूर्ति-युजा आदि भनेक तत्वों को ग्रहण कर लिया और हिन्दू-धर्म से 
अपना साम्य बनाये रखा ।क्षीमती स्टीवेश्सत का कथन है कि “बौद्ध धर्म को नष्ट . 
करने पर तुले हुए उग्रवादी ब्राह्मण-घर्मावलम्बी अपने समुदाय में अन्तनिहित जैन 
समुदाय को देख ही न सके । परिणामस्वरूप बौद्ध घम्मं की. अपेक्षा जैन धर्म को 
उत्पीड़न और अत्याचार से बहुत कम क्षति पहुँची ।” 


(2) जैन धर्म के अनुयायियों की संख्या सीमित रहने से उनमें एकता<छ्लौर 

संगठन की भावना बनी रही। उनके सामने अस्तित्व बनाये रखने का प्रश्न था । 
' झतः उन्होंने अपने पारस्परिक भेदभाव की उपेक्षा करते हुए पारस्परिक एकता और 

संगठन को अक्षुण्ण रखा । हे ः 

(3) कालान्तर में ज॑न धर्म के अनुयायी एक जाति के रूप में संगठित हो 
गए । अपने समुदाय के अन्तर्गत हीविवाहुआओरंखान-पान की सुविधा के कारण जैन 
अनुयायी छार्मिक आधार के साथ-साथ जातीय आधार पर भी संगठित हो गए। इस _ 
कारण भी जेन धर्म अपना स्थायित्व बनाये रखने में सफल हुआ । 


(4) जैन धर्म ने श्राचरश की पवित्रता पर भ्रत्यधिक बल दिया ! परिणाम- , 
स्वरूप जन धर्म में दुराचार ओर अ्रष्ठाचार का प्रवेश नहीं हो सका । इसके विपरीत ह 


जन 
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बौद्ध धर्म के मठ दुराचार और विलासिता के केन्द्र वन ग 

ए। श्रतः जन घर्म 
पवित्रता को बनाये रखने में सफल हुआ । में अपनी 


(5) हिन्दू घर्म की भाँति जेनियों ने भारत के बड़े नगरों में मन्दिरों, धर्म- 
शालाओं, पाठशालाझों आदि का निर्माण करवाया जिनसे लाखों भारतीय लाभान्वित 
हुए हैं। जैनियों ने समाज-सेवा के आदर्श को सर्वोच्च स्थान दिया है और इसी 
कारण उसका अस्तित्व आज भी बना हुम्ना है । 

(6) जैन धर्म ने हिन्दू धर्म की कुरीतियों पर उतनी उम्रता से प्रहार नहीं 
किया जितना की बौद्ध घ॒र्म के आचायों ने किया है । जैन धर्म का दृष्टिकोण समत्वय- 
वादी रहा है जिसके परिणामस्वरूप उसका अस्तित्व आज भी भारत में बना 
हुआ है । 

जेन धर्म को भारतीय संस्कृति को देन--जैन धर्म का उत्कर्प॑ भारतीय 
संस्कृति के लिए ,लाभप्रद सिद्ध हुआ । यह धर्म-सुधार आन्दोलन बड़ा प्रभावशाली 
था | जैन धर्म ने भारतीय संस्कृति को समृद्ध बनाने में महत्वपूर्ण योगदान दिया। 
जैन धर्म की भारतीय संस्कृति को देनों का विवेचन निम्नलिखित है 

.  (॥) शअ्रहिसा का सिद्धान्त--यद्यपि जैन धर्म से; पूर्व ही'भारत में'अहिंसा- 
वादी भावना विकसित हो चुकी थी किन्तु जैन धर्म ने ही सवसे-पहले अहिसा के 
सिद्धान्त को देनिक जीवन में श्राचरण का विपय बनाया । इसकों एक व्यावद्ारिक 
रूप देने का जैन घ्म,ने ही प्रयास कियों। जैन घर्म मन, वाणी तथा कर्म तीनों ही 
प्रकार की हिसा से बचने का उपदेश देता है । इस श्रहिसा के सिद्धान्त ने भारतीय 
जनता कोए इतना प्रभावित और श्राकपित किया कि बहुत शीघ्र ही श्रन्‍्य धर्मो 
मे मी इसे श्रपना लिया और अन्ततः यह भारतीय संस्कृति का एक विशिष्ट श्रंग 
वन गया । “अहिंसा परमो धर्म? आज प्रत्येक मारतीय का आदर्श है । 

(2) संयमशील जीवन--जैन घमं ने शुद्ध आचररा, त्याग, परोपकार, 
अपरियग्रह, संयम आदि सद्गुणों का प्रचार करते हुए एक नवीन समाज की रचना 
पर बल दिया | जैन घममं के पंच महात्नतों, अहिसा; सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं एवं 
अपरि ग्रह सिद्धांतों ने भारतीय सामाजिक जीवन में नवजीवन का. संचार किया श्रौर 
भारतीय नागरिकों के चरित्र-निर्माण में उल्लेखनीय योग दिया है । 

(3) भारतीय साहित्य का विकास--जन घ्मं की साहिटियक क्षेत्र में महत्व- 
पूर्ण देन है ! जैन विद्वानों ने संस्कृत, प्राकृत, कन्नड़, तमिल, तेलगू भ्ादि भाषाओं में 
अनेक ग्रन्थों की रचना की जिससे इन भाषाओ्रों के साहित्य में उल्लेखनीय दृद्धि हुई । 
महावीर स्वामी ने अपने संमुरस्स . उपदेश प्राकृत भाषा में दिये और ज॑न धर्म से 
सम्बन्धित साहित्य मीप्राकंतमापमें ही रचा गया । जैन धर्म के प्रसिद्ध 2 श्रंग, 2 
उपांग, 0 प्रकीर्ण, # छेदसूत्रत्तथा 4 मूल सूत्र इत्यादि प्राकृत भाषा में ही लिखे 

'गए हैं ।इससे प्राकृत मापा कां-साहित्य समृद्ध हुआ ।. इसके श्रतिरिक्त जैन विद्वानों 
ने संस्कृत में व्याकरण, काव्य, कोष, छन्द शास्त्र,कथाओं श्रादि विषयों पर बड़े 
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उत्तम ग्रन्थ लिखे । जैन धर्म का महत्वपूर्ण ग्रन्थ 'कल्पसूत्र' संस्क्षत भाषा में ही हैं हे 
इसके अतिरिक्त जैनों ने तमिल, कन्नड़, तेलगू, गुजराती, मराठी आदि भाषाओं में 
भी अनेक उत्तम ग्रल्थ लिखे हैं। जैन धर्म के प्रसिद्ध विद्वान्‌ हेमचच्द ने अनेक ग्रन्थ 
“लिखे हैं। उन्होंने दो शब्द कोष और एक प्राकृत भाषा का व्याकरण लिखा हर । उन्होंने 
जैन साधुओं का जीवन', गुजरात का इतिहास”, योगशास्त्र' आदि ग्रन्थों की भी 
रचना की । डॉ. राजवली पाण्डेय का कथन है कि 'ऐतिहासिक दृष्टि से जेन 
साहित्य का सबसे महत्वपूर्ण ग्रन्थ आचाये हेमचन्द्र लिखित 'परिशिष्टपवेन' है । 
इसमें जैन साहित्य की विखरी हुई ऐतिहासिक सामग्री एकत्रित कर दी गई है ।” 
अ्रतः हमारे देश के साहित्य को समृद्ध बनाने में जैन विद्वानों का उल्लेखनीय योगदान 
रहा है । 

(4) कला के क्षेत्र में देत--भारतीय कला के स्वरूप को निखारने और उन्नत 
बनाने में भी जैन धर्म का काफी हाथ रहा है ।स्मारकों, स्तूपों, मन्दिरों, मठों एवं 
गुफाओों के रूप में जैन धर्म की कला सम्बन्धी देन उल्लेखनीय है । जैनों ने अपने 
तीर्थंकरों और भ्रन्‍्य मुनियों और महापुरुषों की स्मृति को बनाने रखने के लिए और 
धर्म प्रचार के लिए अत्यन्त सुन्दर मन्दिर, मठ और स्तूप बनवाये । उन्होंने उनको 
पत्थर की रेलिंग, सुन्दर प्रवेश द्वारों, सोने-चाँदी के छत्रों, उत्कीर्ण स्तम्भों इत्यादि 
से अलंकृत किया । जनों द्वारा निर्मित ग्रुफाग्नों _में उदयगिरी में सिंह-गरुफा तथा 
एलोरा में इन्द्र-लमा आदि महत्वपूर्ण हैं। कलिगराज खारबेल का हाथी ग्रुम्फा का 
मन्दिर जैन कला का सर्वोत्कृष्ट उदाहरण है । इसके अतिरिक्त सौराष्ट्र, मध्य प्रदेश 
राजस्थान आ्रादि के जैन मन्दिर भी स्थापत्य कला के सुन्दर प्रतीक हैं । मध्य प्रदेश 
में खुजराहो के जैन मन्दिर, काठियावाड़ की गिरनार और पालीताना पहाड़ियों पर 
बने जैन मन्दिर, रंणकपुर (जोधपुर) और पारसनाथ (विहार) के मन्दिर भी शिल्प- 
कला के श्रेष्ठ उदाहरण हैं। राजस्थान में आबू पर्वत पर बने हुए जैन-मन्दिर 
स्थापत्य कला के दृष्टिकोण से अत्यन्त उच्चकोटि के माने जाते हैं । जैन तोर्थंकरों 
की विशाल प्राकार वाली मूत्तियाँ बनाने में तो जैन कलाकारों को अद्वितीय कहा जा 
सकता है । मैसूर के श्रवण बेलगोला और करकल नामक स्थानों से श्राप्त होने 
वाली जैन तीथेकरों की विशालकाय मूर्तियाँ भंव्यता, सौन्दर्य और अनुपात की दृष्टि 
से बेजोड़ हैं । - 


(5) जैन दर्शन-दार्शनिक क्षेत्र में भी जैन घर्मं की महत्वपूर्ण देन है । 
स्थादवाद के रूप में जेन धर्म ने भारतीय संस्कृति को एक अमूल्य दाशनिक सिद्धान्त 
प्रदान किया है । स्थादवाद के अनुसार सत्य के श्रनेक पहलू हैं और परिस्थितियों के 
अ्रनुसार व्यक्ति को केवल उसका आंशिक ज्ञान होता है। कोई यह दावा नहीं कर 
सकता कि उसका मत सत्य है और दूसरों का गलत है । अ्रतः स्यादवाद जैन घर्म 
की बौद्धिक उदारता श्र सहिष्णुता का परिचायक है । जैन धर्म के स्थादवाद के 


सिद्धान्त ने हमारे देश में घामिक उदारता और सहिष्णुता का वातावरण बचाने में 
काफी सहायता की है।। 
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(6) समाज छेया की भावना-जैनों ने समाज-सेवा के लिए अनेक 
झ्रौषधालय खोले जहाँ मुफ्त दवाईयाँ मिलती थी । इससे निधंनों को बड़ा लाभ हुआ 
झौर उनमें ज॑न धर्म के प्रति स्वाभाविक रुप से श्रद्धा जाग्रत हो गई। जैनों ने धर्मार्थ 
हजारों पाठशालाएँ तथा घम्शालाएँ वनवाई । इससे समाज पर बहुत अच्छा प्रभाव 


पड़ा और लोगों में समाज सेवा तथा दान देने की प्रवृत्ति में बढ़ोतरी हुई । 


(7) संघ व्यवस्था-- महावीर स्वामी ने जैन घर्मं का प्रचार सुव्यवस्थित 
ढंग से करने. के उद्देश्य से भिक्षु-संघ की स्थापना की थी । भारत में जैन धर्म को 
लोकप्रिय बनाने में इस संघ व्यवस्था का बहुत बड़ा हाथ था । संघ व्यवस्था की इस 
उपयोगिता को देखते हुए पअन्य भारतीय धर्मों ने मी इसे भ्रपना लिया । भारतीय 
धर्मों में यह संघ-व्यवस्था आज तक किसी न किसी रूप में विद्यमान है | इस प्रकार 
संघ-व्यवस्था के रूप में जन धर्म को मारतीय संस्कृति को एक महत्वपूर्ण देव है । 

(8) नारी-स्वतन्त्रता--महावीर स्वामी नारी स्वतन्त्रता के प्रवल समर्थक 
थे। पाश्वंनाथ ने भी नारी-स्वतन्त्रता का समर्थन किया था। ज॑न धर्म ने भी स्त्री-, 
पुरुष की समानता में विश्वास व्यक्त किया और स्त्रियों को भी पुरुषों की भाँति 
निर्वाण प्राप्त करने का अधिकारी घोषित किया । उन्हें भी पुरुषों की भाँति ही जैन- 
संघ में प्रवेश होने का श्रधिकार दिया गया । इस प्रकार जेन धर्म ने भारतीय नांरियों 
के झात्म-गौरव को श्रक्षुण्ण रखने में महत्वपूर्ण योग दिया । 

(9) वैदिक धर्म में सुधार--र्जन घर्मं का उदय वैदिक धर्म की बुराइयों के 
प्रतिक्रिया स्वरूप हुआ था । अत: जैन धर्म ने वैदिक घम्म में प्रचलित यज्ञों, पशुवलि, 


पुरोहितवाद और कर्मकाण्डों का खण्डन किया । जैन घर्म ने जाति प्रथा और ऊँच- 
नीच के भेद-भावों का विरोध किया और इस वात पर बल दिया कि धर्म का 


पालन करने तथा मोक्ष प्राप्त करने का सभी को रॉमान अ्रधिकार है । इससे वैदिक घर्मे 
के अनुयायियों को भी अपने धर्म के दोपों को दूर करने और उसे लोकप्रिय बनाये 
रखने के लिए प्रेरणा प्राप्त हुई। अतः जैन धर्म ने ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न कर 
दी कि वैदिक घर्मावतम्वियों को अपने धर्म में सुधार करने के लिए अनेक कदम 
उठाने पड़े । 


बौद्ध धर्म 
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भारतीय घर्मो के इतिहास में वौद्ध धर्म का इतिहास अद्वितीय है । 
इस घर्मं का उंदय भी जैन धर की तरह छठी शताब्दी;:ई. .पृ.'में हुआ था । बौद्धमत 
भी वैदिक 'यज्ञों. और कर्मकाण्डों. के विरुद्ध प्रतिक्रिया की परिणाम था। वह एक 
सामाजिक और नैतिक आन्दो लन था । वैदिक कर्मकाण्डों के विरुद्ध उपनिषद्दों में जो ज्ञान 
की धारा अंबाहित हुई उसकी चरप परिणिति बौद्ध धर्म के रूप में हुई | वैदिक धर्म 
जनसाधारण की घामिक श्राकांक्षाओं को पूरा करते में असफल रहा था । उसके यज्ञ 
झौर करममकाण्ड श्रत्यन्‍्त जटिल औौराव्यय[साध्य थे । अस्पृशए्यता और ऊँच-नीच की 
भावना के कारण समाज में शूद्रों की स्थिति अत्यन्त दयनीय थी । उपतिषद्‌ का 
ज्ञान अत्यन्त सूक्ष्म और गूढ़ था जो जनसामान्य की समझ के परे था। उस युग में 
एक ऐसे धर्म की आवश्यकता थी जो कमंकाण्डों से दूर सादा और सरल हो, जो 
व्यावहारिक ओर सामाजिक समानता के सिद्धान्तों पर आ्राधारित हो । ऐसे समय में 
गोतम बुद्ध का उदय हुआ जिन्होंने वैदिक कमंकाण्डों, श्राडम्बरों श्रौर सामाजिक 
पसमानता के विरुद्ध आवाज: उठाई । गौतम बुद्ध ने अहिसा, संयप्त सदाचार तथा 
परोपकार से भोक्ष प्राप्ति का सार्ग सुकावा। बुद्ध के इन आदर्श -विचारों ने भारत 
की ही नहीं अपितु विश्व की अधिकांश जनता को प्रभावित किया । बुद्ध के श्रमर 
सन्देश से सम्पूर्ण विश्व को शान्ति की प्रेरणा मिली । 


महात्मा बुद्ध का जीव चरित ' - 


प्रारस्सिक जीवन--महात्मा वृद्ध वौद्ध धर्म के प्रवर्तेक श्ौर संस्थापक थे । 

उनका जन्म 563 ई. पृ, में नेपाल की तराई में स्थित कपिलवस्तु के निकट लुम्बनी- 
वन में हुआ था । इनके पिता शुद्धोदन शाक्‍य क्षत्रिय गणराज्य कपिलवस्तु के प्रमुख 
थे। उनकी माता का नाम महामाया था जो कोलिय गणराज्य की राजकुमारी थी । 
गौतम बुद्ध के जन्म के सातवें दिन इनकी मात्ता महामाया का देहान्त हो गया । 
अतः उनका पालन-पोपण उनकी मौसी महाग्रजा।तिः गौतसी ने किया । बुद्ध के 
बचपन का वाम सिद्धाथे था। बुद्ध को बौद्ध साहित्य में गौतम भी कहा गया है।. 
सिद्धार्थ के जन्म के समय कालदेवल नामक तपस्वी तथा एक ब्राह्मण कौण्डिण्य ने 
भविष्यवाणी की थी यह वालक आगे चलकर -बुद्ध होगा । 
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सिद्धार्थ का प्रारस्मिक जीवन अत्यन्त सुख-समृद्धि के बीच व्यतीत हुआ । 
उनके रहने के लिए तीन ऋतुओं के अनुरूप अलग-पलग महल बनवाये गये । राजा 
शुद्धोदन का यही प्रयत्व था कि सिद्धार्थ की संसार त्याग की संभावना का निराकरण 
कर उसे सांसारिकता में फंसाया जाय । 


सिद्धार्थ को राजकुमारों की भाँति शस्त्र विद्या तथा अन्य-विद्याएँ सिखाई 
गई परन्तु उनका मन सांसारिक कार्यों में नहीं लगा था । वे वचपन से ही चिन्तन- 
शील स्वभाव के थे । प्रायः वे जीवन की गृढ़ समस्याग्रों पर विचार किया करते 
थे। अतः राजा शुद्धोदन ने सिद्धार्थ की एकान्तप्रिय और चिन्तनशील प्रवत्ति को 
देखकर उसे ग्रहस्थ-जीवन में लंगा, देने का निश्चय कर लिया और शीघ्र ही 6 
वर्ष की अवस्था में सिद्धायें का विवाह यशोधरा नामक एक सुन्दर कन्या के साथ 
कर दिया । कुछ समय के पश्चात्‌ सिद्धार्थ के एक पुत्र मी हुआ जिसका नाम राहुल 
रखा गया । इस अवसर पर सिद्धार्थ ने दुःखी होकर कहः था कि “प्राज मेरे बन्धन 
श्रृंखला की एक कड़ी श्रौर बढ़ गई है ।” इस प्रकार विलातपूर्ण विवाहित जीवन भी 
सिंद्धार्थ के स्वमाव में परिवर्तत नहीं ला सका । सिद्धार्थ की संसार के प्रति विरक्ति 
-बढ़ती चली गई । 


चार महान्‌ संकेत--बौद्ध साहित्य में ऐसी अभ्रनेक घटनाम्रों  श्रीर रश्यों के 
उल्लेख मिलते हैं. जिनसे सिद्धार्थ की चिन्तनशील स्वभाव को बढ़ावा मिला । बोद्ध 
साहित्य के श्रनुसार नगर अमणः के-दौरान भिश्न-भिन्न अवसरों पर सिद्धार्थ: ने मार्ग में 
पहले जजेर शरीर वृद्ध, +फर व्यथापूर्णा रोगी, फिर मृतक और भ्रन्त में प्रसन्नचित 
सन्‍्यासी को देखा | इन दृश्यों को देखकर सिद्धार्थ को पक्का विश्वास हो गया कि 
संसार दुखों का घर है और यह शरीर, यौवन झौर सांसारिक सुख क्षणिक है । 

सहाभिनिष्क्रण--वैराग्य की भावना सिद्धार्थ के मन में धीरे-धीरे इतनी 
प्रबल हो गई कि अन्त में उन्होंने घर-बार, माता-पिता, पत्नी और पुत्र तथा राजसी 
ठाठ-बाट का त्याग करके संन्यास ग्रहण करने का दृढ-निश्लय कर लिया । अन्त में 
, 29 वर्ष की आ,रायु में उन्होंने अपनी पत्नी और बच्चे को त्याग कर, संसार के सभी 
सुखों एवं बिलायों को ठाकर मारकर जंगलों का रास्ता लिया। इस घटना को 
-महाभिनिष्कम्ण कहते हैं । 

ज्ञान की खोज --ग्रहत्याग के पश्चात्‌ मिद्धार्थ ने सात दिन अनूपिय नामक 
आ्राम्न उद्यान में व्यतीत किये | इसके वाद वे ज्ञान की सोज में चल पड़े । 

सत्य और ज्ञान की प्राप्ति के लिए सिद्धार्थ ने अनेक साथू्रों से साक्षात्कार: 
किया | सर्वप्रथम सिद्धार्थ ने राज्मृह में आलार कालाम संथा रामपुत्त नामक दो 
ब्राह्मण पण्ठितों के चरणों में बैठकर तान और शान्ति प्राप्त करने का प्रयास किया 
परन्तु उन्हें केवल शास्त्रा्थ और दार्णनिक बाद-विवाद में शान्ति नहीं मिल सकी । 
इसके पश्चात्‌ गया के निकट उस्चेला तामक बन में उन्होंने अपने पाँच साशियों के 
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साथ घोर तपस्या करना शुरू कर दिया । इस कठोर तपस्था और अ्रल्पाहार के 
ह कारण उनका शरीर सूख कर कांटा हो गया परन्तु उनके हृदय को शान्ति नहीं 
मिली । श्रव उन्हें विश्वास हो गया कि शरीर को यातनाएँ देने से मोक्ष की प्राप्ति 
नहीं हो सकती । अतः उन्होंने तपस्या भंग कर भोजन ग्रहण करना प्रारम्भ कर 
दिया । इससे नाराज होकर उनके पाँच साथी उन्हें पथ-अष्ठ समझ कर वापस लौट 
गए । भ्रब सिद्धार्थ अकेले रह गये । । 


ज्ञान की प्राप्ति-पाँचों ब्राह्मणों के सारनाथ लौट जाने के पश्चात्‌ सिद्धार्थ 
में तपस्या का जीवन त्याग कर अपनी समस्या| का हल ढूढने के लिए मनन-चिन्तन 
शुरू कर दिया | गया नामक स्थान पर एंक वट वृक्ष के नीचे बैठकर उन्होंने समाधि 
लगाई | वे सात दित . और सात रात अ्रखण्ड समाधि में लीन रहे । आठवें दिन 
वैशाख पूर्णिमा पर 35 वर्ष .की भयु ..'में गौतम को ज्ञान] प्राप्त हुंआ। उसी समय 
से वे 'बुद्ध| कहलाने लगे । जहाँ उन्होंने ज्ञान प्राप्त किया था वह वृक्ष 'बोधिवृक्ष 
कहलानें लेंगा और गया. बौध गया” के नाम से पुकारा जाने लगा । 


धर्म-प्रचार-ज्ञान प्राप्ति के पश्चात्‌ महात्मा बुद्ध ने अपने शेष जीवन को 
पीड़ित मानवता के उद्धार में लगाने का निश्चय किया । उन्होंने अपना प्रथम उपदेश 
सारनाथ में दिया जिससे प्रभावित होकर उन पाँच ब्राह्मणों ने महात्मा बुद्ध का 
शिष्पत्व ग्रहण कर लिया जो उन्हें पथ-भ्रष्ट समेझकर उनका साथ छोड़ कर सार- 
नाथ चले आये थे । इस घटना को 'धर्म-चक्र प्रवत्त न! कहते हैं इसके पश्चात्‌ उन्होंने 
बनारस में धर्म-प्रचार का कार्य किया । यहाँ पर वस्‌ नामक एक धनी सेठ अपने 
परिवार सहित बौद्ध घर्म का अनुयायी बन गया । बनारस से महात्मा बुद्ध उरुवेला 
पहुँचे । यह स्थान उस समय ब्राह्मण साधुओं का बड़ा भारी केन्द्र था। उनका नेता 
काश्यय था । काश्यय महात्मा बुद्ध के उपदेशों से बड़ा प्रभावित हुआ और उसने 
वौद्ध धर्म ग्रहण कर लिया । ह 


वनारस से चल कर महात्मा बुद्ध राजग्रह पहुँचे। उनके आगमन का 

समाचार सुनकर मगरध-तरेश विम्विसार अपनी प्रजा के साथ उनके दर्शनों के लिए 

उपस्थित हुआ । वौद्ध ग्रन्थों का कथन है कि वे सब महात्मा बुद्ध के अनुयायी बन 

गये । इसके अतिरिक्त महात्मा बुद्ध के उपदेशों से प्रभावित होकर सारिपुत्र तथा 

' मौद्गल्यायन नामक ब्राह्मण विद्यानों ने भी बोद्ध धर्म ग्रहण कर लिया । कालान्तर 
में इन दोनों विद्वानों ने बौद्ध धर्म के प्रचार-प्रसार में महत्वपूर्ण योग दिया । 


धर्म प्रचार करते हुए महात्मा बुद्ध कपिलवस्तु भी पहुँचे । .यहाँ महात्मा 
बुद्ध की घर्मपत्नी यशोधरा और पुत्र राहुल ने बौद्ध धर्म ग्रहय्य कर लिया। इसके 
अतिरिक्त. उनकी विमाता महाप्रजापति गौतमी तथा उनके पुत्र नन्‍्द भी बुद्ध के 
शिष्य वन गये । इस अवसर पर महाप्रजापति गौतमी ने महात्मा बुद्ध से वौद्ध-संघ 
में प्रवेश देने के लिए बड़ा आग्रह किया । पहले महात्मा वुद्ध इस बात के लिए 
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तैयार नहीं हुए परन्तु अपने परमप्रिय शिष्य आनन्द के आग्रह पर उन्होंने महाप्रजा- 
पति गौतमी तथा अन्य नारियों को बौद्ध संघ में प्रवेश करने की श्राज्ञा दे दी । 


:कपिलवस्तु से राजग्रह लौटते समय महात्मा बुद्ध ने भनुप्रिय नामक स्थान 


पर शाक्य राजा भद्विक तथा उसके साथियों आनन्द, श्रनुरुद्ध, उपालि और देवदत्त 


को भी बौद्ध धर्म में दीक्षित किया । 


महात्मा वृद्ध का प्रधान कार्य-क्षेत्र मघ था । वे कई बार मगध गये और 
सवेत्र घूम-धूम कर.-उन्होंने अपने धर्म का प्रचार किया। वीद्ध-प्रन्‍्यों के प्रनुसार 
विम्बिसार और अजातमत्रु बुद्ध के शिष्य थे। मगध के अतिरिक्त काशी, कौशल 
और वज्जि जनपदों में भी वौद्ध धर्म का व्यापक प्रचार हुआ । कौशल नरेश प्रसेन- 
जिते भी बुद्ध के श्रनुयायी वन गये । ० 
' महापरिनिर्वाण--महात्मा बुद्ध ने 45 वर्ष तक अपने धर्म का प्रचार किया । 
जब वे 80 वर्ष की आय के थे तो उन्होंने रोजग़रह से कुशीनगर के लिए एक लम्बी 
यात्रा प्रारम्म की । पावा पहुँच कर वे बीमार पड़ गये,। बीमारी की दशा में ही 
वे कुशीनगर पहुँचे और हिरण्यवत्ती नदी के तट पर अपना डेरा डाला । यहाँ उनकी 
दशा और विगड़ गई। महात्मा बुद्ध की मृत्यु को समीप देखकर भिक्षु उदास हो 
गये । यह जानकर महात्मा बुद्ध ने कहा--तुम सोचते होंगे, तुम्हारा श्राचार्य तुमसे 
जदा हो रहा है! पर ऐसा मत सोचो । जो सिद्धान्त श्रौर नियम मेंने तुम्हें बताये 
हैं, जिनका मेंने प्रचार छिया है, वही तुम्हारे श्राचार्य रहेंगे श्ौर वे सदा जीवित 
रहेंगे ।” फिर उन्होंने सब मिक्षुओं को सम्बोधित करते हुए कहा “पुत्रों ! सुनों; सें 
तुमसे कहता हूँ, जो श्राता है वह जाता भी अवश्य है। बिना रुके प्रयत्न किये 
जाओ ।” इस प्रकार 80 वर्ष की आयु में उनका महापरिनिर्वाण हुआ'। उनकी 
राख 8 राज्यों के शासकों में बाँट दी गई झौर उस; राख पर भारत में 8 स्तृप 
बसवाये गये । कुशीनगर के सगीप उस स्थान पर जहाँ महात्मा बुद्ध का परिनिर्वाण 
हुआ था.वहाँ श्रब भी उनकी एक विशाल मूर्ति बनी हुई है ! 

“बौद्ध धर्म मूल रूप से;आचारमूलक और व्यावहारिक धर्म है। नहात्मा बुद्ध ने 
धर्म के दार्शनिक पक्ष की अपेक्षा व्यवहार पर अधिक बल दिया है । उन्होंने दाशेनिक 
पक्षों के बारे में चिन्तन नहीं किया और ऐसे प्रश्नों के बारे में कोई उत्तर नहीं दिया 
जो साधारण बुद्धि के समझ के वाहर थे.। गौतम बुद्ध एक दर्शन की श्रपेक्षा एक 

ज्यावहारिक और नैतिक घ॒मं के संस्थापक थे । उनकी दृष्टि में घामिक क्रियाओं 
भौर गृढ चिन्तन की अपेक्षा शुद्ध आचरख- शुद्ध विचार, शुद्ध कर्म और शुद्ध मावना 
प्रधिक महत्त्वपूर्ण है । उन्होंने कमं और ज्ञान में कम को श्रेष्ठ माना है शौर शुद्ध 
च्रिश्र पर भ्रधिक जोर दिया $ | श्रौद्ध धर्म के व्यवहारिक पक्ष को प्रशंसा करते हुये 
डॉ. एप्त. के.चटर्जी,ने कहा है कि “उसका श्रादर्श एक महासागर है जिसमें पूर्वी विचार- 
धारा की मिन्‍न-मिन्न नदियाँ मिलती हैं । वह धर्म मौलिक रुप में सानयता की 
उच्चतम प्रतिष्ठा का संस्थापक है ।” 
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हु बौद्ध धर्म के नेतिक सिद्धान्त 
चार प्रार्थ सत्य-चार श्रार्य सत्य बौद्ध धर्म की श्राधारशिला है | बौद्ध 
धर्म के समी मौलिक और विकसित सिद्धान्त किसी न किसी रूप में इन चार श्राय 
सत्यों पर आधारित हैं; बुद्ध होने के पूर्व भ्रमणा के समय एक बृद्ध, रोगी, मृतक 
और संन्यासी के दृश्य का बुद्ध के जीवन पर गहरा प्रभाव था। अतः उन्होंने दुःखों 
के कारणों का पता लगाकर उनके निवारण का माग खोजने का प्रयत्न किया । 
कठिन साधना के बाद वोधि वृक्ष के नीचे उन्हें सत्य का ज्ञान हुआ । इस सत्य का 
सार चार झआ ारय॑ सत्य माने जाते हैं। सारनाथ में घर्मचक्र प्रवर्तेत के समय बुद्ध ने 
इन्हीं चार शआ्राये सत्यों का ज्ञान अपने शिष्यों को दिया था। वे चार आये सत्य 
हैं--() दुःख (2) दुःख समुदय (3) दुःख निरोध (4) दुःख निरोध मार्ग । 


[. दुःख--वौद्ध धर्म -दुःखवाद पर आधारित है । बुद्ध के अ्रनुसार संसार 
में सवंत्र दुःख व्याप्त है । | 

महात्मा बुद्ध के अनुसार. संसार दुःखों का घर है । जन्म, मरण, बुढ़ापा और 
रोग दुःख हैं । मानव को किसी श्रप्रिय वस्तु का मिलना भी दुःख है तथा प्रिय वस्तु 
का वियोग भी दुःख है । यदि कोई इच्छित वस्तु प्राप्त नहीं होती है तो भी मानव 
दुःखी हो जाता है । संसार का ऐसा कोई प्राणी नहीं है जिसे इन दुःखों का सामना - 
न करना पड़ता हो । महात्मा वुद्ध के अनुसार “दुःख की इस व्यापक वेदना में सनुष्य 
ते जितने श्रांस्‌ श्र तक बहाये हैं, वे चार महासमुद्रों के जल से भी कहीं भ्रधिक हैं।” 

दुःख को अपने उपदेशों का मूल मानने के कारण, कुछ विद्वान बौद्ध छर्मं 
को निराशावादी मांनते हैं | डॉ. राधाकृष्ण के अनुसारः “बौद्ध मत जीवन के श्रन्ध- 
कारमय पक्ष को श्रोर श्रधिक और भी भ्रन्धकारमंय देखता है ।” परन्तु यह मत 
सही नहीं है क्‍योंकि यह सही है कि बुद्ध ने अपने उपदेशों में दुःख को श्रत्यधिक महत्व 
दिया है परल्तु चौथे आये सत्य में उन्होंने दुःल्लों को दूर करने के 'उपाय भी बताये - 
हैं। वह इस बात का प्रमार। है कि वे दूःखों को दूर करके शाश्वत सुख लाना चाहते 
थे। उनका यह शाश्वत सुख क्षरिगक या भौतिक न होकर अनन्त और नित्य था जिसे 
उन्होंने निर्वाण कहा है । 


2. दुःख समुदय--द्वितीय आय॑ सत्य | दुःख समुदाय” दुःखों के कारण के 
सम्बन्ध में है | संसार में व्याप्त दुःखों के कारणों की खोज भारतीय दार्शनिकों के 
चिन्तन की मुख्य विशेषता है । महात्मा बुद्ध ने, भी दुःखों के कारणों की खोज की। 
इस खोज में उन्होंने एक विशेष सिद्धान्त का सहारा लिया है जिसे 'प्रतीत्यसमुत्पाद' 
कहा जाता है । इस सिद्धान्त के अनुसार संसार. के सभी पदार्थ .कारणों से उत्पन्न हैँ 
बिना कारण किसी पदार्थ का अस्तित्व नहीं होता । इसी आधार पर बुद्ध ने 
संमार में व्याप्त दु:खों के कारण की खोज की थी । उनके अनुसार मानव के दुःखों - 
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'का मूल कारण तृष्णा अर्थात्‌ सांसारिक विषयों के प्रति न घुभने वाली प्यास है । 
बुद्ध के अनुसार तृष्णा तीन प्रकार की होती है--- 

(4) काम तृष्णा--इन्द्रिय सुखों के लिये। 

(2) सवतृष्णा--जीवन के लिये। ; 

(3) विसंव तृष्णा-वमव के लिये । 

मानव में तृष्णा क्‍यों उत्पन्न होती है ? इस सम्बन्ध 
में बुद्ध ने कहा है कि “रूप, शब्द, गन्ध, रस स्पर्श श्रांदि से मनुष्य भ्रासक्ति करने 
लगता है श्रौर यहीं तृष्णा का जन्म होता है।” तृप्णा के वशीभृत होकर मनुष्य 
नाना प्रकार के स्वार्थपूर्ण काये करता हैं तथा इन कार्यों के फलस्वरूप ही उसे दुःख 
प्राप्त होते .हैं। अपनी अतृप्त इच्छाश्रों के कारण ही मनुष्य सांसारिक बन्धनों से 
मुक्त नहीं हो पाता और बराबर इस ससार में आकर कष्ट भोगता रहता है । 

3. दुःख निरोध--तृतीय आये सत्यहे दुःख निरोध श्रर्थात्‌ दुःखों का 
नाश होता है । जिस श्रकार संसार में दुःख है. दुःख के कारण है उसी प्रकार दुःखों 
का नाश भी सम्मय हूँ । दुःख को दूर करने का उपाय उसके कारण का दूर करना 
है | दुःख का मूल कारण तृपष्णा हैं उसका घिराकरण करने से ही दुःखों का 
निरोध (अन्त) हो सकता है । तृष्णा का त्यागया तृष्णा का निरोध ही दुःख 
निरोघ है । 

4, दुःख मिरोध मार्ग-वौद्ध धर्म का चतुर्थ आये सत्य है दुःख 
निरोध मार्ग अर्थात्‌ दुःख से मुक्ति का मार्ग । इसे दुःख निरोधगामितोी प्रतिपदा। 
भी कहा जाता है। बुद्ध ने केवल दुःख के कारण ही नहीं बताये बल्कि उन कारणों 
को दूर करने के उपाय भी बताये हैं | दुःख के कारणों तृष्णा तथा श्रन्य प्रद्ृतियों 
का निरीध (अन्त) करने के लिये बुद्ध ने जो मार्ग बताया है उसे दुःख निरोध मार्ग 
या दुःख निरोधगामिनी प्रतिपृदा कहा जाता है। इस मार्ग के श्रन्त्गंत भ्राठ 
विभिन्न अंग (चरण) हैं ग्रतः इसेंभ्रप्टांगिक मार्ग' भी कहा जाता है । 


प्रष्टाँगिक मार्ग >दुःखों के कारणों के नाश के लिये महात्मा बुद्ध ने 
श्रष्ठाँगिक मार्गे का उपदेश दिया । जब व्यक्ति इन झाठों आचरणों का पवित्रता से 
पालन कर लेता है तो उसका अन्तःकरण शुद्ध हो जाता है और उससे जो ज्ञान 
उदय होता है वह उसकी तृष्णा व अविद्या का अन्त कर देता है । निर्वाण को 
प्रवस्था प्राप्त करने का यह साधना मार्ग वौद्ध धर्म के आचार का सबसे महत्त्वपूर्ण 
भंग है। ये श्राठ मार्य इस प्रकार हैं-- ; 


(3) सम्यक्‌ दृष्टि--चार श्रारय सत्यों का पूर्ण तत्त्व ज्ञान तथा मन, वचन 
भ्रौर कर्म से होने वाले दुष्कर्मों के बारे में ज्ञान ही सम्यक्‌ दप्टि है । 


(2) सम्यक संकल्प --निर्वाण के लिये ज्ञान मात्र ही पर्याप्त नहीं है । उस 
ज्ञान को जीवन' और व्यवहार में क्रियान्वित करने के लिये संकल्प का होना भी 
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झ्रावश्यक है । सत्य दृष्टिकोण से जीवन निर्वाह के लिये सच्चे संकल्प की आवश्यकता 
है। क्षत: ज्ञान को प्राप्त करके दृढ़ निश्चयी होकर अहिसा और सत्य का पालन 
' करना ही सम्यक्‌ संकल्प है । 

(3) सम्यक बाक्‌. सत्य और मधुर त्था समयानूसार वचन बोलना ही 
सथम्क वाणी है! 

(4) सम्यक्‌ कर्स--सत्य व्यवहार, संदाचार प्राणी हिसा न करनां 
दुराचरण और भोग से वचना श्रादि सम्यक्‌ कम हैं । 


(5) सम्यक श्राजीव -सम्यक्‌ आजीव का अर्थ है नैतिक उपायों से जीविका 
कमाना । सम्यक झ्राजीविका के विना सम्यक्‌ कर्म सम्भव नहीं है । बौद्ध धर्मे के 
अनुसार अस्त्र-शस्त्र, पशु, माँस, शराब, जहर आदि साधनों से जीवनयापन 


निषेध है । 


(6) सम्यक व्यायाम-- वुराईयों को पैदा होने से रोकना और अच्छे कार्यों 
के लिये सदा प्रयत्नशील रहना ही सम्यक्‌ व्यायाम या सम्यक्‌ प्रयत्न है । इसमें 
आत्मसंयम द्वारा पर्व के बुरे विचारों को छोड़ना, नये बुरे विचारों को व अपनाना, 
प्रच्छे विचारों की ओर प्रयत्वशील रहना और उन विचारों के प्रति दृढ़ होना श्रादि 
' सम्मिलित है। ह ेृ 

(7) सम्यक्‌ स्पृति--सम्यक्‌ स्मृति का अर्थ शरोर, चित्त, वेदना तथा 
मानसिक अवस्था को उनके यथार्थ रूप में स्मरण रखना है 

(8) सम्यक्‌ सप्नाधि--उपयुक्त सात मार्गों के पालन से मानव की चित्त 
दृत्तिया शान्त हो जाती है । इस शुद्ध चित्त की एकाग्रता ही सम्यक्‌ समाधि है । 
सध्य्त मार्य--वृुद्ध द्वारा दुःख निरोध के. लिये . प्रतिपादित अष्टांगिक मार्ग 
की मध्यम मार्ग मी. कहा जाता है । उसमें न अत्यधिक शारीरिक , सुख के लिये 
अ्रवकाश था और न अत्यधिक शारीरिक दुःख का विधान था । यह दोनों अतियों के 
बीच का मार्गे था.। उन्होंने भ्रति का विरोध करते-हुए उपदेश दिया था कि मानव को 
न तो अ्रधिक भोग-विलास में झ्रासक्त होना चाहिए और न ही कठोर तपस्या द्वारा 
शरीर को अनावश्यक कष्ट देना चाहिए । उसे इन दोनों के: मध्यम का मार्म अपनाना 
चाहिए । महात्मा बुद्ध ने वीणा का उदाहरण देकर अपने इस सिद्धान्त को और भी 
स्पष्ट शब्दों में प्रतिपादित किया है । उन्होंने कहा कि यदि वीणा के तारों को यदि 
वहुत ढीला कर दिया. : जाए तो वह बजेगी नहीं और यदि उसे अधिक कस दिया 
जाएं तो तार टूंद जाने का भय रहता है । इस प्रकार बुद्ध ने भोग और त्याग 
के वीच मध्यम, मार्ग का अनुसरण करने की प्रेरणा दी । 
नेतिक प्राथरण के दस शील--वौद्ध धर्म में आचरण की शुद्धता पर अधिक 


बल दिया गया है । उसमें नैतिक आचरख के लिये दस शीलों का पालन आवश्यक 
बताया है। ये दस शील है--- | 
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() अहिंसा का पालन, (2) झूठ का परित्याग, (3) चोरी न करना, 
(4) वस्तुओं के संग्रह करने की आदत से वचना, (5) भोग-विलास का परित्याग, 
(6) संगीत व द्ृत्य में माग न लेना, (7) सुगन्धित पदार्थों का प्रयोग न करना, 
(8) प्रसमय भोजन न करना, (9) कोमल शैया पर न सोना, (0) कंचन (स्वर्ण) 
श्रौर कामिनी (स्त्री) का त्याग । 


इनमें से ग्रहस्थ के लिये प्रथम पांच शीलों का आचरण श्ौर भिक्षुक के 
लिये 0 शीलों का श्राचरण अनिवार्य था । 


स्वावलम्बन पर बल देना-महात्मा बुद्ध ने निर्वाण प्राप्त करने के लियेव्यक्ति 
के स्वावलम्बन पर विशेष जोर दिया-। उनका कहना था कि व्यक्ति स्वयं अपना 
भाग्य विधाता है । उसके पापों से कोई दूसरा मुक्ति नहीं दिलवा सकता। हर 
व्यक्ति को अपने ही प्रयत्नों से निर्वाण के मार्ग पर आगे बढ़ना है । उन्होंने श्रपने प्रिय 
शिष्य प्रानन्द से कहा था कि “है झ्ानन्द ! अपने को ही दीपक समझो, श्रपनी ही 
शरण में जाओ । किसी दूसरे की शरण में मत जाओ | सत्य को ही शरण समझो 
ग्रौर उसी पर दृढ़ रटो । अपने प्रयत्न और परिश्रम से अ्रपने निर्वाए का मार्ग प्रशस्त 
करो ।” प्रो. सी. वी. जोशी का कथन है कि “महात्मा बुद्ध संसार का पहुला हेतुवादी 
बुद्धिमान व्यक्ति था जिसने यँहु कहा कि प्रत्येक स्वयं श्रपना उद्धारक श्रौर स्वामी 
है तथा उसको इस हेतु किसी बाहरी शक्ति से प्रार्थना करने की प्रावश्यकता 
नहीं है । 


अहिसा पर बल -महात्मा बुद्ध भ्रहिसा के सिद्धान्त के समर्थक थे । उन्होंने 
उपदेश दिया था (+ मायव को सभी प्राणियों के साथ दया, 'सहानुभुति और प्रेम 
का बर्ताव: करना चाहिए और किसी को सतताना नहींचाहिये | बुद्ध का कथन था 
कि “क्रोध पर दवा से विजय प्राप्त करनी चाहिए भ्रोर बुराई पर भ्रच्छाई से । 
विजय घृणा को पोवण प्रदान करती है. फ्योंकि विजित व्यक्ति श्रप्रसन्न होता है । 
इस विश्व में घृणा को घृणा के द्वारा दूर नहों किया जा सकता । घृणा तो केवल 
प्रेम से ही परास्त हो, सकती है। याद रखो कि तुम मो अन्य व्यक्तियों की भांति 
हो, इसलिए हिंसा मत करो ।” अतः प्रत्येक व्यक्ति को हिसा से बचना चाहिए । 


जाति-प्रथा का विरोध-महात्मा बुद्ध जाति-प्रया ओर ऊँच-नीच के भेद- 
भाव के विरुद्ध थे । वे मनुष्य मात्र की समानता में विश्वास करते थे । वे यह नहीं 
मानते थे कि कोई जन्म से बड़ाझथवो छोटा होता" है । उनके मतानुसार जन्म से 
कोई भी व्यक्ति ब्राह्मण नहीं होवा बल्कि कर्म से ही ब्राह्मण या अब्राह्मणा होता है । 
उनका कहना था कि जो भी मनुष्य श्ाहे वह ब्राह्मण हो, क्षत्रिय हो, वैश्य हो अथवा 
शूद्र हो सम्यक्‌ कर्म करेगा वह मोक्ष का अधिकारी होगा । उन्होंने जाति-प्रथा का 
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“ौद्ध धर्म के द्वार समी जातियों के लिए जूले हैं । 


ए कि 
विरोध करते हुए कहा था मिल सकते हैं जिस प्रकार 


सभी जातियों के लोग इस धर्म में उसी प्रकार श्राकर 
नदियाँ समुद्र में झ्राकर सिल जाती हैं ।” 


हें में श्रविश्वास--महात्मा बुद्ध कर्मकाण्ड प्रधान वैदिक धर्म में श्रास्था 
नहीं हि वे वेदों को सत्य एवं प्रमाणिक नहीं मानते थे । उनकी वेदों में : 
दीणितेगरज्ञादि अनुष्ठानों में आस्था नहीं थी ।उनका कहना था कि मनुष्य को निर्वाण 
प्राप्त करने के लिए किसी प्रार्थना और यज्ञादि आप प्रावश्यकता नहीं है। उन्होंने 
अपने शिष्यों को कहा कि “तुम स्वयं दीप बनो. क्योंकि इसके श्रतिरिक्त कोई अन्य 
प्रकाश नहीं है ।- मोक्ष या निर्वाण तो केवल शुद्ध विचारों और जीवन के द्वारा 
कर्मों का श्रन्त करने से प्राप्त होता है ।” महात्मा बुद्ध ने देवताओं को प्रसन्न करने 
के लिए पशु-बलि, पुरोहितवाद आदि का विरोध किया श्रौर कर्मों की शुद्धता पर 
बल दिया । । 

घोद्ध धर्म के दार्शनिक सिद्धान्त 


प्रतीत्य समुत्पाद--बुद्ध ने अपने द्वितीय आरयंसत्य में दुःख के कारणों का 
उल्लेख किया है। दुःखों के कारणों की खोज में उन्होंने अ्तीर्त्य्॑नमुत्पाद के सिद्धांत 
का सहारा लिया । यह सिद्धान्त द्वादश निदान कारखंवाद, '(मवचक्र तथा प्रतीत्य 
समुत्पाद आदि कहा जाता है । यह. सिद्धान्त बौद्ध धर्म के समस्ते'दाशनिक सिद्धान्तों 
का आधार है । 


प्रतीत्य समृत्पाद का अर्थ है--प्रतीत्य/ -- किसी वस्तु के प्राप्त होने पर 

समुत्पाद 5 अन्य वस्तु की उत्पत्ति होती है अर्यात्‌ एक वस्तु के प्राप्त होने पर दुसरी 

की उत्पत्ति या एक कारण के श्राधार पर एक कार्य की उत्पत्ति । रीज डेविड्स के 

अनुसार इसका सूत्र है ऐसा होने पर वैसा होता है। प्रतीत्य समुत्पाद के अनुसार 

: संसार के सभी पदार्थ भ्ौर विचार कारणों से परिपूर्ण है । सबके पीछे कोई न कोई 
काररा है। भतः संसार में दुःख भी भ्रकारण नहीं है। उसका भी कारण है । 


बुद्ध ने दुःख का अस्तित्व स्वीकार कर उन्हें जरामरण का सांकेतिक नाम 

: प्रदान किया और प्रतीत्य समुत्पांद के! सिद्धान्त के अनुसार उसके कारणों की खोज 

- की है। इस खोज को "हाॉदेश निदान'भी कहा जाता है । बुद्ध के अनुसार जरामरण , 

सभी दुःखों का प्रतीक है तो इसका कारण है जाति ग्र्यात्‌ शरीर घारण करना या 
जन्म ग्रह करना । अभ्रगर शरीर नहीं होगा तो दुःख किसे होगा ?, जाति या जन्म 

ग्रहण करने का कारण है स्व श्रर्थात्‌ बार-बार जन्म लेने की भवृत्ति:/: इस प्रवृत्ति 

या भव का कारण है उपादान अर्थात्‌ सांसारिक विषयों में लिप्त रहने की हमारी 

अभिलापा । इस उपादान का कारण. है तृष्णायें। तृष्णा का कारण है वेदना अर्थात्‌ 

इन्द्रियों का अनुभव) इन्द्रियाँ ही विषय भोग का साधन हैत|तृर्णशाओं की तृप्ति 
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इन्द्रियाँ ही अनुमव करती हैं। वेदवा या इन्द्रिय अनुमव का कारण है स्पर्श भ्र्थात्‌ 
इच्ध्रियों का वस्तु के साथ सम्पर्क । स्पशें का कारण है पडायतन अर्थात्‌ मन तथा 
पाँच करें न्द्रियाँ क्योंकि स्पर्श के लिये इच्ध्रियाँ आवश्यक हैं। पडायतन का कारण 
है नामरूप अर्थात्‌ मन सहित गर्भस्थ शरीर । नामरूप का कारण है विज्ञात अर्थात्‌ 
चेतना क्‍योंकि गर्मस्थ शरीर का विकास तभी सम्भव है जब उममें चेतना हो .|विश्ञान 
जब उसमें धूर्व॑जन्मः के संस्कार हों । इन संस्कारों का निर्मार। कर्मों से होता है । 
ग्रतः इन संस्कारों का कारण होता है-श्रविद्या श्रर्थात्‌ अ्रवास्तविक को वास्तविक 
और असत्य को सत्य समझना । यही जन्म का मूल कारण है । 


इस प्रकार बुद्ध ने दुःख के वारह कारणों (द्वादश निदान) "की एक श-खला 
प्रस्तुत की है ॥ इस श खला को संक्षेप में इस प्रकार समका जा सकता है । ()| 
दुःख है, (2) दुःख का कारण है जाति ब्र्थात्‌ जन्म ग्रहण करना, (3 )जाति का कारण 


भव अर्थात्‌ जन्म लेने की प्रवृत्ति, (4) भव का कारण है उपादान श्रर्थात्‌ अभिलापा, 
(5) उपादान का कारण है तृष्णा, (6) तृष्णा का कारण है वेदना या इन्द्रियानुभूति 
(7) वेदना का कारण है स्पर्श, (8) स्पर्श का कारण है पडायतन श्र्थात्‌ मन और 
पाँच कर्मेन्द्रियाँ, (9) पडायतन का कारण है नामरूप, (0) नामरूप का कारण है 
विज्ञान या चेतना, () विज्ञान का कारण है संस्कार और (2) संस्कार का 
कारण है श्रविद्या ।. 

इस प्रकार बुद्ध ने दुःखों का मूल कारण अविद्या को माना है अतः श्रविद्या 
के निराकरण द्वारा उससे उत्पन्न होने वाले दुःख से भी छुटकारा पाया जा सकता 
है। बुद्ध ने प्रतीत्य समुत्पाद को श्रत्यधिक महत्व दिया है ।उन्होंने इसको घम का 
नाम दिया है । 

अ्नित्यवाद श्थवा क्षणिकवाद--वौद्ध दर्शन जगत की किसी वस्तु या विचार 
की नित्यता में विश्वास नहीं करता है । उसके अनुसार जगत में कुछ भी स्थायी 
या अपरिवर्तनशी चल नहीं है । जगत की प्रत्येक वस्तु अनित्य (श्रस्थायी) और क्षरिक 
है। श्रात्मा और जगत प्रति क्षण बदलते रहते हैं। परिवर्तत जीवन श्रौर जगत का 
वास्तविक नियम है । किसी भी वस्तु या विचार में स्थायित्व या श्रपरिवर्तनशीलता 
मन की एक झूठी कल्पना है। जिस प्रकार नदी में जल और जलते हुये दीपक की 
ली की स्थिति में प्रतिक्षण परिवर्तन होते रहने पर भी वही प्रतीत होता है बसे ही 
आत्मा और जगत भी' क्षशिक श्ौर अनित्य होने पर भी प्रवाह रूप सें बने रहने 
के कारण नित्य और स्थायी प्रतीत होते हैं । कुछ विचारकों का मत है कि वृद्ध ने 
अनित्यता के सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था किन्तु कालान्तर में उनके शिष्यों ने 
उसे क्षरिषकवाद में परिवर्तित कर दिया । 

अनात्मवाद--बौद्ध दर्शन श्रनात्मवादी है । महात्मा बुद्ध स्थायी आत्मा की 
सत्ता में विश्वास नहीं करते ॥[उनके अनुसार शात्मा शरीर के समान नाशवान है और 


च>ज्ए ज्थो जय 


जया 
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श्रात्मा में वे समी विकार है जो शरीर में हैं। शरीर के नष्ट हो जाने पर आतः 
भी नष्ट हो जाती है । उनके अनुप्तार मनुष्य या किसी अन्य में आत्मा जैसा को 
स्थायी या अविनांशी तत्व नहीं है। जिसे हम आत्मा माचते वह एक विज्ञान सवा 
मात्र हैं । ह ह । 
उनका कथन था कि जिस प्रकार.एक 'कारीगर पहियाऔरथुरी आदि क 
मिलाकर गाड़ी तैयार करता है, उसी प्रकार हमारे शरीर की रचना भी संस्कार 
संज्ञा, रूप, वेदना एवं विज्ञान -रूपी तत्वों के समूह से मिलकर हुई है । जब्र तव 
इन तत्वों की समष्टि बनी रहती है तभी तक मनुष्य बना रहता है झ्र जब ये नष् 
हो जाते हैं तब मनुष्य का भी अन्त हो जाता है। अतः इस संसार में आत्मा जर्सी 
कोई सत्ता नहीं है । वौद्ध धर्म का यह सिद्धान्त अनित्यता के सिद्धान्त पर आधा- 
रित है। 

वौद्ध साहित्य में उल्लेखित कतिपय तथ्यों के आधार पर डॉ. राधाक्षष्ण 

ने बौद्ध घर्म को आत्मवादी सिद्ध करने का प्रयत्न किया है किन्तु उनका यह म 

मान्य नहीं है । गा | 
कर्मचाद---बौद्ध घर्म कर्म प्रधान है | वह सृष्टि के कर्त्ता या नियन्‍्ता के रू 

में किसी ईश्वर या दैवीय शक्ति को नहीं मानता । उनके अनुसार समस्त जगत दे 
काये ब्यापारों का तियन्ता कर्म है । बौद्ध धर्म में कर्म का वही स्थान है जो आस्तिव 
धर्म में ईश्वर का है। बौद्ध घर्मं के अनुसार कम में मनुष्य की समस्त शारीरिक, 
वाचिक (वाणी सम्बन्धी) तथा मानसिक क्रियायें सम्मिलित हैं । कर्म ही मनुष्य के 
भाग्य का निर्णायक हैं । व्यक्ति को उसके कर्मों के अ्रनुसार फल मिलता है । श्रच्छे 
कर्मो का फल अच्छा और बुरे कर्मों का फल बुरा मिलता है | बौद्ध धर्म के अनुसार 
पिछले जन्मों के कर्मों के फल वर्तमान जीवन में और वर्तमान जीवन के कर्मों का 
फल अगले जन्म में भोगना पड़ता है। बुद्ध का उपदेश है--जो भी व्यक्ति, चाहे 
चह ब्राह्मण हो, क्षत्रिय हो, वैश्य हो अथवा शूद्र हो, . सम्यंक (सद अथवा मच् 
कर्म करेगा चह मोक्ष प्राप्त कर सकेगा ।” एक बार मासवक नामक एक ब्राह्मण 
विद्यार्थी ने गौतम से पूछा . 'हे गौतम ! यहाँ संसार में कई मनुष्य अल्पायु हैं तो 
कई दीर्घायु, कई बहुत. रोगी हैं तो कई कम रोगी, कई , मूर्ख हैं तो कई बुद्धिमान । 
क्या व है कि यहाँ प्राणियों में इतना अन्तर, इतनी होनता और उत्तमता दिखाई 
हे य हैं? इसके:उत्तर में महात्मा बुद्ध ने कम के आधार पर प्राणियों की हीनता 
र उत्तमता के भेद की व्याख्या करते हुए कहा--'माणवक ! आणी कर्म के अधीन 
है। कर्म हो उनकी वर्तमाव दशा का कारण है । कर्म ही प्राणियों का बच्चु और 

आश्रय है । प्राणियों में जो हीवता और उत्तमता दिखाई देती है उसका कारण भी - 

कम ही है । बैद्ध का यह कथन कम के सिद्धान्त की महत्ता पर अकाश डालतों है । 
हर पनजेत्म सें विश्वास--महात्मा बुद्ध पुन्जेन्म. में विश्वास रखते थे । बौद्ध 
. / अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को अपने कर्मो का फल भोगना पड़ता है । कर्मों का 


। 
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फेल भोगने के लिए मनुष्य को ,वार-बार जन्म लेना पड़ता है । बुद्ध के अनुसार वह 
पुनर्जन्म झात्मा का नहीं बल्कि अनित्य श्रहंकार का होतां है । जिस प्रकार जल-प्रवाह 
में एक लहर के पश्चात्‌ दूसरी लहर आती है और यह क्रम जारी रहता है और उस 
में कहीं भी व्यववान नहीं पड़ता है, उसी प्रकार एक जन्म की अन्तिम चेतना के 
विलय होते ही दूसरे जन्म की प्रथम चेतना का उदय होता है। वह परिवर्तन इस 
प्रकार होता है कि विलय और उदय के बीच कोई व्यवधान नहीं पड़ता । ऐसी 
अवस्था में यह नहीं कहा जा सकता कि जो जीव उत्पन्न हुआ है वह नितान्त पहला 
ही है भ्रथवा नितान्त दूसरा ही है । 
ग्रनीश्वरवाद--महात्मा बुद्ध का ईश्वर की सत्ता में विश्वास नहीं था । 
जब कभी भी महात्मा बुद्ध से ईश्वर के सम्बन्ध में पूछा जाता था तो वे या तो 
बिल्कुल मोन हो जाते थे या कुछ परिहासपूर्ण शब्दों में ईश्वर के विद्यमान होने में 
सन्देह प्रकट करते थे । कर्मवादी होने के कारण उन्होंने ईश्वर सम्बन्धी प्रश्नों पर 
ग्रम्मीरतापूर्वक मनन नहीं किया । उन्होंने एक स्थल पर यह बताया कि ग्रादि मानव 
को ही परवर्ती मानव ने श्रमवश ईश्वर मान लिया । श्रतः अधिकांश विद्वानों - ने 
बौद्ध धर्म को अ्नीश्वरवादी धर्म माना है । 


>_निर्वाण--निर्वाण बौद्ध धर्म का चरम लक्ष्य है। निर्वाण का शाव्दिक अर्थ 
है।धुका हुआ .। कुछ विद्वान्‌ निर्वाण को 'विनाश की स्थिति” मानत्ते हैं, किन्तु 
बौर्दध साहित्य के अनुसार निर्वाण का अर्थ जीवन का नाश नहीं वरन्‌ परम श्रानन्‍्द 
, एवं शान्ति की वह अवस्था है जिसकी समता उपनिषदों के मोक्ष के आदर्श से की 
जा सकती है | निर्वाण राग्रद्वेष तथा उनसे उत्पन्न दुःख के नाश की अवस्था हैं । 
यह दुःख तथा जन्म-मरण के चक्र से छुटकारे का नाम है। निर्वाण शाश्वत शान्ति 
की अवस्था है जिसे पाकर कुछ भी पाना शेप नहीं रहता । निर्वाण जीवन का 
अन्त नहीं वल्कि जीवन रहते हुए पूर्णता की प्राप्ति की अवस्था है । भहात्मा बुद्ध 
ने मृत्यु के पूर्व ही निर्वाण प्राप्त किया था । निर्वाण का अर्थ निष्क्रयता भी नहीं 
है क्‍योंकि मिर्वाण-प्राप्ति के वाद भी बुद्ध धर्मेप्रचार के कार्य में . निरन्तर रतत 
रहे । श्रतः निर्वाण जीवन-काल में ही प्राप्त होने वाली परम शक्ति की वह भश्रवस्था 
है जिसकी तुलना किसी भी प्रकार के सांसारिक सुखों से नहीं की जा सकती भौर 
जो वर्णनातीत (जिसका वर्शान संभव न हो) है । निर्वाण-प्राप्ति-के साथ ही पुन्जेन्म 
तथा दुःखों से म्क्ति मिल जाती है । डॉ. राधाकृष्णन के »,ढब्दों में “बौद्ध प्रन्य हमें 
जिस निर्वाण की अवस्था का। वर्णन सुनते हैं, चह मृत्यु या विनाश कोरी भवस्या, 
नहीं है, बल्कि यह वहु अवस्था है. जो 'किसर्नेतिक आचरंणों की पूर्णता से प्राप्त 


. होती है 'जो पविन्न घामिक जीवन की साधना प्रका परिणाम है। निर्वाण वासनाओं 
से छुटकारे फा नाम है ।” 


बौद्ध धर्म के प्रसार के कारण 

छठी शताब्दी ई. पू. में भारत में जिन नवीन धामिक सम्प्रदायों का 

उदय हुमना.उनमें वौद्ध धर्म सबसे अधिक लोकप्रिय हुआ । इस धर्म के सिद्धान्तों ने 
से सिर्फ भारतीय मानस को आन्दोलित कर उन्हें इस धर्म को अपनाने के लिए 
. प्रोरित किया, अपितु उसने अपने प्रसार की खंखला विदेशों तक विस्तृत कर ली 
थी | बौद्ध घर्मं के इस प्रसार के अनेक कारण थे। इन कारणों के प्रभावसे 
चिर प्रतिष्ठित वैदिक धर्म श्रौर अनेक श्रन्य सम्प्रदायों के मध्य से होते हुए यह घर्म 
. उत्तरोत्तर प्रगति की ओर अग्रसर होता गया । बौद्ध घर्मं की तत्वर प्रगति में जिन 

कारणों ने योगंदान दिया वे अग्नलिखित हैं-- 

() महात्मा बुद्ध का प्रभावशाली व्यक्तित्व--महात्मा बुद्ध के त्याग्रपूर्ण 
जीवन और उनके प्रभावशाली व्यक्तित्व ने बौद्ध घम के विकास को एक नई दिशा 
प्रदान की.। महात्मा बुद्ध का जीवन अत्यन्त पवित्र और सादा था। उनमें मानवीय 
गुणों की प्रचुरता थी। वे कभी ऋुद्ध नहीं होते थे तथा उनका हृदय दया, स्नेह 
और करुणा से परिपूर्ण था । अतः जो व्यक्ति उनके सम्पर्क में आता था वही उनसे 
प्रभावित होकरे;उन्का भ्रनुयायी बन जाता था । इस प्रकार बुद्ध के जीवन-काल 
में ही हजारों व्यक्ति उनके आकर्षक व्यक्तित्व से प्रभावित होकर उनके अनुयायी 
बन गये थे । श्री एन. एन. घोष के अनुसार “महात्मा बुद्ध का अत्यधिक आकर्षक 
व्यक्तित्व उसके लिए एक हृदय-स्पर्शी वस्तु की भाँति काम क़रता था जो उनके 
सम्पर्क में आए । जिस तरह से उन्होंने कट्ठर विद्वान ब्राह्मणों के तर्को में दोष 
निकाले और जो गहरी मानव-भावना उनके प्रवचनों ने प्रेरित को, उसने पुरोहितों 
राजाओं तथा साधारण. जनता को एक समान उनके धर्म के बारे में आश्वस्त कर 
दिया ।” डॉ. राजबली पाण्डेय क्राकथन है कि ' “बुद्ध का ऊंचा शरीर, गौरवपूर्ण 

. उन्नत मुखमण्डल, प्रशान्‍्त मुद्रा, दंया और करुणा सेप्रोंश्राद्र वा्णीलोगों पर जादू के 
समान प्रभाव डालती थी । बुद्ध ने कोरा उपदेश नहीं दिया, अपने उपदेशों को जीवन 
में मी चरितार्थ किया । इसलिए उनके घम्मं की प्रमाणिकता और उपयोगिता लोग 
शीघ्र मान लेते थे ।” महात्मा बुद्ध के व्यक्तित्व व बौद्ध घर्म के विकास में योगदान 
के सम्बन्ध में डॉ. केनेथ ने लिखा है कि--“जब पुर्ण शुद्ध हृदयता और सामान्य 
दयाभाव एक ही व्यक्ति में निहित हो जाते हैं, तब वह व्यक्ति श्रद्धा का पात्र और 
झाराध्य बन जाता है। बौद्ध धर्म की सफलता का यही एक मुख्य कारण था ।” 


(2) बोद्ध धर्म के सरल सिद्धान्त-महात्मा बुद्ध द्वारा प्रतिपादित घम्म 
सरल और सुवोध था । यह कर्मकाण्डों की जटिलता और दार्शनिक समस्याझों से 
दूर था । बौद्ध धर्म के सिद्धान्त सरल और व्यावहारिक थे । इसमें बैंदिक धर्म की 
भाँति कर्मेकाण्डों और पुरोहितों की श्रावश्यकता नहीं थी । महात्मा बुद्ध ने आत्मा- 
परमात्मा जैसे गूढ़ और रहस्यपूर्ण विषयों के बारे में कोई विचार प्रकट नहीं किया । 
उन्होंने संसार के दुःखों से छुटकारा पाने के लिए शुद्ध आचरण पर बल दिया। 

उन्होंने मोक्ष का द्वार स्त्री-पुरुष, ब्राह्मण, क्षत्रियं, वैश्य, शूद्र, वालक, युवा, ब्रद्ध ः 
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आदि समी के लिए खोल दिया भौर सम्पूर्ण मानव-जाति के कल्याण पर बल 
दिया । इसके विपरीत वैदिक घर्मं में घामिक विधि-विधान के कठोर नियम थे तथा 
जनता वैदिक कर्मकाण्डों से ऊब गई थी । अतः जनसाधारण ने बौद्ध धर्म को 
सह स्वीकार किया । 


(3) जन-साधारण की सापा में प्रचार-वौद्ध धर्म की लोकप्रियता का एक 
कारण यह भी था कि महात्मा बुद्ध ने अपनी शिक्षाओं का प्रचार जनसाधारण की 
सापा में किया । उनका कहना था कि “में गरीबों की भाषा द्वारा गरीबों तक 
. पहुँचना चाहता हूं ।” बुद्ध जानते थे कि संस्कृत का प्रयोग केवल शिक्षित लोगों 
में ही प्रचलित है । अतएव संस्कृत में उपदेश देने से उनकी शिक्षाश्रों का प्रचार 
केवल धोड़ें से पढ़े लिखे लोगों के बीच में ही हो सकेगा । श्रतः उन्होंने जनसाधारण 
की भाषा में ही उपदेश दिए जिससे उनकी शिक्षाश्रों का व्यापक प्रचार हुआ । 


(4) प्रचार शैली की रोचकता--महात्मा बुद्ध की प्रचार-शली नितान्त 
सरल, सुवोध और लोक-रुचि के अनुकूंल थी । उन्होंनेश्रप्नी शिक्षाप्रों में लोककथाओओं;, 
लोको क्तियों और॥ -मुहावरों. कां.'प्रचु रता से प्रयोग किया | अपने सिद्धांतों को सम- 
माने के लिए वे जिन उदाहरणों और उपमाओं का प्रयोग करते थे उनका सीघा 

सम्बन्ध मनुष्य के दैनिक जीवन से होता था । वे अपने उपदेशों में हास्य झौर व्यंग्य 
का भी उचित मात्रा में पुट दिया करते थे जिससे उनमें रोचकता झा जाती थी । 
जन-साधारण की भाषा के प्रयोग तथा प्रचार शैली की रोचकता से बुद्ध को श्रपनी 
शिक्षाओं का प्रचार-करने में वहुत वड़ी सहायता मिली । 

(5) धर्म,प्रचारकों का उत्साह--बौद्ध धर्म के प्रसार में उसके घमं प्रचारकों 
का झ्कथनीय योगदान रहा है | सौभाग्य से वौद्ध धर्म के उदयकाल में. उसे ऐसे 
प्रनुयायी और प्रचारक मिले जिन्होंने अपनी धर्म निरपेक्षता श्ौर निःस्वार्य भावना 
से अपने धर्म के प्रसार में महान योगदान, द्विय्रा । सारिपुत्र मौगल्याथान;, महाकाश्यप 
आनन्द, अनाथ पिण्डक आदि ऐसे ही प्रचारक थे । 


(6)'बुंद्ध की प्र रणा-- महात्मा बुद्ध ने अपने अनुया यियों में धर्म केश्रतिग्रस्तीम! 
: उत्साह कोसंचार किया था [उन्होंने धर्म प्रचारकों:कों उपदेश देते हुए।कहा-थरा कि “आओ 
सिक्षुओं ! मानवता श्रौर जीवमात्र फे कल्याण के लिए जांग्रो श्लोर अ्रमण-करो । 
एक दिशा में दो मिक्षुन जाएं, वल्कि एक दिशा में एक ही सिक्षु जाए ।॥” 
अतः घधमं प्रचारकों ने वौद्ध धर्म को फैलाने में अनुपम त्याग और उत्साह का परिचय 
दिया । उन्होंने सब प्रकार के कष्ठों को सहन करते हुए बौद्ध धर्म” के सिद्धांतों का 
दूर-दूर तक प्रचार किया । वौद्ध धर्म के प्रचारकों के अ्रथक परिश्रम के फलस्वरूप 
बोद्ध धर्म तेजी के साथ फैलता चला गया ! ह 
(7) भिल्षुओं का आदर्श जीवन-बौद्ध मठों ने भी वौद्ध धर्म के प्रचार एवं प्रसार 
पूर्ण योगदान दिया ।- बुद्ध ने वौद्ध संघ के भिक्षुओं के आवास के लिए मठों | 


जन 
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का निर्माण करवाया । बौद्ध-मठों में रहकर भिक्षु सामूहिक जीवन व्यतीत करते थे । 


बौद्ध संघ का संगठन लोकतन्‍्त्रीय था । सभी भिक्षु समान थे, उनमें न कोई बड़ा था 
और-न कोई छोटा | सदेव साथ रहने के कारण वे आतृत्व की भावना से अनुप्राणित 
हो जाते थे । वौद्ध भिश्षु आदेश, पवित्र और सदाचारपूर्ण : जीवन व्यतीत करते थे । 

अतः हजारों व्यक्ति मिक्षुओं के उच्च चरित्र और झ्रादर्श जीवन को देखकर बौद्ध 

धर्म के प्रति आकृष्ट हो जाते थे। डॉ. वी. ए. स्मिथ का कथन है कि “बौद्ध 

मिक्षुओं तथा भिक्षुस्ियों का सुव्यवस्थित संगठन बौद्ध धर्म के प्रचार का एक 

प्रभावशाली साधन था । | ह | हे 

(8) राजकोय संरक्षण--महात्मा, बुद्ध क्षत्रिय राजपुत्र थे। क्षत्रिय जाति में 

उनका प्रत्यधिक सम्मान था । अतः बौद्ध धर्म को उसके जन्म-काल से ही अनेक 

गणखज्यों और राजतस्त्रात्मक राज्यों का संरक्षण प्राप्त हुआ । शाक्‍यों, लिच्छ- 

' वियों और मल्लों के गणराज्य बौद्ध धर्म में अपार श्रद्धा रखते थे । इसके अतिरिक्त 
संज्ञाट भ्रशोक ने वौद्ध धरम के प्रचार-प्रसोर में अपनी सारी शक्ति लगा दी थी। 

डां. हेमचन्द राय चौधरी के अनुसार “सम्राट श्रशोक ने गंगा की घाटो में फंले बोद्ध 

धर्म को विश्व धंर्म बना दिया ।” इसी प्रकार सम्राट कनिष्क और हर्षवर्धन भी 

बौद्ध धर्म के संरक्षक थे । उन्होंने भी वोद्ध-घर्म के प्रचार-प्रसार के लिए भ्रनेक कदम _ 

उठाये जिसके फलस्वरूप बौद्ध धर्म तेजी से उन्नति करने लगा। भ्रशोक, 'कुंपाणः . 

संम्र[ुट कतिप्क और, हे! के वाद/वंगाल के पाल तथा सेन राजवंशों ने बौद्ध धर्म के 
प्रद्यार में योगदान दिया। 


(9) स्मानतों की मावता--बौद्ध घर्मे की लोकप्रियता का एक प्रमुख कारण 
यह था कि इस घ॒र्म में जाति-प्रथा एवं ऊँच-तीच का .भेद-भाव नहीं था। बौद्ध-घर्म 
के दरवाजे सभी सम्प्रदायों के लोगों के लिए खुले थे । महात्मा बुद्ध.नें- जांति-पाँति के 
भेद-माव को अनावश्यक एवं अस्वाभाविक बतलाया और घोषणा की कि अष्टाँगिक 
मार्य का पालन करते हुए शूद्ग भी मोक्ष प्राप्त कर सकते थे । बौद्ध धर्म के द्वार सभी 
सम्प्रदायों के लोगों के लिए खुले हुए थे । महात्मा बुद्ध जन्म से किसी व्यक्ति को 
श्रेष्ठ और किसी को नीच मानने के लिए तैयार नहीं थे । अ्रतः शूद्र और दलित- 

“वर्ग के लोग बौद्ध धर्म की ओर आ्राकपित' हुए और उन्होंने बौद्ध धर्म को उत्साह के 
साथ ग्रहण किया । श्री एव. एन. घोष का कथन है कि 'जाति:पाँति - के भावों को 
नष्ट करके, इस धम्म ने शूद्रों का दर्जा ऊंचा उठा दिया और उन्होंने बौद्ध घ॒र्म 
को स्वीकार करके श्रपवी सामाजिक तथा आध्यात्मिक स्वतन्त्रता प्राप्त करली ।” 

(40) वैदिक धर्म की जटिलता--उत्तर वैदिक-कांल. में वैदिक धर्म श्रनेक 
पाणण्डों, कर्मकाण्डों तथा अन्धविश्वासों का शिकार हो गया ; था । ब्राह्मणों ने यज्ञों 
को भत्यन्त जटिल और खर्चीला बना दिया था । साधारण लोग इन .खर्चीले तथा 
हिसात्मक यज्ञों से ऊब चुके थे। भ्रतः जब महात्मा बुद्ध ने हिसात्मक य्ज्ञों, कर्मेकांडों 
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औ्रौर पुरोहितवाद की तोऩ झ्रालोचना की तो, अनेक व्यक्ति उनके उपदेशों से प्रभावित 
होकर बौद्ध धर्म के अनुयायी वन गए । वौद्ध धर्म में न किसी सामग्री और न किसी 
- ब्राह्मण की आवश्यकता थी । कोई भी व्यक्ति अष्टांगिक मार्ग का अनुसरण करते हुए 
अपना जीवन सफल और सुखी बना सकता था । भ्रतः इस कारण मी वौद्ध:घ॒र्म का 
लोकप्रिय होना स्वाभाविक था । मेक्‍्ससुलर के अनुसार “बुद्ध का धर्म 'इसलिए 
सफल हुझ कि जन-जन के मानस की बात महात्मा बुद्ध ने सोचो थी ।” 

() समायोजन को विशेषता--वौद् घर्म की सफलता का एक कारण यह 
भी था कि उसमें दूसरों के साथ समायोजन की विशेषता थी । बौद्ध संघ का संगठन 
लोकतन्त्रीय था बथा कोई भी व्यक्ति अपनी मनमानी नहीं कर सकता था। बुद्ध ने 
बौद्ध संघों को इतनी शक्तियाँ दे रखी थी कि वे साधारण तथा गौरा नियमों को 
स्वयं बना सकें | तत्मश्चात्‌ देश काल के अनुधार “बौद्ध घ॒र्म में परिवतंन होने लगा । 
हस फारसण सी बौद्ध धर्म के प्रचार एवं प्रसार में सहायता मिली ।” 

(42) बौद्ध समाझ्रों तथा बौद्ध विश्वविद्यालयों का प्रभाव--महात्मा वुद्ध 
के निर्वाण के पश्चात्‌ ऐस्मय-समय पर बौद्धों की चार समभाएँ हुई । उन सभाओं में 
बौद्धों के पारस्परिक भेद-भाय दूर किए गए और महात्मा बुद्ध की शिक्षा्रों का 
संग्रह किया गया । इससे वांद्ध संगठन को शक्तिशाली बनाने की प्रेरणा मिली। 
नालन्दा, विक्राशील और उछन्तपुरी के बौद्ध मठों . ने भी वौद्ध-धर्म के प्रचार एवं 
प्रसार में महत्वपूर्ण योग दिया । नालन्दा विश्वविद्यालय बौद्ों की शिक्षा का सबसे 
बड़ा केन्द्र था और यहाँ न केवल भारत के भिन्न-भिन्न भागों से वल्कि संसार के 
अ्रन्‍्य देशों से भी विद्यार्थी शिक्षा ग्रहता करने के.लिए आते थे। ये विद्यार्थी अपने 
देशों में लौटकर बौद्ध घर्मं का प्रचार करते थे । 

उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट है कि बौद्ध घर्म अपनी अन्तनिहित विशेषताप्रों 
और प्रन्य कारणों से विश्व का नोकप्रिय धर्म बन गया । इसका प्रसार संसार के 
पनेक भागों में हुआ । श्राज भी विश्व में इसके अनुयायियों की संख्या श्रन्य धर्मों के 
प्रनुयायियों सेशअधिक है । इस विचार का समर्थन करते हुए मैद्समूलर ६/४४४॥)७||९०।) 
ने लिखा है कि 'झाज भी एशिया में बौद्ध धर्म में विश्वास करने वालों की संख्या 
किसी भी अन्य धर्म के अनुयायियों की संख्या से जिसमें इस्लाम धर्म भर इसाई धर्म 
भी आते हैं, अधिक है | वो. ए. स्मिय का कथन है कि “यद्यपि बौद्ध धर्म श्रपनी जन्म 
अमि से लुप्त प्रायः सा हो गया है, परन्तु आज भी वह विश्व का एक प्रभावशाली 
हर्भ है और विभिन्न रूपों में लंका, वर्मा, स्याम, तिब्बत, मंगोलिया, चीन और 
जापान में पाया जाता है ।” 

बौद्ध धर्म के पतन के कारण 

उत्थान और पतन प्रकृति के शाश्वत नियम हैं। जिस का उदय होता है वहू . 
अपने विकास के चरम क्षितिज पर पहुँच कर अस्ताचल की ओर 
अग्रसर होता हैं । बौद्ध धर्म के साथ भी यही हुआ । बौद्ध धर्म भारत 
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में बहुत फैला ओर विदेशों में इसका प्रसार हुआ परन्तु भारत के हक 
में यह अपनी स्थाग्री घर ने वा सका और ईंसाकी सात गा क 
के आते-प्राते बौद्ध धर्म का हास होता शुरू हो गया ! कालान्तर में !2वीं . 
शताब्दी के उपराच्त . बौद्ध धर्म मारत से लुप्त हो गया ।(बोदध, धर्म के पतन के 


कारण निम्नलिखिंत थे - 5 थ 
“() सिक्षुओ्रों का चारित्रिक पतन--बौद्ध मठ जो बौद्ध धर्म के प्रचार के 
केन्द्र थे कुछ समय पश्चात्‌ चरित्रहीनता के गढ़ बन गये । भिक्षुग्रों एवं भिक्षुशणियों 
का जीवन बहुत ही कलुषित एवं अपवित्र हो गया था। वे मोग-विलास का जीवन 
करने व्यतीत लगे । बौद्ध मठ भिक्षुओ्रों के पारस्परिक विवादों और कलह के केच्र 
बन गये । बौद्ध भिक्षु उच्च भ्रादर्शों से गिर गये भ्रौर भौतिक सुखों की प्राप्ति के लिए 
ग्रधिकाधिक प्रयास करने लगे । परिणामस्वरूप लोगों का बौद्ध धर्म पर से विश्वास - 
उठता चला गया । 


(2) बौद्ध धर्म के दोष--महात्मा बुद्ध की मृत्यु के पश्चात्‌. बौद्ध धर्म में अनेक 
दोष आ गये । महायान शाखा के अनुयायियों ने महात्मा बुद्ध को देवता के रूप में 
स्वीकार कर लिया श्रौर उत्तकी मूर्ति बनाकर उसे पूजना भी आरम्भ कर दिया। 
कनिष्क के काल में महात्मा बुद्ध और अनेक बोधिसत्वों की व्यापक रूप से पूजा होने 
लगी । इसके अतिरिक बौद्ध घर्म में तन्त्रवाद का प्रभाव बढ़ने लगा ।-वज्यानी बौद्ध 
तन्त्रवाद के प्रबल समर्थक थे । कालान्तर में बौद्धों ने संस्कृत भाषा का प्रयोग करना 
शुरू कर दिया जो केवल सुशिक्षित लोगों की भाषा थी | श्रतः बौद्ध धर्म श्रान्तरिक 
दोषों के कारण जनसाधा रण में लोकप्रिय न रह सका । श्री एन. एन घोष के अनुसार 
“बौद्ध धर्म के पतन के कारणों के बारे में हमारे देश में बड़ी गलतफहमी है। बौद्ध 
धर्म के पतन का वास्तविक कारण यह था कि इसमें वे सब बुराइयाँ श्रा गई' थी। 


जिनके विरुद्ध महात्मा बुद्ध ने अपनी श्रावाज उठाई थी । बौद्ध धर्म सें पाखण्डों का 
समावेश हो गया था ।” 


(3) हिन्दू धर्म का पुनरुत्थान--बौद्ध घर्मे के बढ़ते हुए प्रमाव से हिन्दू घर्मं _ 
के अनुयायी चिन्तित थे । श्रतः उन्होंने समय के अनुसार हिन्दू घम्म में विशेष परिवर्तन 
किये । स्वामी शंकराचार्य और कुमारिल भट्ट ने बौद्ध धर्म का खण्डन किया और 
हिन्दू धर्म का प्रचार किया। उन्होंने हिन्दूकों में आत्मप्रतिष्ठा तथा आत्मविश्वास 
को भावता जागृत की जिससे हिन्दू धर्म में एक नवीन चेतना उत्पन्न हुई । 


,... (4) राजकोय संरक्षण का श्रसाव--कुछ समय टक मारत के सम्जाठों का 
संरक्षण दौद्ध धर्म को भ्राप्त हुआ किन्तु वाद में उसको यह राजकीय संरक्षण प्राप्त 
वे हो सका । शुंग वेश तंथा गुप्त वंश के राजा पौराशिक हिन्दू धर्म के रक्षक थे । 
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उन्होंने बौद्ध धर्म की अपेक्षा हिन्दू घर्मं को प्रोत्साहन दिया। उन्होंने श्रश्वमेघ यज्ञ 
तथा श्रन्य पुरानी वंदिक रीतियों को पुनः चलाया जिसके फलस्वरूप हिन्दू धर्म अपने 
खोये हुए गौरव को पुनः प्राप्त करने में सफल हुआ । श्रतः इन सम्नाटों की बौद्ध धर्म 
के प्रति उदासीनता के कारण बौद्ध धर्म को बड़ा आधात पहुँचा । इस प्रकार 
राजकीय संरक्षण के अभाव में बोद्ध घर्मं दिन-प्रतिदिन क्षीण होने लग गया । 


(5) बाँद्ध धर्म में फूट पड़ता--कालान्तर म॑ बौद्ध धर्म में फट पड़ गई और 
वह दो मुख्य शाखाझ्रों-- हीनयप्न एवं महायान में विभाजित हो गया । हीनयान 
और महायान शाखाओं के भिक्षु परस्पर सुले आम लड़ते थ और अपनी शक्ति को 
व्यर्थ में ही नष्ट करने लगे।थे ।इस भन्तरिक फूट ने बौद्ध धमम को पर्याप्त क्षति 
पहुंचाई । यद्यपि समय-समय पर बौद्ध समाओों ने इस पारस्परिक फूट को समाप्त 
करने का प्रयत्न किया किन्तु इन प्रयासों को सफलता प्राप्त न हुई 


बन 


(6) तन्त्र-सन्त्र में विश्वास--वीद्ध धर्म, के अनुयायी तन्त्र-मन्त्र में भी 
विश्वास करने लगे थे ।वज्जयानी सम्प्रदाय के लोग सन्त्र-मन्त्र मे अत्यधिक विश्वास 
करते थे । थे योग सिद्धि प्राप्त करने के लिए मांस, मदिरा, महिला, ग्रादि के सेवन 
पर बल देते थे । परिणामस्वरूप बौद्ध धर्म पर से लोगों का विश्वास उठता चला 
गया । 


(7) राजपृत्त नरेशों का विरोध --आठवीं शताब्दी से :वारहवीं शताब्दी तक 
उत्तरी मारत का अधिकांश भाग राजपूत राजाओं के झ्धिकार में श्रा चुका था 
जिन्हें युद्ध श्रौर रक्तपात में श्रानन्द मिलता“शा | वे वौद्धों के शहिसा के सिद्धान्त में 
विश्वास नहीं रखते थे । अश्रतः उन्होंने संघर्षमग हिन्दू धर्म को ही प्रोत्साहन दिया । 
उन्होंने ब्राह्मणों को अपने दरवार में बड़े-बड़े सम्मान और पद दिये भ्रौर पुरानी हिन्दू 
रीतियों को पुनः जीवित किया । इससे बौद्ध धर्म की प्रगति में बाबा पड़ी । 


(8) विदेशी श्राक्रमण-- इस प्रकार ज़ब बौद्ध धर्म अनेक दोपों के कारण 
जी हो चुका था उस समय हूणों के -आक्रमणों ने बौद्ध ध्मं को पतन की शोर 
अग्रसर कर दिया । हूणों के झ्राक्रमणों ने बौद्ध धर्म को - प्रवल झ्राघात पहुंचाया । 
उन्हींने बौद्ध मन्दिरों, मठों श्रौर विहारों को नप्ट कर दिया । हखों के उपरान्त तुकों 
ने भारत पर आक्रमण किया । बंगाल झ्रौर विहार उप्त समय वौद्धों के बड़े मारी 
केन्द्र थे । तुक्कों ने त्रिहार और बंगाल पर आक्रमण किया और हजारों वौडों को 
मौत के घाट उतार दिया । उन्होंने नालन्दा, उद्न्तपुरी और विक्रमशील विश्व- 
विश्वविद्यालयों वो जलाकर राख कर दिया । इरा प्रकार मुस्लिम आक्रम ण॒का रियों ने 
वौद्ध धर्म के टिमटिमाते हुए दीपक को वुकका दिया । 

| श्री. एन. एन. घोष का कथन है कि “हुर्कों के विरोध नालन्दा,। विक्रशशील 
भ्रौर उहन्तपुरी विश्वविद्यालयों के जलने तथा प्रमुख बौद्ध राजाश्रों श्र भिक्षुश्रों के 
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मारे जाने या मारत के- बाहर चले जाने के कारण भारत में बचे हुए बौद्धों को 
दुबारा इतनी हिम्मत नहीं हुई कि बौद्ध घर्म को पु]नर्जावित कर सके । बोढ्ों के 
पालण्ड के कारण उनका घ॒र्म बिलकुल थोथा हो चुका था झौर लोगों का श्रब इस 
पर से बिल्कुल विश्वास उठ चुका था, भ्रतः बोध धर्म भारत से बिल्कुल लुप्त हो 

| हे ह 
गया हंस विवेचन से स्पष्ट है कि भारत में वौद्ध धर्म ने जिस द्रुतगति से उन्नति 
की उसी द्वतगति से उसका पतन हो गया प्रसिद्ध विद्वान मैक्ससुलर (४४ परा0॥९7) 
का कथन है कि “जिस स्रोत से बौद्ध धर्म उत्पन्त हुआ था। उसी में वह समा - 
गया यश पि विदेशों में श्रव भी वह धर्म बहुसंख्यक जनता को प्रभावित किये हुये 
है” श्री डब्लू. डब्लू हण्दर का कथन है कि “यद्यपि एक हजार वर्षों से बौद्ध धर्म 
झपनी जन्म स्थली से समाप्त सा हो गया परन्तु इसने भ्रपने देश निकाले में श्रपनी 
मातूंभूमि से भ्रधिक स्थाति प्राप्त की है । वी. ए. स्मिथ महोदय का कथन है कि 
“यद्यपि बौद्ध धर्म भ्रपनी जन्मसूम्ति से लुप्त प्रायः सा हो गया है, परन्तु श्राज भी वह 
विश्व का एक प्रभावशाली धर्म है श्ौर विभिन्‍न रूपों में लंका, वर्मा, स्थाम, तिब्बत, 
मंगोलिया, चीन श्ौर जापान में पाया जाता है।! 
भारतोय संस्कृति को बौद्ध धर्म की देन 
भारतीय संस्कृति को बौद्ध धर्म की अपार देन: है.। बौद्ध धर्म का 

उदय भारतीय संस्कृति के लिये अत्यन्त हितकंर सिद्ध हुआ । इस धर्म के प्रभाव से 
भाश्तीय संस्कृति के गौरव में वृद्धि हुई श्रौर मारतवासियों को जीवन के प्रति एक 
विशिष्ट दृष्टिकोण विकसित करने में सहायता प्रदान की । इस धर्म ने भारत के 
घ॒र्म, दर्शन, साहित्य श्ौर कला के क्षेत्र में अ्रभूतपूर्व योगदान दिया । इन पक्षों पर 
बोद्ध धर्म की श्रमिट छाप चिरन्तन और चिरकालीन है| इस सम्बन्ध में प्रसिद्ध विद्वान 
मेक्समूलर (]४४)४ाए०/) ने कहा कि “यद्यपि बोद्ध घर्म भारत से लुप्त हुये ॥000 
वर्ष बीत गये हैं फिर इस धर्म द्वारा मारतीय विचारधारा औौर ज़ीवन-डाला गया 
अमाव सुदीधंकाल:के दाद शाज तक विद्यमान है। , भारतीय संस्कृति पर बौद्ध धर्म; 
5 कैप्रमाव का निम्नलिखित: बिन्दुओं. में व्यक्त किया जा सकता है- . 

(4) सरल एवं लोकप्रिय धर्म का प्रच/र---बौद्ध धर्म ने. हमें एक सरल और 
लोकप्रिय धर्म प्रदान किया जिसमें कमंकाण्डों, पाखण्डों एवं मनिरर्थक विधि-विधानों 
की कोई आवश्यकता नहीं थी । महात्मा बुद्ध ने अपने धर्मं में ने तो ईश्वर सम्बन्धी 
गूड़ बातों को कोई स्थान दिया और न ही यज्ञादि कमकाण्डों को । उनका कहना था> - 
कि भ्रष्टांगिक मार्ग का अनुसरण करते हुए कोई भी व्यक्ति अपने जीवन को सफल 
भोर सुखी वता सकता था। वौद्ध धर्म ने सदाचार, लोकसेवा और उच्च आदर्शों का 
श्रसार करते हुए शोषणहीन समाज की स्थापना पर बल दिया। आचरण की 

पवित्रता, समता, अहिंसा, संयम, सहिष्णुता आदि अनेक गुणों का भारतीय समाज में 
समुचित ढंग से समावेश करने का श्रेय भी वौद्ध धर्म को प्राप्त है । 
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(2) बाह्यण पर्म पर प्रभाव--वौद्ध धर्म के अहिसा के सिद्धान्त का प्रभाव 

ब्राह्मण धर्म पर भी पड़ा । बौद्ध धर्म अहिसा का प्रतल समर्थक था ! उसने यज्ञों में/ 
प्रचलित पशुबलि का विरोध किया और अहिसा के पालन पर जोर दिया । ब्राह्मण 

घर्मं भी इस भ्रहिसा के सिद्धान्त से प्रभावित हुआ जिसके फलस्वरूप ब्राह्मणों ने भी 
प्राणीमान्न पर दया दिखाने का उपदेश देना शुरू कर दिया और यज्ञों में पशुबलि 
की प्रथा का हास होता चला गया । कालान्तर में मागवतत धर्म ने भी 'प्रहिंसा परमो 
घर: के सिद्धान्त को स्वीकार कर लिया । इस प्रकार ब्राह्मण धर्म ने बौद्ध धर्म की 

बहुत सी बातों को ग्रहरा कर लिया और शअ्रपने धर्म का परिष्कार किया । : 


(3) कला को उन्‍नति--बौद्ध धर्म की सबसे भ्रमुख देन कला के क्षेत्र में है । 
पनेक विद्वानों की मान्यता है कि मूति कला एवं शिल्प कलाशों का उद्भव सम्मवत्तः 
बीद घधमं के द्वार। ही हुआ । महात्मा बुद्ध और बोधिसत्वों की प्रसंख्य मूर्तियाँ भारत 
. में बनने लगी जिससे कलाकारों को ग्रपनी कला को समुश्नत बनाने का उचित श्ौर 
पर्याप्त श्रवसर मिलने लगा । सांची. तथा सारनाथ के स्तूप, श्ररावली के मन्दिर 
भशोक के शिला स्तम्म मारतीय' कला के नमूनों में से हैं। भजन्ता, एलोरा 
तथा बाध की गुफाओं के भित्तिचित्र' बौद्ध कलाकारों को देन हैं जो भारतीय बित्र- 
कला के उत्कृष्ट नमूने हैं। प्रो. कोहन का कयन है कि “यह स्पथ्ट हैँ कि मोड़ कसा 
का झनुसब हम सबों के लिए एक गस्मीर भ्रनुभव होना चाहिए। समी क्षेत्रों में 
चित्रकला, स्थापत्य कला, वास्तुकला झ्ौर कारीगरो में बोद्ध धर्म ने ऐसी कलाकृतियाँ 
डरपन्न की हैं जो पाश्वात्य कला कोश ष्ठतमकृतियों फे सामने रखी जा सकती हैं ।' 
मूर्ति कला के क्षेत्र में एक नई शली-गान्धार शैली को भी बौद्ध कलाकारों ने ही जन्म 
दिया था। भारतीय कला के कोप को उन्नत और समृद्ध बनाने में बोद्ध धर्म का 
प्रमुख हाथ रहा है। एक विद्वान ने बौद्ध कला की महत्ता के सम्बन्ध में लिखा है कि 
“बन्नपि भारतीय कला की परम्परा काफी प्राचीन है तथापि सिन्धु घाटी की कला 
को छोड़कर भारत में कला के जो नमूने प्राप्त होते हैं उनमें से अधिकांश बौद्ध कला 
के ही है ! मूततिकला भ्रौर- शित्पकला का तो उंद्भव ही सम्मवतः बौद्ध धर्म के द्वारा 
हुआ । एक यह भी महत्वपूर्ण बात है कि-बौद्ध कलाकारों. ने जिन, कन्नाकृतियों का 
निर्माण किया उनका सौन्दर्य और सौष्ठव साधारण नहीं है ।” 


(4) बिवेशों में भारतीय संस्कृति का प्रसतार--बौद्ध घमें की भारतीय 
संस्कृति को यह एक बहुत बड़ी देन है कि उसने मारत का भशन्य देशों के साथ गहरा 
सम्बन्ध स्थापित करने में एक महत्वपूर्णा भूमिका तिमाई है । बौद्ध धर्म भारत की 
ध्रोर से विदेशों के लिए एक असुल्य मेंट थी। भारत के बौद्ध भिक्षुओ्रों और 
विद्वानों ने विदेशों में वौद्ध धर्म का प्रसारकिया उन्होंने भारत के श्रतिरिक्त मध्य 
एशिया, चीन, जापान, तिब्वत, वर्मा, लंका, जावा, सुमात्रा, कम्बोर्डिया झादि देशों 
में भ्पने धर्म का प्रचार किया इसके परिणामस्वरूप भारत के साथ इन देशों का 


ञ> 
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चघनिष्ठ तथा स्थायी सम्बन्ध स्थापित हुआ और इनके साथ व्यापारिक तथा सांस्क्रतिक 
प्रादात-प्रदान भारम्म हो गया । इसके श्रतिरिक्त विदेशी यात्री तथा बौद्ध ई धर्म 

ज्ञान तथा विद्या-प्राप्ति के लिए भारत आने लगे। उन्होंने बुद्ध की शिक्षाओं के साथ 
भारतीय-संस्क्ृति के तत्त्वों को भी ग्रहण कर लिया । इस सम्बन्ध में जदुनाथ सरकार 
ने लिखा है कि/बौद्ध धर्म ने भारत और विदेशों के बीच सम्बन्ध स्थापित किया। 
यह धर्म एक विश्वव्यापी आन्दोलन था जिसने तीन शताब्दी ई. पू. में ही भारतीय 
संस्कृति को विदेशों में पहुँचा दिया । 


(5) साहित्ण सृजन में देन--साहित्य सृजन के क्षेत्र में भी बौद्ध धर्म की 
महत्वपूर्ण देन है । बौद्ध धर्म के विद्वानों ने जन साधारण की भाषा में अनेक ग्रन्यों 
की रचना की । पालि! झौर प्राकृत का विकास वहुत कुछ बुद्ध के उद्देश्यों के कारण 
हुआ । पालि बौद्ध ग्रन्थों में त्रिपिटकोंदविलय पिटक, सुत्तपिटक तथा अमिधम्मपिटक 
मितलिन्दपन्हो, दीपवंश, महावंश का महत्वपूर्ण स्थान है। बौद्ध साहित्यकारों ने 
संस्कृत भाषा में मी अनेक ग्रन्थों की रचना की जिनमें मंजुभोमुलकल्प, महावस्पु, 
ललितविस्तार तथा दिव्यावदान काफो प्रसिद्ध हैं। श्रश्वधोष, नागाजु न, वसुमित्र, 
विडुनाग आझ्रादि शिक्षा और साहित्य में योगदान देने वाले उल्लेखनीय बौद्ध प्राचार्य 
हुए । अश्वघोष की कृतियों में 'बुद्धचरित' एवं 'सोन्दरानन्द-काव्य/ सबसे श्रघिक 
प्रसिद्ध हैं । ये रचनायें साहित्यक दृष्टि से ही नहीं अपितु ऐपिहासिक दृष्टि से भी 
अत्यधिक महत्वपूर्ण हैं । इस सम्बन्ध में एक इतिहासकार ने लिखा है कि “यह 
कहने में कोई हिचक नहीं कि बौद्धों की घामिक ग्रन्थों की उपयोगिता इसलिए नहीं 
है कि उनके द्वारा हमें इस धर्म के सिद्धान्तों का परिचय प्राप्त होता है वरन्‌ उन्होंने 
प्राचीन भारत के इतिहास के पुन्ननिर्माण जंसे दुःसह्य कार्य में विद्वानों फो काफी 
सहायता की है।” ह 
े (6) शिक्षर का प्रसार--भार 

.. प्रणाली की स्थापना बौद्ध पर्मावलम्बि 
का प्रसार करने के लिए 


त हे शिक्षा की नियमित और व्यवस्थित 
हे सा द्वारा ही की गई थी । बौद्ध घर्मं की शिक्षा 
रा अनेक मठों तथा विहारों का निर्माण. किया गया | नालन्दा' 
तक्षशिला, विक्रमशील आदि स्थानों पर बड़े-बड़े विश्वविद्यालय स्थापित किए गए 
जिनमें हजारों विद्यार्थी शिक्षा प्राप्त करते थे । नालन्दा विश्वविद्यालय में बौद्ध धमम . 
के अ्रतिरिक्त तर्क शास्त्र, व्याकरण, चिकित्सा, दर्शन, भाषा विज्ञान आदि विषयों 


की शिक्षा भी दी जाती थी । यों “द्धीर:में पं ५ 
बगता इन विश्वविद्यालयों. ने ओ के  प्रसारः महत्वपूर्ण. 


हर .(7) दर्शन की उन्नति --- बौद्ध धर्म के उदय के फलस्वरूप भारत में एक नवीन 
दाशनिक साहित्य का सृजन हुआ ।२शुन्यवाद' तथा माध्यमिकर्स देशेन के प्रतिपादक हे 
नागाजु दा भारत के दार्शनिकों: में भहंत्वुपृर्ण स्थान है। बीद्ध घ्मे के प्रन्तगंत 
श्रनेक दार्शनिक सम्प्रदायों का विकास हुआ जिनमें सौत्रान्तिक, वैभाषिक, -विशान- 


' (46 | ह / 
- बादी एवं शुन्यवादी : दार्शनिक विचारधारायें उल्लेखनीय .थी.। प्रसंग, वसुमित्र, 2 


_ “ दिडनाग, धघंर्मकीति आदि बौद्ध दोर्शनिकों की कृतियों को अ्रध्ययन किये. बिना कोई. के 


भी व्यक्ति मारतीय दर्शन का आचाये नहीं कहा जा सकता। बौद्धों का दाशेनिक .  . 
साहित्य केवत प्रचुर और सद्ध ही नहीं अपितु विचारोस्तेजक मी थो । इस प्रकार. 
... बोड़ दाशे तिकों ने भारतीय दर्शन की अभिंवृद्धि में महत्वपूर्ण योग दियो.। पी 


ह (8) संघ व्यवस्था-- इसमें कोई सन्देह नहीं कि बौद्ध :संघों की स्थापना . 
: अगवान बुद्ध के मस्तिष्क की मौलिक उपज थी औरं , धर्म की. यहूं एक प्रमुख देत 
थी । सर्वप्रथम महात्मा बुद्ध ने बौद्ध भिक्षओं के लिए बौद्ध-संघ की व्यवस्था की भौर 
: उन्हें मठों में रहने का उपदेश दिया.।.इन मठों में सेकंड़ों भिक्षु एक साथ रहा. करते 
'थे | इन बौद्ध-संघों ने धमं-प्रचार की भावना को प्रोत्ताहित किया और समाज के 
नतिक आचरणा को ऊँचा उठाने में योगदान दिया । इस प्रकार महात्मा बुड़ ने 

पहली बार घामिक संगठन का महत्व जनता को दिखाया । हिन्दू धर्म में. मठ भौर 

.. रामद्वारे झादि भी बोद्ध संघ की नकल माने जा सकते हैं। 


(9) समानता की सावना--बौद्ध, घर्म ने जाति-अ्रथा- का विरोध करके 


सामाजिक और घामिक समानता स्थापित करते पर-बल दिया | बौद्ध धर्म ने जाति]... 


पाँति, ऊंच-नीच एवं अपृए्यता पर घोर प्रहार किया' और अपने . धर्म के द्वार समी 
सम्प्रदायों के लिए खोल दिए । बौद्ध धर्म ने समानता, उदारता श्रौर सहनशीलता 
का प्रचार किया तथा निम्न वर्ग के लोगों में श्रात्मविश्वास तथा झ्रात्मप्रतिध्ठा' की 
भावना उत्पन्न की.। । 


(0) भूति पूजा का प्राडुर्माब--भ्रनेक विद्वानों की घारणा है कि भारत में . 
मू्तिपुजा का व्यापक प्रसार बवौद्ध-धर्म. के द्वारा ही हुआ । महायान सम्प्रदाय के 
बौद्धों ने भगवान बुद्ध और बोघिसत्वों की मूति बनाकर उनकी. उपासना करना 
शुरू कर दिया । ग़ान्धार प्रदेश तो भगवान बुद्ध की असंख्य मूर्तियों से भरा पड़ा 
था । इसका हिन्दू धर्म के अ्रनुयायियों पर मी प्रभाव पड़ा झौर उन्होंने मी . अपने 
देवी-देवताओं की भूतियां वनाकर उनकी उपासना करना शुरू कर दिया। इस 
प्रकार मृ्तिपूजा की यह पद्धति बौद्धों के द्वारा ही हिन्दुप्रों को प्राप्त हुई । 


(4) घामिक सहिष्णुता--वौद्ध घर्म ने मारतीय समाज की घामिक सहिष्णुता 
का पाठ पढ़ाया । महात्मा बुद्ध का इष्टिकोण बड़ा हो उदार तथा व्यापक था । 
उन्होंने दूसरे घर्मों की निरन्‍्दा कभी नहीं की और बौद्धिक स्वतन्तता पर बल दिया । 
उन्होंने श्रपने विचार दूसरों पर थोपने का प्रयास नहीं किया बल्कि सत्य श्रौर तके के 
झाघार पर प्रत्येक धर्म को कसौटी पर परखने का आह्वान किया। इसका प्रमाव 
हिन्दु भ्रों पर भी पड़ा । ४ 
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(4 2)राजनीतिक प्रभाव--वौद्ध धर्म नें भारत के राजनैतिक इतिहास को 

भी बहुत प्रभावित किया । बौद्ध धर्म ने श्रनेक भारतीय नरेशों को प्रभावित किया । 
अशोक, फनिष्क, हर्षवर्धन आदि महान्‌ सम्नाठों ने वौद्ध घर्मं को स्वीकार किया और 
इस धर्म के प्रचार-प्रसार में अ्पने राज्य के समस्त साधन लगा दिये । बौद्ध धर्म ते 
प्रहिसा का उपदेश- देकर भारतीय नरेशों के हृदय में रक्तपात तथा युद्ध के प्रति 
घरणा उत्पन्न कर दी । यह बौद्ध धर्म ही था जिसने रक्त-पिपासु और विस्तारवादी 
ग्रशोक को कलिय-युद्ध के पश्चात्‌ शान्तिवादी बना दिया तथा उसने युद्धयोष को 
त्याग कर घर्मध्रोष ग्रहरां किया । बौद्ध घर्मे ने शासकों को समाज सेवा तथा लोक . 
कल्याण का पाठ पढ़ाया और उनमें सम्पूर्ण मानवे-जाति के उत्थान के लिए असीम 
उत्साह उत्पन्न कर दिया । बौद्ध धर्म ने राजनतिक क्षेत्र में शान्ति तथा श्रातृत्व के 
सिद्धान्त का प्रतिपादनः किया । आज भी भारत की राजनीति में अश्रहिंसा, विश्व -. 
शान्ति तथा शान्ति-पूर्णा सह-श्रस्तित्व के सिद्धान्त पर बल दिया'जाता'है ।४ " 
(3) राजनेतिक एकता--घीरे-धीरे .बौद्ध धर्म भारत के अनेक प्रान्तों में 

फैल गया । इससे राजनैतिक एकता को प्रोत्साहन मिला । हैवेल का मत है कि - 
“बौद्ध घर्म ने आर्यावेतं के जातीय बन्धनों को तोड़ कर तथा ह्ाह्मणों के कर्मकाष्डों 
से उत्पन्त आध्यात्मिक ग्रन्धविश्वासों को मिटाकर तत्कालीन राज॑नेतिक क्षीत्र में 
' सहानुसूति.की भावना उत्पन्न की। इसी राजनंतिक एकता तथा सहजुसूति के 
आधार पर साय वंश का सुदृह्ह शासन स्थापित हो सका ।” इस प्रकार भारतीय समाज 
दर्शन श्रौर विच्नारष्ठारा बोद्ध धर्म के ऋणी हैं । | _ *« 


जन प्रर्मे व-बोद्ध घर्मको तुलता 

- .. सूतिका--जेन व बौद्ध धर्म का तुलनांत्मक अध्यग्रन' करते पर हमें दोनों - 
धर्मों में अवेक समानंतायें इष्टिगोचर होती हैं । समताओं के आधार पर कतिपय 
विद्वानों ने जेंस धर्म को बोद्ध धर्म का एक सम्प्रदाय भानो है । श्री बारय॑ महोदय 
लिखेते हैं.कि ' जन मत बौद्ध धर्म से उत्पन्न एंक सम्प्रदाय है ।”- दोनों धर्मों में कुछ 
समानतायें होने के उपरान्त भी अनेक अ्रसमानतायें हैं। दोनों घर्मों में कुछ साम्य 
होने के कारण इन्हें एक. भूल से उद्धू त॑ कहा जाता है.जबकि दोनीं में कुछ विषमतायें ॥ 
भी विद्यमान हैं। दोनों धर्मों की समानतायें व अ्रसमानतायें निम्नलिखित हैं-- | * 


॥॒ 


है (() प्रारम्भ सम्बन्धी. समानता--जेन ऑरबौद्ध धर्म .का उदय एक ही 
शताब्दी -में हुआ था । दोनों के उदय की. उत्पत्ति हिन्दू घर्मं.की जटिलता, रूढ़िवादिता, . 
ने कमकाण्डों के फलस्वेरूप हुई थी। दोनों धर्मों ने वैदिक यज्ञों तंथा- कर्मकाण्डों का 
पक भौर अहिंसा को परम धंम मानकर सब प्रकार की: हिंसा वत्ति का विरोध 
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(2) दोनों धर्म प्रदारशों सें साम्य--जैन धर्म के प्रधान उपदेशक महावीर 
स्वामी .वे बोद्ध धर्म के प्रधान उपदेशक महात्मा बुद्ध दोनों ही क्षत्रिय राजकुमार: थे. 
जिन्होंने राजप्रिवार का सुख छोड़ कर तपस्या की व सत्य की खोज की । रे 


(3) वेदों को प्रामाणलिकता का लब्डन--जैने व वौद्ध दोनों धर्म हो वेदों की 
प्रामाणिकता को भस्वीकार केरते हैं। दोनों वेदों के स्थान पर तकरभअनुभव को 
प्रधानता देते हैं ।. 


(4) दोनों को ईश्वर में प्रविश्वास--दोनों धर्म प्रवर्तक .ईश्वर के अस्तित्व 
में विश्वास नहीं करते । बौद्ध घर्मं के अनुसार संसार की रचना भंणुओं से हुई है । 
वह ईश्वर को सृष्टि का रचियता,पालक,औरसंहारक: नहीं मानते । यह स्पष्टतया 
झनीश्वरवादी है। 


... (5) दोनों का करममवाद व पुनर्जन्म में विश्वास--ज॑न व वौद्ध दोनों ही धर्म 
कर्मवाद में आ्रास्था रखते हैं श्ौर दोनों ने ही पुनर्जन्म के सिद्धान्त को माना है । दोनों 
धर्मों के भ्रनुसार संत्तारं में उत्पन्न होने वाला प्रत्येक मानव पूर्व जन्म में किये गये 
कर्मो का फल भ्रवश्य पाता है । मनुष्य अपने जीवन में किये गये कर्मों के अतुसार 
ही. जन्म लेता है.श्रौर कर्मों की श्रेष्ठता ही जन्म योनि निश्चित करती है । 


(6) द्वोनों धर्म! जाति-पाँति विरोधी--दोनों धर्म जाति-पाँति का विरोध 
करते हैं । दोनों का विश्वास है कि मनुष्य का . वर्ण. जन्मजात न होकर कर्मों पर 
झाधारित है श्रौर मं करने के लिए मनुष्य स्वतन्त्र है । 


(7) सदाचार व श्रहिसा पर बल--दोनों धर्मो ने श्रहिसा पर वल दिया है भोर 
प्राणियों के प्रति करूणा, प्रेम, सहानुभूति के साथ बर्ताव करने का उपदेश दिया 
है । दोनों धर्मों ने सदाचार पूर्ण जीवन पर बल दिया है तथा शुद्ध आचररा, संयम, 
ओऔर।|परोपकार आदि गुणों को ही मोक्ष मार्ग बताया. हैं । | 


' (8) दोनों का प्रन्तिम उद्देश्य निर्वाण--दोनों घर्म इस संसार को बन्धनों 
व दुःखों का घर मानते हैं। दोनों घर्मों की मान्यता है कि संसार के दुःख अनन्त हैं इनसे 
, छुटकारा पाने भ्र्थात्‌ सांसारिक दुःखों के बन्धनों से छुटकारे के लिए उत्तम कर्म 
करने खाहिए । उत्तमाकर्मो द्वारा ही हम श्रावागमन केजबन्धेन से मुक्त होकर निर्वाण 
. प्राप्त कर सकते हैं।  _ 
(9)|पम् प्रचार संघ द्वारा -"दोनों धर्मों का प्रचार संघ द्वारा किया गया था । 
बोड़ संघ ने धर्म प्रचार में महत्वपूर्णा योगदान दिया । दोनों धर्मों ने संन्यास धर्म 
की प्रधानता बताई है । 
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| (0)- बोलचाल की माधा में प्रयारे--दोनों - धर्मों . के. प्रचारकों ने संस्कृत 
भाषा को छोड़कर साधारण बोलचाल की भाषा में . प्रचार किया गया ॥ बोद धर्म 
का पालि भाषा में और जैन धर्मं का प्राकृत :माषा में प्रचार किया गया है । 


(।]) दोनों धर्मों के त्रि-रत्त--दोनों धर्मों के 'तीने रत्न हैं। बौद्ध बसे के 
तीन रत्न हैं--बुद्ध, संघ और धर्म । जैन धर्म के तीन रत्न हैं--सम्यक्‌ दशेन, सम्यक्‌ 
ज्ञान और सम्यक्‌ चरित्र । दोनों धर्मों में त्रि-रत्नों का साम्य है । 


(।2) दोनों धर्क,दो प्रधान सम्प्रदायों-में-विभक्त-जेन और बौद्ध दोनों घर्म 
कालान्तर में दो . प्रधान सम्प्रदायों में विभाजित हो गये । जैन धर्म श्वेताम्बर तथा 
दिगम्बर में और वोद्ध घर्म महायान व हीनयान सम्प्रदायों में विभाजित हो गया । 


दोनों धर्मों में श्राचरंण सम्बन्धी सिद्धान्तों पर बल दिया है । दोनों धर्मों के 
तीन घामिक ग्रन्थ हैं । जँनियों कै,प्ंग, उपांग और सूत्र तथा बौद्धों के मूल ग्रन्थ, - 
विनय, सुक्तु और अ्भिधम्म पिठक हैं। उपरोक्ते संमानताओं के भ्राधार पर जैन व 
बौद्ध धर्म मुलतें: समान है ।... हा 


जैन घर्स श्रौर बौद्ध धर्म में श्रसम्रानताएँ | 
यद्यपि जैन व बौद्ध धर्म मूलतः एक है । उनमें आपसी समानताएं हैं तथापि 


इसके दूसरे पहलू पर विचार करें तो कुछ विषमताएं भी दृष्टिगोचर होती है।यह मुख्य .. 
विषमताएँ निम्नलिखित हैं--._-. 0 पल | 2 


, निर्वाण और कंवल्य में प्र्तर--:सांसारिक बन्धनों- से छुटकारा, दोनों 
धर्म जीवन का मुख्य उद्देश्य मानते हैं. परन्तु बौड़ों.के निर्वाणा और जैनों के कैवल्य 
में महान विषमता है । कवल्य वह अवस्था है जहाँ श्रात्मा दुखों से छुटकारा पा 
जाती है. लेकिन बोद्धों के अनुसार -निर्वेण का आशय व्यक्तित्व की पूर्णरूपेरा - 
समाप्ति है । १. न्‍ । 


2, श्रहिंसा सम्बन्धों विचारों में भ्र्तर--जैन धर्म में हिंसा महान' पाप है 
जवकि बौद्ध धममं के घर्मावलम्बी.श्रहिंसा को श्रेष्ठ मानते हुए भी विशेष परिस्थिति में 
हिसा को बुरा नहीं मानते हैं। जैनी मांस भक्षण नहीं करते जबकि कुछ बौद्ध मांस 
भक्षण भी करते हैं । व 9४ २२४ धर 

ई 3. मोक्ष कल्पना की प्रसमानता--जैन धर्मानुसार' जब कर्मफल से मुक्ति 
मल जाए तथा ऐसे कम किए जाए जो फ़ल देने वाले न हो तो जीव अजीव से 
विमुक्त हो जाता है यह अ्रवस्थां मोक्ष कहलाती -है जबकि बौद्ध धर्म के श्रनुसार 
_वासना भ्रग्ति का बुर जाना व दुखों से छुटकारा ही निर्वाण है । जैन मतानुसार 


यूदद 


शरीर नष्ट होने पर ही निर्वाण प्राप्त किया जा सकता है जबकि बौद्ध ' धर्म श्सी 
सोक और :जीवन में ही निर्वाण मानते हैं । . 
4. झात्मा के सेस्दन्ध में--वौद्ध घर्म आत्मा के भ्रस्तित्व को पूरंंतया 
प्रस्वीकार करता है जबकि जैन धर्म परोक्ष रूप से श्रात्मा के भ्रस्तित्वत को स्वीकार 
कर आत्मा को अजर-अमर मानता है तथा श्रात्मा की बहुलता स्वीकार करता है । 


.5. निर्वाण प्राप्ति के साधनों में प्रन्तर-- जैन धर्म कठोरं तपस्या व उपवास 
में विश्वास रखता है। जैन धर्म के श्रनुसार शरीर ही वन्धनों में बन्धता.है भ्रतः आत्मा 
'के शुद्धिकरण के लिए शरीर,को अधिक कष्ट देना श्रावश्यक है जबकि बौद्ध पर्म 

शारीरिक यातनाओं व कठोर तपस्या को निरथेंक मानता है तथा मध्यम मागगे द्वारा 
ही निर्वाण प्राप्ति सहज-बताता है । 
6, दोनों घर्मों को व्यापकता थे प्रचार में भ्रन्तर--वौद्ध धर्म का प्रचार 
द्र्तगति से हुआ जबकि जैन धर्म का प्रचोर शर्न:-शर्ने: हुआ । जहाँ बौद्ध धर्म विदेशों 
में भी प्रचारित हुआ वहाँ जैन धर्म भारत में ही सीमित- रहा । दीघ॑ प्रचार न होने 
के कारण जैन अनुयायियों की संखुयों भी बौद्धों की अंपेक्षा' कम रहो । बौद्ध धर्म 
ग्रपनी जन्म भूमि से लुप्त प्रायः हो ग्रया है परन्तु जेन धर्म भ्रव भी मारत , में भ्रपना 
स्थायित्व: बनाये हुए है । ५ पु 

7. समाज व उ्यक्तिक विचारों की झसमानता+-बोौद्ध घर्मे में संघ को प्रधिक 
महत्व दिया गया रू उनके अनुसार मानव मात्त का कल्याण संघ की शरण में जाने 
पर हीं हो सकता हैं। बौद्धों की “संघम्‌ शरणं गच्छामि” के विपरीत जैन धर्म संघ के 
स्थान पर गृहस्थ को अ्रधिक महत्व देते हैं । 

- ९. तो्॑करों की संख्या में ग्रन्तर--जन 24 तीर्थंकरों की उपासना करते 
हैं जबकि बौद्ध घर्म 24 बुद्धों को मानते हैं । ह 

9, घमं ग्रन्थों में भ्रस्तर - जैनियों के घा्मिक ग्रन्थ 'प्राचांरग सूत्र” में ्राचरण 
के नियमों का संग्रह है जबकि बौद्ध धामिक ग्रन्य “विनय पिटक” में -संघ के नियमों 
का संग्रह तथा “सुत्तपिटक” में महात्मा बुद्ध द्वारा दी गई शिक्षा है। 

0, प्रचारक मापा में भ्रन्तर--जैन धर्म के ग्रन्य संस्कृत या प्राकृत मापा 
में लिखे गये हैं । जैनाचायों ने इनका ' प्रचार प्राकृत मापा में ही किया है । बीद्ध 
साहित्य पालि भाषा में लिखा गया हैं तथा इसका प्रचार भी एालि मापा. में हुआ है । 


- जैन ग्रन्थ आगम' तथा बौद्ध ग्रन्थ “त्रिपिटक” कहलाते है । 


.]45 । 
॥4 वरियतंनशीलता सें भ्रन्तर--जन घर्म की अ्रपेक्षा बौद्ध प॒र्म भ्रधिकः 
परिवर्तनशील था। यह पंरिस्थितियों के प्रनुसार परिवर्तित होता रहुता था । 


42. राजकीय संरक्षणता में भ्रन्तर--बौद्ध धर्म को. जेन घ॑र्म की अपेक्षाकृत - 
प्रधिक राजकीय संरक्षण प्राप्त हुआ । सम्राट भ्रशोक, कनिष्क भ्रादि केअ्रश्नय में , 
बौदों ने बौद्ध धर्म का अन्तर्राष्ट्रीयकरण कर दिया । फलतः यह चीन, जापान, तिब्बत; 
श्रीलंका, नेपाल व इण्डोनेशिया तक फैला जबकि जैन घर्म का*विस्तार भारत की 
भौगोलिक सीमा तक ही रह गयो ।. ः 
:. ... उपर्युक्त तुलनात्मक विश्लेषण से यह सिद्ध हो जाता-है कि जैन 
घर्म व बोद्ध धर्म में संमानताएँ होते हुए भी पर्याप्त विष॑मताएँ विद्यमान हैं । दोनों 
घर्म भपनी स्वृतन्त्र विचारधारा .के पोषक थे । | 


। 6. 
वैष्णव एवं शैव धर्म. 


(१ब्रांक्राध्वंशा थव0 $वएंशा) 


छठी शताब्दी ई. पू. में बैदिक धर्म के कर्मकाण्डों प्रौर जटिलताप्रों के 
' विरूद्ध हुई प्रतिक्रिया के फलस्वरूप जैंन भौर बौद्ध धर्म का उदय हुआ । महात्मा 
बुद्ध ने मानवमात्र के कल्याण व मोक्ष प्राप्ति के लिए बौद्ध धर्म के रूप में एक 
' सरल मार्ग का प्रतिपादन किया था । अपनी सरलता भर कर्मकाण्ड रहित सदाबार 
की प्रवल मावना के कारण बोद्ध घम्म- ने महात्मा बुद्ध के जीवनकाल में ही देश- 
विदेश में काफी प्रचार और श्रसिद्धि प्राप्त करली-थी । किन्तु महात्मा बुद्ध की मृत्यु 
के कुछ दिनों बाद ही वौद्ध घर्मं के सिद्धान्तों के बारे में मतभेद उत्पन्न हो गये प्र 
बौद्ध धर्मा दो सम्प्रदायों में विभक्त हो गया । धीरे-धीरे बौद्ध धर्म में अंन्धविश्वास 
प्रोर तन्त्र-मन्त्र शामिल हो गये । बौद्ध घ्म को मिले राजकीय संरक्षण के कारण 
बौद्ध संघों में असीमित घन और अनाचार प्रविष्ठ हो गया । अ्रशोक के युग की धर्म 
विजय की भ्रवधारणा तथा उसके उत्तराधिकारियों की अ्रकर्मण्यंता ने भारत की 
सैन्यशक्ति को जजर कर दिया । वौद्ध घ्म का समकालीन जैन घम भी श्रत्यन्त 
कठोर सिद्धांतों व तपस्या पर झ्राधारित था । महावीर स्वामी की मृत्यु के बाद : 
जैन धर्मा भी दो प्रमुख सम्प्रदायों में वेट गया तथा कालान्तर में उसमें भी तन्त्र-मन्त्र 
तथा भनेक बुराइयां व्याप्त हो गई थी । त्रतः वौद्ध धर्म में व्याप्त  तेंत्र-मन्त्र और 
' संघ में व्याप्त अ्नाचार तथा जैन धर्म की कठोरता के विरुद्ध तीब्र प्रतिक्रिया हुई 
जिसके फलस्वरूप वैदिक धर्म का पुनरुत्थान हुआ । इस पुनरुत्यान में जिस वेदिक 
धर्म ने जन्म लिया वह अपने प्राचीन रूप से कई प्रकार से भिन्न था । प्राचीन 
: बैदिक धर्म में विविध प्राकृतिक शक्तियों को देवृत्व प्रदान किया गया था-। किन्तु इस 
| नवीन वैदिक घर्मा में घामिक नेताप्नों और महापुरुषों को. देवत्व प्रदान किया । 
, इसमें निर्मुण भौर मिराकार ईश्वर के स्थान पर सग्रण और साकार ईश्वर की 
प्रतिप्ठा की गई । प्राचीन वैदिक धर्म के यज्ञों के स्थान पर मूत्तिपुजा व भक्ति- 
आवना की स्थापना की गई । जैन और बौद्ध घर्म ने इस नवीन वंदिक विचारधारा 


१47 
. को कई दृष्टियों से प्रभावित किया । नवीन वैदिक धर्म में अपने घाभिक नेताओं 
और महापुरुषों को वही स्थान दिया गया जो जैन और. बौद्ध घम म्रें महावीर 
स्वामी भौर महात्मा बुद्ध का था । अर । 
वैदिक धर्म के पुतरुत्थान के फलस्वरूप हिन्दू धर्म में कुछ नवीन घामिक विचार- 
घारायें और सम्प्रदाय उदित हुये । इनमें वेष्णव और शैव सम्प्रदाय मुख्य है । 


वेष्णव धर्स ( एम्ांधधान्षसंधा) 

उद्भव - वेष्णव घर्म के आराध्य देव विष्णु भ्षत्यन्त प्राचीन है | वैदिक. 
युग में विष्णु को एक देवता के रूप में पूजा है था तथा. इनको प्रसन्न करने के 
लिए यज्ञ किये जाते थे। ऋग्वेद के अनेक सूक्तों में विष्णु के देव . रूप _का उल्लेख 
मिलता है । इस काल -में विष्णु अन्य देवताओं के समकक्ष थे और सर्वश्रेष्ठ देवता के 
पद पर इन्द्र आसीन थे । किन्तु ब्राह्मण युग में विष्णु की | महत्ता में वृद्धि हो गई 
श्रौर उन्हें सृष्टि का रक्षक और पालनकर्त्ता माना जाने लेगा । यास्‍्क के निरूक्त में 
सूर्य का नाम ही विष्णु बताया गया है । हा 


वैदिक युग में ही यज्ञों में दी जाने वाली पशुवलिं और कर्मकाण्डों का विरोध 
होने लगा था भ्रोर देवताओं की उपासना पर बल दिया जाने लगा धा। उपनिषदों 
में मी अंशत: ईश्वर शरणागति और भंक्ति के उल्लेख मिलते हैं । कत्तिपय विद्वानों 
की मान्यता है कि वैदिक युग में ही वैष्णव धर्म का एक सम्प्रदाय के रुप. में बीजा- 
रोपण ही चुका था ।. परन्तु अधिकांश विद्वानों की मान्यता है कि वैष्णव धर्म के 
प्रवर्तन का श्रेय अन्धक वृष्णि संघ के नेता वासुदेव कृष्ण को है । यह कृष्ण वही 
महापुरुष है जिन्होंने महाभारत युद्ध में पाण्डवों का पश्ष- लिया था और भश्रर्जुन को 
गीता का उपदेश दिया था । 20 ६ ! । 

विद्वावों की मान्यता है. कि वैदिक धर्म के कर्मकाण्ड और पशुबलि के विरुद्ध 
प्रतिक्रिया के फलस्वरूप ईसा से 300 वर्ष पूर्व महाभारत के युद्ध के समय श्रीकृष्ण 
ने वंदिक वर्स में सुपर का प्रयास किया श्रौरे एक नवीन वामिक सम्प्रदाय चलाया . 
जो 'वासुदेव: या 'मागवत' धर्म कैहलाया। बाद में इस धर्म को वैष्णव धर्म की 
पता दी गई । इस धर्म में सत्य, भक्ति, श्रात्मसमर्पण और पवित्रता को विशेष 
महत्व दिया गया है । भगवद्गीता से सम्बन्ध होने के, कारण इसे भागवत घ॒र्म/ 
भी कहा जाता है । कट | ः ः है 


भागवत धर्म--श्रीकृष्ण द्वारा प्रतिपादित भागवत घर्म में निग्ुणं ईश्वर 

के स्थान पर सगुण ईश्वर की प्रतिष्ठा की गई और ईश्वर भक्ति को मोक्ष का सरल 
और सर्वश्रेष्ठ मार्ग बताया गया । भागवत धर्म के अनुसार व्यक्ति का अहंभाव 
उसकी मोक्ष प्राप्ति में बाधक है । अरहंभाव के कारण उसमें अ्ज्ञान, रहता है और : 
है ससार में आ्रावागमन के चक्र में पड़ा रहता है । इस अहंभाव को दुर करने के 
लये श्रीकृष्ण ने गीता में कर्म मार्ग, ज्ञान माय और भक्ति मार्ग _ तीन मार्ग बताये 
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' हैं। इसके भ्नुसार प्रत्येक मनुष्य कर्मशील है, अपने वर्ण विहित कमंमार्ग पर 
चलता हुआ वह ज्ञान मा पर पहुँच जाता है जहाँ उसे अज्ञान से मुक्ति मिल जाती 
है । इसके बाद वह भक्ति माय पर श्रग्रसर हो जाता है। इस भक्ति मार्ग में उसके 
अह का नाश हो जाता है और उसे मोक्ष की. प्राप्ति हो जाती है ।- 


मागवत घमम के उदय के समय कर्ममार्ग और ज्ञानमार्ग की साधनायें 
पहले से ही प्रचलिंत थी । वैदों में कर्म मार्ग झौर उपनिषदों में ज्ञानमार्ग की घारा 
प्रवाहित हो रही थी । परन्तु श्रीकृष्ण ने इन दोनों को मर्यादित कर कर्म और शान 
का अंदुमुत समन्वय किया तथा दोनों से पुथक रूप में मक्ति के नये मार्ग -का भी 
प्रतिपादन किया । गीता में श्रीकृष्ण ने बूंदिक कर्मकाण्डों और यज्ञों श्रादि को निरर्थक 
बताकर फल की इच्छा से रहित कर्म की प्रवृत्ति को श्रेप्ठ बताया है ।" ईश्वर भक्ति 
. और शरणागति के सिद्धांत का प्रतिपादन करते हुये गीता में श्रीकृष्ण ने कहा है 
कि “हे अर्जुन सब धर्मों को छोड़कर तुम मेरी शररा में भ्राओ्रों, में तुम्हें सब पापों 
से मुक्त कराऊगा” गीता में भंक्ति योग को ज्ञानयोग तथा कर्मयोग से श्रेप्ठ माना 
गया है । मेक्ति योग की महत्ता का प्रतिपादन करते हुये श्रीकृष्ण ने कहा है कि 
“न तो योग, न ज्ञान, न कर्म, न वेदाष्ययन, नतप झऔर न दान मुझे इतने प्रिय 
, हैं, जितनी एकान्तिक भक्ति” कृष्ण की भक्ति का अर्थ जप, तप या (माला फेरना नहीं 
है । एकमात्र ईश्वर की शररण में चले जाना ही मक्ति का सर्वस्व है । गीता शूद्रों श्रौर 
स्त्रियों को भी भक्ति द्वारा मोक्ष प्राप्त करने का अधिकार देती है । गीता के . 
मनुसार मोक्ष के लिए संन्यास आवश्यक नहीं है, ' वरन ग्रहस्थ में रहते हुए भी भक्ति 
द्वारा मोक्ष प्राप्त किया जा सकता है । 


भागवत घर्म का विकास--इस- वात का उल्लेख किया जा चुका हैं कि 
अन्धकवुष्णि संघ के तायक वासुदेव कृप्ण ने बंदिक धर्म की जदिलता व य॒ज्ञों में दी 
जाने वाली पशुवलि के विरोध में एक नवीन धामिक सम्प्रदाय की स्थापना की जो 
मागवर्तें या वासुदेव' घर्म कहलाता है। समय वीतने के साथ इस घर्म का विकास 
होता गया | घीरे-धीरे इस धर्म के अनुयायियों ने इस धर्म के प्रवर्तक और संस्था- 
, पक वासुदेव कृष्ण को विष्णु का अ्रवतार मान लिया श्रौर कृष्ण की विष्णु के रूप 
में पूजा होने लगी । कृष्ण और विष्णु के इस एक्य के कारण भागवत धर्म को 
वेष्णव धर्म की संज्ञा दी गई है । विद्वानों की मान्यता है कि ऐतिहासिक पुरुष . 
कृष्ण को अवतार श्रौर अलौकिक पुरुष मानकर विष्णु और कृष्ण का एकात्म कर 
लेने की यह प्रक्रिया लगमग 300 ई. पु. के पहले पुरी हो चुकी थी । कालान्तर 
में वंदिक और ब्राह्मण साहित्य में वरखित एक उत्कृष्ट देवता नारायण का भी 
विष्णु और क्ृप्णा के साथ एकात्म कर लिया गया । इस कारण इस धर्म को 
नारायशीय' धर्म भी कहा जाता है । 


$ 
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कालान्तर में वैष्णव धर्म का विकास होता गया और इस धर्म में कृष्ण के 
ग्रतिरिक्त चार भ्रन्य देवताओं की प्रतिष्ठा हुई । ये चार देवता ले 
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], संकर्षण--यह कृष्ण के भाई बलराम थे 

2, प्रद्युम्न--यह रुक्मरशी से उत्पन्न पुत्र थे । 

3. सास्ब--यह कष्ण की पत्नी जाम्बवती के पुत्र थे ।. 
4, प्रतुरूृढ--पह प्रयुम्न के पुत्र व श्रीकृष्ण के पौत्र थे.। 


वैष्णव धरम में इन चारों व्यक्तियों का देवत्व प्राप्त हुआ | सम्मवत्तः 
इन्होंने भागवत धर्म की कुछ विचारधाराश्रों की प्रतिपादन किया था ! हे देवताश्रों . 
का कृष्ण की अपेक्षा कम महत्व था । वे कृष्ण के व्यूह के अंग माने जाते थे । इस े 
व्यूह का प्रादुर्माव कृष्ण से ही होता-है | वैष्णव धर्म के सिद्धान्तों के अनुसार वासुदेव-।' 
कृष्णु विश्व की एकमात्र परम सत्ता है । उन्होंने अपने से ही छः गुण उत्पन्न किये । 
इन गुणों में ज्ञान और वल, ऐश्वय , और वीय तथा शक्ति और तेज के तीन युग्म ; 
हैं । इन युरमों को व्यूह” कहा जाता है । इस सम्प्रदाय के सिद्धान्तों के अनुसार कष्ण - 
ने स्वयं से ही संकर्षण व्यूह को जन्म दिया और स्वतः ही प्रकृति उत्पन्न की तथा 
संकषंण व्यूह और प्रकृति के सहयोग से: 'प्रद्ुम्न' व्यूह भर 'मनसतत्व' अ्रथवा 'बुद्धि' 
का जन्म हुआ तथा 'प्रयुम्त' व्यूह और बुद्धि! के संयोग से अनुरूद्ध व्यूंह ओर' 
ग्रहंकार तत्व की उत्पत्ति हुई। इसके बाद उन्होंने अपने को प्रकृति के विविध रूपों 
में प्रकट किया ये उसके 'विभव' या 'अवतार' है| इन अवतारों की संख्या असीम: 
है। विश्वकसेन संहिता में वृक्ष को भी ईश्वर:का अवतार माना गया. है । अ्रहि- 
वृध्ल्य संहिता में इनकी संख्या 39 बताई गई है । इसः प्रकार वैष्णव. धर्म में वासुदेव 
कृष्ण को परम ब्रह्म और देवातिदेव का रूप प्रदान किया गया.। इनके श्रवतारों की 
े के रूप में पूजाकी जाती: है। वैष्णव मत के अनुसार पूजा के पाँच 


न 0) अभिगमन--देवता की ओर प्रवृत्त होना, (2) उपादानं--पजा के 

पष्प, फल, नेवेय, घृप, दीप आदि सामग्री का - संग्रह करना, (3) इंज्या+- 
हे सामग्री को देवता को श्रपित करना, (4) स्वाध्याय--शास्त्रों का अध्ययन 
हक हक जाय करना, (5) योग--ध्यान लगाकेर ईश्वर से साक्षात्कार करना | 
गग की इस विधि का उद्देश्य भक्ति में लीन करना था । ह रे 
के नल रत “की मान्यता का सिद्धान्त भारतीय, - धममों में... 

हैगे स्थान रखता है । कतिपय विद्वानों का विचार है कि भारतीय धर्मों में - | 


वतारवाद महाकाव्यों य' " 
महा की देन है । परन्तु रामायण और महाकाव्यों में अ्वता रवाद 
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का जो विकसित रूप मिलता है वह यकायक, उत्पन्न भ्वतारवाद का स्वरूप नहीं 

निश्चय ही इसके पीछे शताव्दियों का चिन्तन रहा होगा क्योंकि किसी भी बिना 
घारा या मान्यता को उत्पन्न होकर विकसित रूप में स्थापित होने में बार 
जाती हैं | अत: भ्रवतारवाद की विचारधारा भी मुहाकाव्यों से काफी पूर्व ही जन्म 


ले चुकी होगी । वैदिक साहित्य में देवताओं 
22 । | 3228 भी अनेक देवताओं को विभिन्न रूपघारी कहा 


सर गीता में श्री कृष्ण ने कप कि,“जब-जब घर्म को हानि होतो है श्चौर अधर्म का 
त्यान होता है, तब-तब हो दुष्टों का संहार करने, सण्जनों की रक्षा फरमे झौर धर्म की 
पुर्नेस्थापना के लिये, मैं युग-युग में इस घरती पर सगुरा रुप में श्रवतार लेता हूँ ।” 
इस प्रकार वँप्णव धर्म में श्रवतारवाद की प्रतिष्ठा हुई । प्राचीन साहित्य में वि के 
उर्सिह, वराह, वामन, कृष्ण, हंस, कूर्म, मत्स्य और कल्कि श्रवतारों का उल्लेख 

मिलता है । कालान्तर में दशरथ के पुत्र राम को भी. विष्णु का अवतार मान लिया 
गया । पुराणों में चौबीस. अ्रवतारों का उल्लेख मिलता है जिनमें महामारत के 

रचयिता वेदव्यास और गौतम बुद्ध श्रादि महापुरुषों को जी अवतार मान लिया 
गया । भागवत्त पुराण के अनुसार विष्णु के अवतारों की संझुया भ्रसीम है । विश्व- 
कसेन संहिता के अनुसार इक्ष भी ईश्वर का अ्रवतार है | अवतारबाद की .इस 


विचारधारा का वैष्णव धर्म में अत्यधिक महत्व है क्योंकि इसके कारण अनेक धर्म - 


श्रौर मान्यतायें इस धर्म में सम्मिलित हो गई और घर्मं के श्राधार पर कभी संघर्ष 
नहीं हुभा । * 
* बष्एंपव धर्म में नये तत्व-ऐतिहासिक दृष्टि से यह माना जाता है कि बौद्ध धर्म 
के विरुद्ध हो रही प्रतिक्रिया के फलस्वरूप शुंग काल में वेदिक धर्में का पुनरु- 
त्यान हुआ । चैंदिक घ॒र्म के इस नवीन रूप में बौद्ध और जैन धर्म के प्रभाव के 
' कारण यज्ञ, कर्मकाण्ड तथा पशुबलि का प्रभाव तो क्षीणा हो गया किन्तु उस समय 
प्रचलित वैदिक धर्म के विविध सम्प्रदायों में नये.तत्वों का समावेश हुआ । विद्वानों की 
मान्यता है कि वैष्छाव धर्म में राम की विष्णु के अवतार रूप में प्रतिष्ठा 200 ई. पृ. 
की ही देन है । ऐसा माना जाता है कि जैसे-जैसे उपासना और भक्ति का महत्व बढ़ा 
वैसे-वैसे वैष्णव धर्म- के, अनुयायियों ने राम को एक आदर्श चरित्र के नाते भपन्ता 
झाराध्य देव स्त्रीकार कर लिया । चौथी शताब्दी ईस्वी के कवि कालिदास ने श्रपने 
काव्य 'र॒घुव॑र्श में अ्रवतारों के रूप में राम, की उपासना का वर्णन किया है| भतः 
निश्चय ही इससे काफी समय पूर्व राम को विष्णु का झ्रबतार मान लिया गया दा 


और वैष्णव श्रनुयायी उनकी भक्ति श्रौर शाराघना किया करते थे । गुप्तवंश (चौथी - 


शताब्दी ईस्दी) के शासक वैष्णव धर्म के मानने वाले थे । इनके काल में विष्णु के 
“वराह अवतार रूप की पूजा और आ्ाराधना, होने लगी। छठी शताब्दी ईस्वी में 
वराहमिहिर नामक विद्वान ने उन नियमों और |सिद्धान्तों का निखूपण किया जिनके 
पनुसार वैष्णवों के आराध्य देव राम की मूरति और मन्दिर का निर्माण किया जाना 


+> 
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चाहियें । भारतीय परम्पर, के अनुसार 600 से 800 ईस्वी के मध्य वैष्णव धर्म की 
08 पांचरात्र [संहिताओं की रचना हुई ॥ मध्यकाल में वेष्णव:घर्म का सबसे अधिक 
प्रसार हुआ । इसी युग में वैष्णव घम्म के स्वरूप में भी व्यापक परिवर्तन हुआ 
इस काल में अमितगिरि, आनन्दतीर्थ, समानन्द, कबीर और तुलसीदास. आदि सन्त 
ने वैष्णव धर्म में राम की भक्ति पर विशेष बेल दिया । अाक काल -में वे दक्षिण 
मारत के वैष्णव सन्‍त नाथमुनि ने आचाये सम्प्रदाय की नींव डाली । ्र्सी परम्परा 
के सन्‍्त रामानुज!चार्य ने श्री सम्प्रदाय:की प्रतिष्ठा की तथा शंकदाचार्य के अद्वत- 
बाद में संशोधन कर .'विशिष्टाद्धतवाद': की नवीन विचारधारा प्रतिपादित की । 
रामानन्द ने रोम की भक्ति पर बल देते हुये 'रामावत' सुम्प्रदाय फ़ी स्थापना की । 
इसी तरह माध्वाचार्य ने दतवाद' तथा निम्बकाचाये ने. “त्रेतवाद'का प्रतिपादन कर 
वैष्णव धर्म में कृष्ण प्रौर राधा की भक्ति पर विशेष बल पदिया । बल्‍लभाचाये ने 
: दष्णव परम में स्वतन्त्र 'पुष्टि सम्प्रदाय की प्रवर्तेन किया | इसके झतिरिक्त मध्यकाल 
, के. भक्ति आन्दोलन के ग्रन्य सन्‍्तों ज्ञानदेव, नामदेव, चैतन्य महाप्रमु, रंदांस, गुरु- 
नानक भ्रादि . ने वैष्णव घमम के उत्थान और विकास में महत्वपूर्ण योगदान 

दिया । 


भध्यकाल में वैष्णव धर्म के स्वरूप में भी पर्याप्त परिवर्तन हुआ । इस धर्म 


में भक्ति और उपासना पर अधिक बल दिया जाता था । किन्तु मध्यकाल में भक्ति: 


झौर उप|सना का सरले रूप समाप्त हो गया । इस काल में धर्म के अवतांरों, की 
मूर्तियों और मन्दिरों की साज-सज्जा और श्युंगार पर अधिक ध्यान दिया जाने लगा 
और उपास्यदेव को प्रसन्न करने के लिये हृत्य और संगीत की परम्परा भी आरम्भ 
हो गयी थी । झ्रब मृतियों को जीवित और जागृत देवता मानकर मनुप्य की दिनचर्या 


के भ्रनुरूप उनके स्नान, भोग, श्ंगांर, वस्त्र, शयन आदि की प्रथा शुरू हो गयी थी। * 


इसी काल में कृष्ण के जीवन के सम्बन्ध में अनेक कथाये प्रचलित हो गयी थी ॥ मध्य 


युग की रचना भागवत पुराण में कृष्ण के चरित्र का वर्णन महाभारत के वर्णन से , 


पूर्णतया भिन्न है । अहावेबर्त पुराण में मी कृष्ण की अनेक लीलाओों का वर्शान किया 
गया है । बारहवीं शताब्दी के ग्न्त में जयदेव ने 'गोतगोविस्दं शासक काव्य में राधा 
गौर कृष्ण के प्रेम और प्रेम-कीड़ाओं का वर्शान कियो है । इस प्रकार इस युग -में 


वेष्णुव धर्म ने बिलकुल नवीन रूप ग्रहण कर लिया जो प्राचीन भागवत और. 


वासुदेव धर्म से सर्वथा भिन्न था । 

इस काल में निर्मित वैष्णव धर्म काः स्वरूप उसका जनप्रिय स्वरूप है. जो 
आज तक अचलित है । इस जनप्रियं स्वरूप में मंक्ति और सैद्धान्तिक पक्ष का ऐसा 
समस्वय हो गया कि भक्ति, भौर- उपासना ने सैड्धान्तिक पक्ष को अपने प्रभाव से 
रैणतया आच्छादित कर लिया । ह 


हे 


के 
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वैष्णव धर्म झा प्रतार-श्रीकृप्स द्वारा प्रतिपादित भागवत घर्म भारत में 
भीध ही तोक प्रिय होने लगा था । गान्वारवासी प्रश्चिद्ध व्याकरणाचार्य पाशिनिने 
जिनका समय 500 ई, पृ. माना जाता है, अपने ग्रन्थ 'भ्रष्टाध्यायी' में वासुदेव धर्म 
के अनुयायियों का उल्लेख किया है । इससे पता चलता है कि 500 ई. पृ. में भागवत 
धर्म गान्चार तक फैल चुका था । चौथी शताब्दी ई. पूः में चन्द्रगुप्त मौर्य के दरबार 
में आये यूनानी राजदूत मेगस्थनी मी मथूरा में श्रीकृष्ण की पूजा का वर्णन 
किया है । इस काल तक पूर्वी भारत में भागवत धर्म का प्रसार नहीं हुआ था क्योंकि 
जन भौर बोद्ध साहित्य तया अशोक के अभिलेखों में मागवत धर्म का उल्लेख नहीं 
मिलता है । दूसरी शताब्दी ई. पू. में मौर्य साम्राज्य के पतन और शुग वंश की 
स्थापना के साथ ही वैष्णव धर्म, का तेजी से प्रसार हुआ्ना । इस काल में अनेक विदेशी 
पतियों ने मो इस धर्म को" अपना लिया था । यूनानी, शक्‌, कुपाण श्रादि जातियाँ 
इस घर्म की अ्रतुयायी हो गई थी । मब्य प्रदेश में विदिशा रो दो मील दूर वेसनगर 
में गूनानी शासक श्रन्ति आल्किदस के तक्षशिला निवासी राजदूत हेलियोडोरस द्वारा 
वासुदेव कृष्ण की पूजा के निमित्त वनवाया गया 'ग़रुंड ध्वज मिला है।इस पर 
अंकित लेख में हेलियोडो रस ने स्वयं के नाम के साथ भागवत» विशेषण का प्रयोग 
किया है तथा भागवत धर्म के तीन सिद्धान्तों--दम, त्याग और अप्रमाद का उल्लेख 
किया है। इससे ज्ञात होता है कि दूसरी शताब्दी ई. पू. में वैष्णव घर्स़ का . मध्य 
प्रदेश में प्रसार हो चुका था । इसी प्रकार राजस्थान के चित्तौड़गढ़ जिले में “घोमुडी” 
नामक स्थान से प्रथम शताब्दी ई, पू. का एक घिलालेख मिला है जिसमें कृष्ण की 
पूजा भौर इस धर्म के प्रन्य देवताग्रों का उल्लेख है । महाराष्ट्र के नानाधाट में भी 
इसी काल का एक लेख मिला है जिसमें मागवत घर्म के देवताओं की भन्‍य देवताशों 
के साथ स्तुति की गई है ॥ इनसे यह प्रनुमान लगाया जाता है कि ई. प्‌. प्रथम 
शताब्दी में महाराष्ट्र और राजस्थान में भी मायवतधर्मे का प्रसार हो चुका 
था. 


मित्तवंशी शासक विष्णुमित्र के ताम्बें.की सिक्कों पर अंकित विष्णु प्रतिमा 
से ज्ञात होता है कि ईस्वी शताब्दी के प्रारम्भ में वैष्णव धर्म का प्रचार उत्तर, 
पश्चिम और दक्षिण मारत में हो चुका था । कुपाणा वंश के तीन शासकों का नाम 
वासुदेव था । कुपाण शासक हुविप्क ने भ्रपनी मुद्राओं पर विष्णु की चार हाथों 
वाली प्रतिमा झंकित कराई थी । उसके उत्तराधिकारी का नाम वासुदेव था । इससे 
ज्ञात होता है कि कनिप्क के वाद के कुपाण शासक वेप्णव धर्म के भनुयायी थे । 
दक्षिण मारत में कृष्णा जिले के चिन्ह नामक स्थान से मिले शिलालेख से शॉत 
होता है कि दूसरी शताब्दी ईस्वी में दक्षिण मारत में वेष्णाव धर्म का प्रयार हो 
घुका था । 


बी करी की. 


गुप्तवेंश के शासकों का समय वैष्णव धर्म के/उत्कर्ष का काल था । गुप्त वंश 
के शासक वैष्णव धर्म के अनुयायी थे । इन शासकों का राजचिन्ह विष्णु . वाहन 
गरूढ़ था । उन्होंने" परम मागवत” की उपाधियां घारण की थी । गुप्त शासकों ने 
वैष्णव धर्म की उन्नति श्लौर विकास के लिये वासुदेव कृष्ण के विविध अ्रवतारों के 
सन्दिरों का निर्माण कराया | उन्तकी मूर्तियां बनवाई तथा दान श्रादि दिये-। विष्णु 
के वराह अवतार की उपासना भी ग्रुप्तकाल की ही देन है । इस प्रकार गरुप्तवंश की 
स्थापना के पश्चात्‌ वैष्णव धर्म भारत के कोने-कोने में फैल गया । 


गुप्तवंशं के बाद चालुक्य वंश के शासकों ने वैष्णव धर्म के प्रचार और प्रसार 
में योगदान दिया । उन्होंने विष्णु के विविध अवतारों की मूर्तियां: और चित्र अनेक 
गुफाओं में श्ंकित करवाये | एलोरा को ग्रुफाओं में पन्द्रहवाँ मन्दिर वेष्णव धर्म की 
दृष्टि से विशेष भह॒त्व का है । विद्यानों की मान्यता है कि इन मन्दिरों का निर्माण 
पाँचवी या छठी शताब्दी में आरम्सम हो गया था जो बाद तक चलता रहा । 

झ्राज वैष्णव घर्म का जो जनप्रिय रूप प्रचलित है| उसमें भक्ति भा८षनां का 
प्राघान्य है । और .युक्ति का इसके वर्तमान रूप में कोई स्थान नहीं है । 
वासुदेव कृष्ण ने जिस घर्म का प्रतिपादन किया था उसमें भक्ति की प्रधानता तो 
थी किल्तु उसमें कर्म, ज्ञान और भक्ति का सम्रन्वयात्मक रूप प्रस्तुत किया गया 
था। वैष्णव धर्म में मक्ति की प्रधानता को प्रतिष्ठित करने और घमं के वर्तमान 
स्वरूप को विकसित करने का श्रेय प्राचीन भारत के वैष्णव आचार्यों और सन्तों 
को है । यह आचार्य और सन्त भारत के विभि्नक्षेत्रों में विभिन्न कालों में हुये 
थे। अध्ययन की दृष्टि से इन्हें दो वर्गों में विभाजित किया जा सकता है--- 


() दक्षिण भारत के झाचाये भौर सत्त * के 

(2) उत्तर भारत के आचाये भर सन्त 

() दक्षिण भारत के बेष्छाय भादायें झौर संत--जिंस समय उत्तर भारत 
में वैष्णव धर्म का.विकास झौर प्रसार हुआ उसी काल में दक्षिण भारत में इस 
धर्म का विकास और प्रसार हुआ | उत्तर भारत की. तरह दक्षिण मारत : में भी 

, वैष्णव घर्म को राजकीय संरक्षण प्राप्त हुआ | दक्षिण भारत में: इस धर्म के 

विकास और प्रसार में जिन सन्‍्तों और सम्प्रदायों ने. विशेष योगदान दिया उनमें 
झालवार सन्त और झाचाये सम्प्रदाय के सन्‍्तों का नाम मुख्य है । 


झालवार सन्त--दक्षिण भारत में वेष्णव/ घम *के प्रसार का: श्षेय आज़वार 
सन्‍्तों को है । “भालवा[र” तमिल माषा का शब्द है. जिसका व्युत्पत्तिलब्ध, अर्थ है-: 
' आ्राध्यात्म ज्ञान के समुद्र में गोता लगाने वाला व्यक्ति'] आलवार शब्दं सामान्यतया 
उन बारह वंष्ण॒व सन्‍्तों के लिये प्रयुक्त किया जाता है जिनके भर्भक्त गीत अन्न्धम्‌ 
नामक ग्रन्थ में संकलित है ! ६ 
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झाचाय॑ सम्प्रदाय--दक्षिण भारत में झालवार सन्तों का उत्तराधिकारी 
झाचाय सम्प्रदाय हुआ । इस सम्प्रदाय के प्रवरत्तेक आचार्य नायमरुनि थे | झआलवार 
सनन्‍्तों ने गीता के माध्यम से ईश्वर मक्ति श्ौर आत्म समर्पण की अ्रभिव्यक्ति की 
थी। किन्तु आचार्य सम्प्रदाय ने तक के आधार पर वैष्णव धर्म के सिद्धांतों 
आादर्शों और देशेन का प्रतिपादन किया । भ्राचाय नाथमुनि ने “न्याय तत्व झौर 
योग रहस्य श्रादि ग्रन्यों की रचना कर वैष्णव धर्म. के सैद्धान्तिक पक्ष का प्रति- 
पादन किया । नाथमुनि के उत्तराधिकारी यामुतराचार्य थे जिन्होंने 'झागम प्रप्ताण्य 
गीता संग्रह, 'सिद्धित्रय' आदि ग्रन्थ लिखकर दक्षिण भारत में वैष्णव धर्म का* 
प्रचार 'और,प्रसार किया 


आठवीं और नोवीं शताब्दी में वेष्णव धर्म को दो ओर से खतरा उत्पन्न 

हो गया था । शंकराचार्य ने अद्वेतवाद का प्रतिपादन कर फेवल ब्रह्म को परम सत्ता 
माता । उनके अनुसार जीवे और प्रकृति पृथक्‌ सत्ता नहीं है वे ब्रह्म: के-ही रूप है । 
शंकराचार्य द्वारा प्रतियांदित ब्रह्म भ्ौर जीव के श्रभेद में भक्ति का कोई स्थान नहीं 
था ।. दूसरी ओर कुमारिल भट्ट ने वैदिक कर्मकाण्ड को ही मोक्ष का मांगे बताते 


हुए वैदिक धर्म की पुनःप्रतिप्ठा का श्रान्दोलन ज्ञताया । इससे वैष्णव 'धर्मं को 
गहरा. भ्राधात लगा । इसलिए वैष्णव घर्म की मक्ति, परम्परा को सुरंढ़ दाश्शनिक 
भ्रामार पर स्थापित करने के लिये दक्षिण भारत में अनेक .आचार्यों, का प्रादुर्माव 
हुमा । जिनमें निम्नलिखित प्रमुख हैं--- 


रामानुजाचांय--दक्षिण मारत के इस झाचाये सम्प्रदाय के ' प्रमुख आचार्य 
रामानुजाचाय थे । जिन्होंने दक्षिण मारत में वैष्णव धर्म के सैद्धांतिक पक्ष का 
 प्रतिंपादन करने तथा उसंका प्रचार और प्रसार करने में श्रभूतपूर्व योगदान दिया । 
उन्होंने वैष्णव धर्म में श्रीसम्प्रदाय/ की स्थापना की। इस सम्प्रदाय के श्रनुयायी 
भपने नाम्र के पूर्व “श्री” शब्द का प्रयोग करते हैं। रामांनुजाचाये ने अपने पूर्व 
श्राचार्य यामुनाचार्य के आदेश से ब्रह्मसुत्र पर नया भाष्य लिखा श्रौर उपनिषदों की 
लगे ढंग से ल्पास्मा,की:। उन्होंने शंकराचार्य के अद्व तवाद को . नवीन रूप देकर 
' 'बिशिष्टाद्रेतवाद', की दार्शनिक विचारधारा की स्थापना, की । इसे “विश्िष्टाद् त- ,' 
अद्व तंवोद के अनुसार केवल ब्रह्म ही. सत्य है और सम्पूर्ण सृष्टि मिथ्या है। इसमें 
' जीवात्मा को भी कोई महत्व नहीं दिया गया था किन्तु रामानुज के अनुसार ब्रह्म 
परम सत्ता नहीं है वरन्‌ इस जगत में तीन सत्तायें हैं--: (7) परमात्मा (2) जीवात्मा 
झौर (3) जड़ जगत । ब्रह्म सर्वव्याप्री व जगत का मूल है । इस प्रकार श्रद्व तवाद 
ने वैष्णव धर्म में मक्ति की जिस सम्मावना को समाप्त कर दिया था उसे. रामा- 
नुज ने भात्मा की पृयक सत्ता प्रतिपदित कर पुनः स्थापित किया। इस प्रकार 
उन्होंने वैष्णव धर्म में हृदयता और _ मस्तिप्क दोनों तत्वीं- का सुन्दर समन्वय - 
किया ।। हि | 
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रामानुजाचार्य के अतिरिक्त दक्षिण भारत में अन्य वैष्णव सम्प्रदायों का भी 

विकास हुआ । इसमें निम्बार्काचार्य, माध्वाचायं और बल्लभाचार्य द्वारा प्रतिपादित 
सम्प्रदाय प्रमुख है । 


निम्बार्काचार्य--न्निम्वार्काचाय का जन्म ]4 ई. में मद्रास के वेलारी 
जिले के भिम्वा ग्राम में वैष्णव भ्रनुयायी जगन्नाथ नामक तंलंग ब्राह्मण के घर में हुआ 
था। निम्बार्काचाय मध्यम मार्गी थे | वे द तवाद और शअ्रद्व तवाद दोनों को मानते थे 
इसलिये उनके पिद्धांत को हद ताद तवाद कहा जाता है । इस सिद्धांत के अनुसार जीव _ 
और ब्रह्म व्यवहार में भिन्न है किन्तु सिद्धान्ततः अभिन्न है । उनके अनुसार ब्रह्म सबं- 
व्यापी और सव॑ नियामक है । सृष्टि की सारी क्रियायें इसी के श्रधीन है। जड़ 
जगत, जीवात्मा और परमात्मा एक दूसरे से भिन्न होते हुए भी अभिन्न है क्‍योंकि 
जड़ जगत और जीवात्मा श्रपनी सत्ता के- लिए परमात्मा पर अाश्रित है। 
'निम्बार्काचाय्य ने भक्ति के महत्व का -प्रतिपादन करते हुए विष्णु की आाराघना कृष्ण 
की भक्ति के रूप में करने पर “विशेष वल दिया । उन्होने * कृष्ण के प्रति राधा और 
गोपियों की भक्ति को भ्रादश मानकर यह प्रतिपादित किया कि मनुष्य को भी इसी 
प्रकार ईश्वर से प्रेम और भक्ति करनी चाहिए। निम्बोर्काचाय का मत सनक 
. सम्प्रदाय” कहलाता है । इस सम्प्रदाय के अनुयायी ललाट - पर चन्दन की दो लम्बी 
रेखायें खींचकर उसके मध्य काले रंग का टीका लगाकर एक «ब्रिशेष प्रकार का 
तिलक लगाते हैं तथा गले में तुलसी की लकड़ी की कंठी धारण करते हैं। 


: साध्वाचार्य--मांध्वाचाय का जन्म ॥99 ई. में ' कंब्नड़ जिले के उडिडयी 
नगर में हुआ: था । ये ब्राह्मण थे । इन्होंने वैष्णव धर्म में नवीन विचारधारा का 
प्रवर्तन किया जिसे *हँत॒वाद' कहा जाता है । इसके अनुसार परमात्मा, जीव और * 

जड़ जगत की पृथक-पृथक् सत्ता है। इनके अनुसार जीवात्मा एक न होकर अमेक 
हैं । माध्वाचाये के अ्रनुसार विष्णु के रूप में ईश्वर की भक्ति ही मोक्ष प्राप्ति का 
एकमान्र साधन है । इस प्रकार दतवाद के आधार पर माध्वाचार्य ने वैष्णव धर्म | 
सुदढ़ श्राघार अदान किया जिससे इस धर्म का व्यापक प्रचार प्रसार हुआ । | 


वललभाचार्य--वल्लभाचाये ने वेष्णव कर्म में एक नवीन सम्प्रदाय पुष्टि , 

४: सम्प्रदाय का प्रवत्तेत किया । इनका जन्म 469 ई. में आन्श्रप्रदेश' में हुआ था । 
इन्होंने ब्रह्म सूत्र पर नया भाष्य लिखकर “शुद्धाह तवाद” का प्रतिपादन किया । इस ' 

. मत के अनुसार परमात्मा एक मात्र परम सत्ता है । वह सर्वव्यापी है। वह प्रसन्नता 
के लिए स्वयं को प्रकृति और जीवात्मा के रूप में प्रकट करता है। किन्तु यह सभी 
उससे उसी प्रकार अभिन्न रहते हैं जैसे श्रग्नि की चिन्गारियाँ उससे अलग होकर भी 
'मिन्न नहीं हो पाती ।. वल्लभाचाय कृष्शमार्गी सन्त थे । उन्होंने कृष्ण की भक्ति के 
द्वारा मोक्ष प्राप्ति का उपदेश' दिया । उन्होंने भक्ति के ःलिए- कृष्ण की प्रतिमा 
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पूजन पर भी विभेष बल दिया । बल्लमाचार्य का सम्प्रदाय दृष्टि मार्ये कहलाता 
हैं। बल्लनाचार्य ने ईश्वर के बनुप्रह को पुष्टि की -संज्ा दी है। उनके प्रनुचार 
पुष्ट जीव ही भक्ति मार्य प्रर चलन सकता हैं.। बल्लमाचाय के अ्रनुद्चार ईक््वर का 
रह शाप करन मा लिये इहत्व जोदन का परित्याय आवंधश्यक नहीं है। मृहस्थ 
जीवन में रहकर भी ईश्वर का अनुग्रह और मोक्ष प्राप्त किया दा सकठा है 
वल्लनाचावय दे स्वयं गृहस्व जावन व्यतीत किया था । वलल्‍्लभाचारद साचाय के अनयार भक्तों 
- को अपने उपास्वदेंव के प्रति स्ली भाव रखना चाहिए और उनसे बसे ही प्रेम 
करना चाहिए, जसते सादा और गोपियाँ झृप्ण कच्ती थी ! इसी कारण इस 
सम्प्रदाय कोपरेसली सम्प्रदाय मी कहा जझाठा है । इस प्रवत्ति के कारण इस जि 
दाय में रखिकता/का प्रवेश हो गया और कालांतर में इसमें अनाचार प्रविष्ट हो 
गया । ््ि 48 
(2) उत्तर नांरत के आचार्य और घन्त--जिस युव में दक्षिण भारत में भक्ति 
प्रधान. वेष्णव धर्म का प्रचार और प्रसार हों रहा था। उम्र समय उत्तर भारत मे 
विदेशी आक्रमण आरम्म हो गये वे । विदेशियों के इन झ्राकृमरणों का उद्देश्य राज- 
नोतिक सत्तो की स्थायना और घन छी प्राप्ति के साथ अपने धरम का प्रचार करना 
भी था । आक्रमपकारी तुर्को ने शक्ति के बल पर सत्ता की क्यापनां के साथ 
- हिन्दुओं को वलात्‌ इस्लाम ग्रहण करने को वाघ्य किया दिससे उत्तर भारत में 
हिन्दू धर्म को गहरा आघात लगा ! इन बदली हुई परिस्थितियों - में हिन्दू ध॒र्में को 
पुनर्जीवत करने तथा हिन्दुओं का मनोवल बनाये रखने के लिए धर्म का सैडान्विक 
, विवेचन और प्रध्ययन सम्मव नहीं था। इन परिस्थितियों में भक्ति का मार्य ही 


उपयोगी था ॥ बत: उत्तर ग्रांरत के विभिन्न वेष्णव सन्दों ने भक्ति भावना का ही 


०० 


वब्वक्त्तयों ० 


प्रचार और प्रसार किया । उत्तर भारत के जिन व्य ने वंष्णव पर्म का प्रचार 


प 


और प्रसार किया उनमें रामानन्द,  चतन्यमद्माप्रभु, रुदवास, तुलसादास, मारादाइ, 
रसखान, हित हरिवंश तथा भ्रष्ट छाप कवि प्रमुख 


कप 


जल्तदेव--ज्ञानदेव को संन्त ज्ञानेश्वर भी कहा जाता है। यह वैष्णव धर्म 


द्ारकरो सम्प्रदाय के प्रवर्तक माने जाते हैं.। इच सम्प्रदाय में भक्ति की प्रधानता 


+् 


है | इसके अनवार मक्ति बौर कीर्तन ही पूजा के मुल्य साधन हैं। ज्ञानदेव ने 
- झानेशवर' नामक प्रन्य में गीठा पर मराठी माया में साप्य लिखा था। उन्होंने इस 


तन 


- गनन्‍्य मे दरकावद हम का सद्धा/धवक आर दाशन दा वेचान्वारा दा ग्रतिपादन करके 
ज्ञान और भक्ति को सुन्दर समनन्‍्दव प्रस्तुत किया 


०० 


“नामदेब--संन्त नामदेव का जन्म 270 ई. में महाराष्ट्र में हुआ.था। 
इन्होंने दल्लिण और उत्तर भारत- में अ्मझ कर नक्ति मात्र का प्रचार किया। 
इनकी विचारबारा नायमुनि के शीसम्प्रद्ाय से प्रभावित थी-।- ऐसा माना जाता 
है छि ज्ञानदेव व के साथ सम्पर्क के कारण उन्होंने निग्य प ब्रह्म की सक्ति पर बल 
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दिया । नामदेव का वेष्णव- घर्म मुख्य रूप से भक्ति और, प्रेम पर आ्राधारित था। 
इसमें किसी प्रतीक या मन्दिर की आवश्यकता नहीं थी । . 


. शामानन्द --उत्तर-भांरत में वैष्णव पघर्मी के प्रचार और प्रसार में रामावन्द 
. का अत्यन्त महत्वपूर्ण योगदान है । दक्षिण भारत में वेष्णव भक्ति की जो परम्परा 
आलवार सन्‍्तों और शन्य ग्राचायों द्वारा विकसित हुई थी । रामाननन्‍द उसे उत्तर 
भारत भें लाये । इस मत की पुष्टि साधु 'समाज में प्रचलित .इस दोहे से भी 
होती हैः... 

“भक्ति द्ाविड़ उपजी, लाये रासानन्द 

प्रगट कियो कबीर ने, सात -द्वीप तो खण्ड | 

रामानन्द का समय तेरहवीं शताब्दी का श्रन्तिम भाग माना जाता है। 

उनकी रचना “री रामार्चनपद्धति के अनुसार वे रामानुजाचायें की शिष्य 
परम्परा की चौदहवीं पीढ़ी में थे | उन्होंने काशी में राघवानन्द' से दीक्षा ग्रहरा 
की थी। 


रामानन्द एक युगान्तकारी सन्त थे। उन्होंने वैष्णव धर्म की भक्ति- 
परम्परा में निराकार विष्णु के स्थान पर विष्णु के साकार भ्रवतार राम की भक्ति 
की प्रतिष्ठा की और उनकी पूजा पर विशेष बल दिया। डॉ. ए. वी. पांडेय का कथन 
है कि “नारायण के दुसरे नर रूप राम हैं, इस सत के वास्तविक संस्थापक रामानन्द 
थे ।” रामानन्द ने अपनी भक्ति परम्परा में निम्न और अस्पृश्य 'जातियों को भी 
अपने धर्म में शामिल किया । कबीर और रेदास इनके शिष्य बताये जाते हैं । 
रामानन्द की एक प्रमुख विशेषता उनके द्वारा जनभापा हिन्दी में अपने धर्म का 
प्रचार करना था | इससे जनसावारण ने इनके उपदेशों को सरलता से ग्रहण कर 
लिया | इससे पहले व॑ष्णाव धर्म की शिक्षा संस्कृत भाषा में दी जाती थीं | 
रामानन्द ने वेष्णव घर्मं के प्रचार के लिये साधुओं के दल बनाये जिन्हें 'बैरागी' 
कहा जाता है । रामानन्द की वैष्णव घम्म: परम्परा 'रामावत सम्प्रदाय” झाज भी 
उत्तर भारत में प्रचलित है। भ्रयोध्या और चित्रकूट इसके प्रमुख केन्द्र हैं । 


चैतन्ध महाप्रमु-- चंतन्य सहाप्रभु रामानन्द के समकालीन थे । इतका जन्म 
485 ई. में बंगाल के नादिया नगर के एक ब्राह्मण परिवार में हुआ था । वह 
महान वष्णव सन्त थे । वह विष्णु के कृष्ण अवतार के उपासक थे और भगवान 
कृष्ण की भक्ति को जीवन का परम लक्ष्य मानते थे । उन्होंने कीर्तन द्वारा राधाकृष्ण 
के प्रेम तथा भक्ति का प्रचार किया । वे भी. रामानन्द की भांति भक्ति के मारे में 


ऊ च-तीच तथा जाति-पांति को नहीं मानते ये । उनके प्रमुख शिष्य हरिदास श्रद्ुत 
जाति के थे । हे की 
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सतत रेदास--सन्त रेदास रामानन्द के शिष्प थे। इन्हें घमार जाति का 
बताया जाता है । भारत की वेष्णव धर्म की सन्‍त परम्परा में रैदास का प्रत्मन्त 
भ्रादर झौर सम्मान है । वह निग|ण भक्ति के उपासक थे । 

सोरांबाई--मीरांबाई चित्तौड़ (राजस्थान) के शिशोदिया कुल की रानोयी। 
वैष्णव धरम के कृष्ण मार्गी भक्ति शाखा में मीरांबाई का स्थान उल्लेसनीय है । पति 
की मृत्यु के बाद उन्होंने प्रपना सम्पूर्ण जीवन कृष्णा मक्ति गें लगा दिया श्रौर अन्ततः 
कृष्ण भक्ति में लीन होकर संसार त्याग दिया । उनके ब्रज और राजस्थानी भापा में 
रने भौर गाये गीत कृष्ण की भक्ति से श्ोत-प्रोत हैं । 

रसलान-रससान मुस्लिम-जाति के थे । परन्तु उन्होंने वैष्णव धर्म के अन्तर्गत 
कृष्ण भक्ति की परम्परा को विकसित किया । वह ग्रज में रहकर कृष्ण की भक्ति, का 
गुणगान करते थे। कृष्ण भक्ति से प्रेरित होकर उन्होंने 'प्रेस वाटिका' झौर 'सुजास- 
रसलान' नामक दो प्रसिद्ध रचनायें लिखीं जिसमें उन्होंने कृष्ण फे प्रति प्रेम और 
भक्ति का अत्यन्त हृदयस्पर्शी और भावपूर्ण चित्रण किया है। यह रचनायें उत्तर 
भारत के वेष्णव घम्म की प्रनुपम निधि है । 


हिरहरियंश--हितहरियंश वैष्णव घर्मं के राधावललभीय सम्प्रदाय के प्रवर्तक 
थे । इन्होंने श्रपनी भक्ति में कृष्ण की अ्रपेक्षा राधा को अधिक महत्व दिया 
इनकी रचनाओं “राघा सुधानिधि' तथा हित चौरासी' में आध्यात्मिकता से परि- 
पर्ण राधा और कृष्ण का 'श्ंगारपरक वर्णन है । ' 


तुलसीदाम--सन्त तुलसीदास का जन्म 532 ई. में उत्तर प्रदेश के सोंरों 
नामक स्थान पर हुआ था । उत्तर मारत में वृष्णव धम्म श्रौर विष्णु के राम प्रवतार 
रूप को लोकप्रिय बनाने का श्रेय तुलसीदास को ही दिया जाता है । इन्होंने केबल 
वैष्णव धर्म की भक्ति परम्परा के संद्धान्तिक पक्ष का ही प्रतिपादन नहीं किया अपितु 
'रामचरितमानस' की रचना कर विष्णु के राम भ्रवतार रुप को न॒ सिर्फ भारत में 
बल्कि विश्व के कोने-कोने में फेला दिया । सन्‍त तुलसीदास वष्णव सन्त हो नहीं भ्पितु 
महान समाज सुधारक, लोकनायक, महान कवि भ्ौर श्रद्मुत- समत्वयकर्ता भी. थे । 

सूरदासं--सूरदास कां जन्म मंथुरा के निकट रूनकता.. ग्राम में हग्ा था । 
यह बह्लमाचाय॑ के प्रमुख शिष्यों में से थे । यह वेष्णव घर्मं की, कृष्णमार्गी शासता 
के सन्त ये | ये कृष्णकी बाल रू मक्ति के प्रतिपादक थे । 'सूर सागर, सू रसागर 
सारावती' और “साहित्य लहरी' उनकी प्रसिद्ध रचनायें हैं। 'सूर सागर” में कृष्ण 
की बाललीलाओं, शूृंगार तथा विनय का वर्णन है । यह ग्रन्य वैष्णव धर्म के कृष्ण 
मत के विकास में महत्वपूर्ण स्थान रखता है। सूरदास कृष्णा के साकार रुप के 
उपासक थे । उन्होंने ग्रपने पदों में कृष्ण की विभिन्न लीलाझों का मनोहारी वर्णन 
कर कथ्ण के स्वरूप को अत्यन्त मोहक बना दिया है । सूरदास द्वारा रचित पद श्राज 
भी बैध्यव धर्म के श्नुयायियों की जुबान पर विद्यजमान है । 
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इसके अतिरिक्त नन्ददास, परमानन्ददास कुम्भनदास, कृष्ण दास, गोविन्द 
स्वामी, छीतस्वामी ओर चतुमु जदास आदि अष्ठछाप कवियों ने भी वैष्णव धर्म 


'के आराध्य देव कष्ण की भक्ति के प्रसार और प्रचार में महत्वपूर्ण. योगदान 
दिया । 


इस प्रकार उपयु क्त सभी झ्राचायों, सन्‍्तों श्र कवियों के योगदान के 


फलस्वरूप वेंप्खव धर्म का सम्पूर्ण मारत में प्रचार और प्रसार हुआ | वैष्णव धर्म 
के वर्तमान स्वरूप के निर्माण में इन सबका समग्र योगदान रहा है । 


शब घधम 
(529 ) 

, >भारत भूमि अनेक धर्मो और सम्प्रदायों की जन्म स्थली रही है। 
बौद्ध और जैन धर्म के विरुद्ध हुई प्रतिक्रिया के परिणामस्वरूप वेदिक धर्म का जो पुन- 
रुद्वार हुआ उस प्रक्रिया के अन्तर्गत मारत में वैदिक धर्म के परिप्क्ृत रूप में बेदिक धर्म 
परआंधोरित कतिपय नवीन घाम्िक सम्प्रदायों का उदय हुआ । यह नवीन सम्प्रदाय 
मूल रूप से वेदिक धर्म पर आधारित होने के उपरान्त भी देदिक धर्म की जटिल- 

| ताम्रों और कर्मकाण्डीं से पूर्णतया मुक्त थे । इन तबीन धर्मों में प्रायः किसी बेदिक 
! द्बतां को ही झ्राराध्य देव मानकर उसकी सर्वोच्च पद पर प्रतिष्ठा की गई थी | इन 
ज्नूवीन घर्मो में दो प्रमुख थे--() भागवत घर्म, (2) शव घम्म । इसमें भागवत धर्म 
के उदय और विकास की चर्चा पूर्व में की जा चुकी है) यहाँ हम शव धर्म के उदय, 
ध्रिकास तथा उसके सिद्धान्तों और उसके प्रचार-प्रसार की चर्चा करेंगे । 


: शव घर्म का उद्भव : 


- शव घमम भारत का प्राचीन घाशिक सम्प्रदाय है । इस धर्म के आराध्य देव , 
शिव है । :कतिपय विद्वानों की मान्यता है कि' शैव धर्म, सम्प्रदाय का उद्मव वेदिक 
कालीन धर्म की जटिलता और कमंकाण्डों के विरुद्ध हुई प्रतिक्रिपा के फलस्वरूप 
भागवत घमर्म के साथ हुआ । किन्तु पुरातात्विक और साडित्यिक साक्ष्यों से ज्ञात होता 
है कि श्र सम्प्रदाय के आराव्य देव शिव की उपासना भारत में अत्यन्त प्राचीन 
काल से प्रचलित थी । ; 


>> 


वेदिक काल के पृर्व स्रिन्धु सम्यता के काल सें शिव पुजा--वैदिक से काल पूर्व 

की सिन्धु सम्यता के उत्खनन के फलस्वरूप जो अवशेष प्राप्त हुये हैं उनमें से एक मुद्रा 

: पर एक योगी का चित्र अंकित अस योगी के तीन मुझ झौर दो सींग हैं ! इसके 
सिर पर विशूल के समान कोई चीज अंकित है | इसके बांयी ओर एक गेड़ा' और 
एक मेंसा तथा दांयी ओर एक हाथी और एक व्याध्र अंकित है। इसके समक्ष,एक 
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दो सींग बाला हिरन है । एक प्रन्य मुद्रा पर एक योगामीन व्यक्ति के दोनों भोर एवा- 
एक धोर सामने दो नाग प्रंकित हैं । भू कि छित्र तिश्युलघारी, योगोश्वर, भिनेत्र, 
दिमुखी, पशुपति ग्रादि नामों से जाने जाते हैं तथा उनका सम्बन्ध नसागों से है प्रतः 
सर जान सार्शत प्रादि विद्वानों की मान्यता है कि यहचित्र शिव के हैं । इसके श्राधार 
पर विद्वानों की मान्यता है कि गायों से पूर्व ही सिन्धु सम्यता में रहने वाले लोग 
परशुपत्ति शिव भौर नाग्धारों शिव की पूजा किया करते थे । उनकी यह भी मान्यता 
है कि बाद में प्रायों ने सिन्‍्यु सम्यता के प्रभाव के कारण ही अपने धर्म में शिव की 
पूजा को स्थान दिया था । 


घेंदिश फाल में शिव को उपासना--मारतीय साहित्य में शैव धर्म भौर शिव 
की उपासना का उद्भव ऋग्वेद में दद्व' फी प्रव्धारणा के फलस्वरूप माना जाता 
है। दग्गेद में “रुद्र' नामक देवता को प्रकृति का विध्वन्सक भोर विनाशक, माना गया 
है और उतके कोघ के मन के लिये ऋग्वेद के अनेक मन्धों में उसकी प्रार्थना भौर 
उपासना की गई है । कालान्तर में यहु 'रुद्र' शिव के साथ एकाकार हो गये । 
यजुदेंद में कहा गया है कि 'रुद्र' का क्रोध शान्‍्त होने पर वे 'शम्भू' प्रथवा 'शंकर' 
के रूप में परिवर्तित हो जाते हैं। यह उनका अत्यन्त कल्याणकारी रूप है मजुवें द।, 
में रद को शिव तथा छत्तरुद्र श्रादि कहा गया है । प्रयव॑धेद में 'रुद्र' को सवंश्रेष्ठ 
देवता के शप में प्रतिष्चित किया गया है। इसके प्रनुसार 'रुद्र' ही ग्रहों और तारा- 
गणों को संचालित करने वासा और रादेव सब का कल्याण करने बाला 'सदाशिव' 
है ।तैतिरीय संहिता में शिव और रुद्र की एकता प्रतिपादित की गई है । श्येताम्थर 
उपनियद्‌ में 'रुद्र' की भ्रवधारणा को इतना भधिक महत्व दिया गया है कि 'रुद्र' को 
ग्रह्मा के स्थान पर प्रतिप्ठित कर दिया गया है । इस उपनियद्‌ में कहा गया है कि 
जब सर्वत्र अ्न्धकार व्याप्त था तब 'शिव' ही विद्यमान थे । शिव ही सूर्य के प्रकाश 
प्रौर बुद्धि के स्रोत हैं । वे निराकार तथा प्रजर-अमर हैं । शिव ही वास्तव में सृष्टि 
के नियन्‍्ता श्रौर विध्वन्यक हैं । शिव को केवल प्रेम, भक्ति शौर श्रद्धा के द्वारा जाना 
जा सकता है । केनोपनियद्‌ में शिव की पत्नी 'उम्रा' की उपासना सर्वश्रेष्ठ देवी के 
रूप में की गर्ड है । 


उपर्युक्त वर्णन से यह स्पष्ट है कि वँदिक युग में 'रुद्र!' रूपी शिव एक देवता 
के रूप में प्रतिष्ठित थे । वेदों में उचकी अर्चना तथा झाराधना के लिये अनेक ऋचायें 
मिसती हैं। इस युग में इनको प्रसन्न करने के लिये यज्ञों का प्रनुष्ठान किया जाता 
था । परस्तु इस रूल में शिव भायों के भ्न्य सामान्य देवताश्रों के समकक्ष थे । ऐसा 
माना जाता है कि वैदिक घर्म के कर्मकाण्ड, जटिलता और हिंसा के विरुद्ध प्रतिक्रिया 
के फ्तस्वशप जब वैदिक धर्म में संशोधन हुप्मा तो भागवत धर्म के उदय के साथ 
सेद धर्म का भी विकास हुआ ! इस काल से उत्तरोत्तर शिव की प्रतिष्ठा में दृद्धि 
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होती गई । एवेताश्वर उपनिषद्‌ इसका श्रमारण है | महाकाव्यों में मी शिव की 2 
का उल्लेख मिलता है । रामायण के भ्रनुसार भागीरथ ने शिव की । ये 
गंगा को पृथ्वी पर अवतरित किया था । इसी ग्रन्थ के अनुसार देवों और अ्रसु 
द्वारा समुद्र मस्थन से प्राप्त नवरत्नों में से.विष को भी.शिव ने ही ग्रहण किया था हे 
महामारत के भ्रनुतार अजुन और अश्वत्थामा ने शिव की तपस्या करके ही उन 


पोशुपंत अस्त्र तंथा खेंड्ग॑ प्राप्त किये थे । महाभारत के अनुसार स्वयं वासुदेवः 
कृष्ण ने पुत्र प्राप्ति के लिये शिव की श्राराधना की थी । इससे यह सिद्ध हीता है कि. 
शैव धर्म उत्तर वैदिक काल में पूर्ण रूप से प्रतिष्ठित हो चुका था। कठिपय विद्वानों. 


- कीःः यह मान्यता है कि 400 ई. पू. में शैव घर्म एक सम्प्रदाय के रूप में प्रतिं- 
ए्ठित हो चुका था | इस मत की पुष्टि चौथी शताब्दी ई. पू. के यूनानी राजदूत मेग- 
स्थनीज के वर्णन से होती है । मेगस्थनीज ने भारत के पूजे जाने वाले 'डायोनिसस' 
नामक जिप देवता का उल्लेख श्रपने ग्रन्थ 'इण्डिका' में किया है। भारतीय विद्वान 
उप्ते शिव का यूनानी रूपाँतर मानते हैं । दूसरी शताब्दी ईसा पूर्व में पतंजलि ने 
अपने महाभाष्य में इस धर्म के अनुयायियों और शिव उपासकों को 'शिव भागवत्त' 
कहा है । कल्हण रचित, “राजतंरगरिणि' में इस बात का उल्लेख है कि सम्राट भ्रशोक | 
का पुत्र 'जालौक' शैव घर्मावलम्बी था । कतिपय परवर्ती मौर्य शासकों द्वारा घन संग्रह 
के लिये शिव, स्कन्ध श्रौर विशाख आदि की मूर्तियां बंनवाकर बेचने का उल्लेख भी 
पंतजलि ने अपने ग्रन्थ में किया है । प्रथम शताव्दी ई, पू. के बौद्ध ग़न्थ 'निह्देस जातक 
में भी शिव पूजा और उसके उपासकों का उल्लेख मिलता है । इन आ्राधारों पर हम 
कह सकते हैं कि 200 ई. पू. तक शैव धर्म एक सम्प्रदाय के रूप में भारत में पर्ण 
प्रतिष्ठित हो चुका था । 


शव धर्म के विभिन्‍न सम्प्रदाय--शैव धर्म ई. प्‌. पांचवी शताब्दी में प्रचलित 
होकर ई. पू दूसरी शताब्दी तक एक सम्प्रदाय के रूप में पूर्ण प्रतिष्ठित हो चुका 
था । इसके पश्चात श्रनुकूल परिस्थितियों में शेव धर्म का उत्तरोत्तर विकास होता 
गया तथा राजनीतिक, सामाजिक और घामिक परिस्थितियों के अनुरूप इसमें नवीन 
मान्यताएँ, विचार, दर्शन और प्रणालियाँ विकसित होती गई । शैव धर्म के विकास 
के अ्नन्तर उसमें जिन मतों और सम्प्रदायों का उदय हुआ उनमें निम्नलिखित प्रमुख 


हैं--- 


(१) शेव भागवत सम्प्रदाय--वैदिक धर्म के कर्ंकाण्ड, जटिलता श्र हिसा 
के विरुद्ध हुई प्रतिक्रिया के फलस्वरूप शैव घ॒र्म के जिस रूप का उद्भव हुआ वह शैव 
भागवत रुस्थ्दाय था । चौयी शताब्दी ई. पू. में मेगस्थनीज ने जिस शिव पजा और 
उसके उपाक्षकों का उल्लेख किया है वह शेव घंमे के इसी सम्प्रदाय का परिचायक 
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। पतंजलि ने भी शिवके उंपासकों को 'शैव मागवत' ही कहा है।इस प्रकार 'पैव 
मागवत' सम्प्रदाय ही शव घर्म का प्राचीनतम सम्प्रदाय था । यह सम्प्रदाय श्रत्यन्त 
सरल कर्मकाएंडों सौर दार्शनिक सिद्धान्तों पर श्राघारित था । परन्तु कालान्तर में शैव 
धर्म में अ्रनेक सम्प्रदायों कु उदय हुआ और उसके मूल स्वरूप झौर सिद्धान्तों में भी 
काफी परिवर्तन आ गया । 


(2) पाशुपत सम्प्रदाय--शैव मतावलम्बियों का मत है कि 'पाशुपत सम्प्रदाय! 
शैव धर्म का सर्व प्राचीन सम्प्रदाय है । इस सम्प्रदाय के संस्थापक 'लकुलीश” अथवा 
'लकुटीश' या “लकुदी” माने जाते हैं ॥ वायु, कर्म और लिंग पुराण के अनुसार 
लकुलीश कृष्ण ह्पायन के समकालीन थे । इस आधार पर इनका समय 3 
ई. पू. भ्र्थात्‌ दूसरी शताब्दी ई. पू. माना जा सकता है । 


पाशुपत सम्प्रदाय. की परम्परा के अनुसार लकुलीश शिव के अट्ठाइसवें 
अवतार थे और वही इस सम्प्रदाय के प्रवत्तेंक थे । शव धर्मावलम्बी शासकों द्वारा 
स्थापित अभिलेखों में मी लकुलीश को ही इस सम्प्रदाय का प्रवत्तंक बताया गया 
है। किन्तु लकुलीश ऐतिहासिक व्यक्ति प्रतीत होते हैं। शैववर्म या पाशुपत धर्म 
उनके जन्म से पूर्व ही मारत में प्रचलित था | रामायण, महाभारत तथा मेगस्थनीज और 
पतंजलि आदि के ग्र॑ थरेंमें इसका उल्लेख मिलता है । अतः इस सम्बन्ध में यही माना जा 
सकता है कि आचार्य लकुलीश शैव धर्म के वैसे ही आचाय॑ थे जैसे जैन वर्म के 
महावीर स्वामी। आचार्य लक्कुलीश ने शव धर्म के आदर्शो श्रौर सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन कर इस धर्म को एक सवल शऔ्ौर सुरढ़ आधार प्रदान किया था । शव 
परम्परा के अनुसार लकुलीश ने इस घर्म के आदर्शों और सिद्धान्तों को अ्रपने: ग्रन्थ 
पंचाध्यायी' अथवा 'पांचरात्र विद्या' में संकलित किया था। किन्तु यह ग्रन्थ अभी तक 
अप्नराप्त हैं। इसके कुछ उद्धरण चौदहवीं शताब्दी में माव्वाचार्य द्वारा रचित 
सर्वे दर्शन संग्रह' के पाशुपत सूत्रों में मिलते हैं। 
पाशुपत सम्प्रदाय के अनुसार 'पति- (शिव) सृष्टि का कारंण है । पशु' अर्थात्‌ 
जीवात्मा 'पति' का कार्य है जो 23 भौतिक तत्वों के 'पाश' अ्रर्थात्‌ वन्धन- में जकई 
है। किन्तु जीवात्मा अपने में निहित “विद्या के गुण के कारण वन्धनों से मुक्ति 
पा सकती है । पाशुपत धर्म _.के अनुसार इस मुक्ति के लिये विधि के अनुसार ब्रतों 
का पालन करते हुये विविध द्वारों' से गुजरना अनिवार्य है । उनके अनुसार शरीर 
प्र-राख लपेटना, हँसना, नाचंनां। गाना,हुंडड॒ुक्कार की झ्रवाज निकालना, मन्त्रजाप 
और पूजा ब्रत के अंग हैं । इसी प्रकार 'क्रायन' यानि जायं॑ते हुये भी निद्रा में लगना, 
'मण्डन' यानि चलते हुये लड़खड़ाना, स्पन्द्न यानि लकवा पीड़ित की तरह भ्रंग 
हिलाना, 'मण्डन' यानि चाल में लड़खड़ाहटे, 'अवितत्करण' यानि पागलों जैसा 
व्यवहार, 'श्रवितद्भाषण' यानि बेकार वातें वकना और शरृंगरण” यानि कामीद्वीपक 
हरकतें करना हार है । इनसे जीवात्मा (पशु) बन्यनों (पाशों) से मुक्त होकर शिव- 
(पति) में लीन हो जाती है जो मोक्ष की अवस्था है । 
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पाशुपत सम्प्रदाय की साधना पद्धति असामान्य सी प्रतीत होती है । ऐसा 


प्रतीत होता है कि उस समय के धामिक और सामाजिक संघर्ष से व्यधित होकर , . 


पाशुपत सम्प्रदाय ने आचार्यों के गर्वीलि शिष्टाचार को चुनौती देते हुये अशिष्ट साधना 
पद्धति का प्रतिपादन किया । महाभारत में शैवधर्म को वणणाश्रम व्यवस्था के विरुद्ध 
बताया गया है । ह्राशपत सूत्रों के टीकाकार कौण्डिन्य ने भी पाशुपत् सम्प्रदाय की 
साधनाग्रों को ब्राह्मण विरोधी बताया है । 'स्मृति चन्द्रिका' में पाशुपतों को अस्पृश्य 
माना गया है। इससे सिद्ध होता है कि पाशुपत्त सम्प्रदाय जाति-पाँति झौर ऊँ च- 
मनीष के भेद को समाप्त कर एक सार्वभौमिक मानव धर्म स्थापित करना चाहता 
था । इसकी इन्हीं विशेषताञों के कारण कालान्तर में अनेक विदेशियों ने भी शैव- 
धर्म को ग्रहण किया । ४7 


(3) क्रापालिक ओर कालमुख सम्प्रदाय --शैवधर्म का एक सम्प्रदाय कापा- 
लिक सम्प्रदाय है । जिस प्रकार शिव का एक रूप 'रूद्र' है उसी प्रकार उनका एक 
ग्रन्य हूप भैरव! है। कापालिक सम्प्रदाय के अनुयायी शिव के भैरव रूप को सृष्टि 
का सृजन श्रोर संहार करने वाला मानते हैं। इस सम्प्रदाय का उदय ग्रुप्तवंश के 
परवर्ती काल में हुआ था। इस सम्प्रदाश् के अनुयायी वाममार्गी' कहे जाते हैं । . 
कापालिक सम्प्रदाय के सिद्धान्त और,. साधना पाशुपतों से अधिक उम्र हैं । इस 
सम्प्रदाय के अनुयायी सिर पर जदा धारण करते हैं, कानों में हड्डियों की बालियाँ 
तथा गले में हड्डियों की माला पहनते हैं! इस धर्म के अनुयायियों के लिये छः 
प्रतीक चिन्ह घारण करना आवश्यक है -कर्णिका, रूचक, कुण्डल, शिखामरणि, 
भस्म और यज्ञोपवीत । उनके लिये पारलोकिक सिद्धियों की प्राप्ति के लिये निम्न- 
लिखित सावनाओं का विधान था --() वरमुण्ड के कपाल में मोजन करना, (2) 
श्मशान की भस्म शरीर पर मलना, (3) श्मशान की भस्म खाना, (4) हाथ में 
त्रिशुल और नरमुण्ड रखना, (5) मदिरा सेवन, (6) मदिरा पात्र में अवस्थित शिव 
की पूजा श्रोर आराघना करना ।' 


इसी सम्प्रदाय का एक उप-सम्प्रदाय 'कालमुख सम्प्रदाय' था । इस सम्प्रदाय 
की साधना प्रक्रिया कापालिक सम्प्रदाय के समान थी (किन्तु ' कालमुख सम्प्रदाय के 
भ्रनुंयायी श्रपने मुख को काला कस्तेथे। यह सम्प्रदाय देक्षिग भारत में अधिक 
प्रचलित था। वहाँ से इस सम्प्रेंदाय के भ्रनेक अभिलेख प्राप्त हुये हैं । कापालिक 
श्र कालमुख सम्प्रदाय के सिद्धान्त और दर्शन पाशुपत सम्प्रदाय के समान ही हैं । 


(4) काश्मीर शव सम्प्रदाय--शैवघर्म का यह सम्प्रदाय अपनी विशेषता ग्रों 

के साथ भाठवों शताब्दी ईस्वी के प्रन्तिम भाग और नौवीं शताब्दी के श्रारम्म में 
के काश्मीर क्षेत्र में विकसित हुआ । इस सम्प्रदाय, के प्रवर्तक। आचार्य वसुगुप्त माने: 
जाते हैं। इस सम्प्रदाय की अनुश्नुति के अनुसार स्वयं शिव ने वसुमित्र को शिवसूत्रों 
के। देशन कराया था । यह शिवसूत्र महादेव पर्वत की एक शिला पर भंकित है । 
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'कालॉन्तर में यह सम्प्रदाय, दो शाखाओं में विभक्त हो गया---() स्पन्द सम्प्रदाय, 
(3) प्रत्यमिज्ञा सम्प्रदाय । प्रथम सम्प्रदाय के 'प्रवर्त्तक॑, स्वयं वसुमित्र माने जाते हैं । 
उन्होंने|अपने। ग्रन्थ शिव सुत्नाणि! में शिवसूत्रों की व्यास्या की । इस सम्प्रदाय के .. 
अनुसार शिव सृष्टि के रचुयिता और परम ब्रह्म हैं। प्रत्यभिज्ञा सम्प्रदाय के प्रवत्त क 
सोमानन्द माने जाते हैं। यह दसवीं शत्ताव्दी के अन्त में हुये थे । इस सम्प्रदाय के 


अनुसार शिव के वास्तविक रूप अर्थात्‌ ्रत्यभिज्ञा प्राप्त करने के लिये ग्रुद का सहयोग 
आवश्यक है । 


(5) वीर शैव या लिगायत सम्प्रदाय---वाहरवीं शताब्दी ईस्वी में शैवधर्म 
के वीर शव या लिगायत सम्प्रदाय का प्रवतत त हुआ । दक्षिण भारत (कर्नाठक) में 
उदित इस सम्प्रदाय के प्रवत्तक अल्लभप्रभु और वसवण्ण थे। इस सम्भ्रदाय के 
लोग शिव लिंग की पूजा करंते हैं ग्रत: इसे लिगायत सम्प्रदाय भी कहा जाता है । यह 
सम्प्रदाय वेदों के ज्ञान और पुनर्जन्म में विश्वास नहीं करता है। इस सम्प्रदाय के 
अनुसार आरम्म में केवल सर्वशून्य निरालम्ब में शिव की सत्ता थी । अपनी श्रन्त- 
निहित चेतना के वह 'शुन्यलिंग' में परिवर्तितं हुआ जो 'निप्कल ब्रह्म था । इसके 
तदन्तर उसने , महालिंग' श्रौर फिर पंचमुखी ! सदाशिवं" का रूप .घारण किया। 
इसके पंचमुखों से पाँच सादख्य पैदा हुये जिनसे पाँच तत्व--प्ृथ्वी, जल, श्रश्नि, 

वायु और. झाकाश निकलने । सदाशिव की आँखों से सूर्य, मन से चर्द्रमा तथा 
अदृश्य मुख से जीवात्मा का विकास हुआ । इस सम्प्रदाय के अ्रनुसार जीवात्मा को 
परमात्मा अर्थात्‌ शिव से एकाकार होने के लिये छः स्थलों से गुजरना पड़ता है । 
ये छः स्थल हैं (॥) भक्त स्थल--इस स्थल में- भक्ति भाव उत्पन्न होता है, (2) 
महेश्वर स्थल--इसमें भक्ति के प्रति-विश्वास और निश्चय उत्पन्न किया जाता है, 
(3) प्रसादी स्थल-- इसमें ईश्वर कृपा के अतिरिक्त शअन्य बातों को तुच्छ समझा 
- जाता है, (4) प्राशलिंगी स्थल--इसमें अन्तर्मंन में ईश्वर कृपा की अनुभूति होती 
है, (5) शरण स्थल - इसमें शिव से साक्षात्कार होता है, (०) लिगांगसामरस्य 
स्थल-इस स्थल में जीवात्मा (अंग) और- परमात्मा (शिव>>लिग) एकाकार हा 
जाते हैं। वीर शैव सम्प्रदाय ने अपने धर्म के द्वार सब वर्ग के लोगों के लिये 
खोलकर सामाजिक कान्ति कर दीथी पैहस सम्प्रदाय के आचा्यों ने केदारनाथ, 
“उज्जयनी, श्रीशैलम, रम्मापुरी और वाराखसी में मठों की स्थापना की । इन मों 
के कारण लिगायत सम्प्रदाय का सम्पूर्ण मारत में प्रचार हआ | 


_ शेवधर्म के मूल सिद्धान्त--वैदिकं घर्म के कमंकाण्ड, जटिलता और हिंसा के : 


विरुद्ध हुई अ्रतिक्रिया .के फलस्वरूप-शैवधर्म का विकास हुआ था)'इस धर्म का प्राचीन 
सम्प्रदाय शंव मागवत सम्प्रदाय था। कालात्तर में शैव घर्म अनेक सम्प्रदायों में 


का 
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विभक्त हो गया था । प्रगति, विकास भर उत्क्ष के विभिन्न चरणों में इसके कक 
आदर्शों भरौर स्वरूप में काफी परिवर्तन भ्रा गया था | इन परिवर्तेनों की बिभेचना 
शैव घर्मं के विभिन्न सम्प्रदायों के साथ की गई है। यहाँ हम इस धर्म के मूल 
सिद्धान्तों की विवेचना करेंगे । शैव धर्म के मूल सिद्धान्त निम्नलिखित हैं--. 

मूल तत्व--शैवधर्म के श्रनुसार सृष्टि के. तीन मूल तत्व हैं--()'पति' (शिव) 
(2) पशु (जीवात्मा) (3) पाश (बन्घन) 4 

() पति (शिव)--शैव घर्मं के अनुसार पति” का तात्पर्य शिव से है । शिव 
सर्वज्ञ, स्व॑रष्टा, सृष्टि के कर्त्ता और शंक्ति के प्रतीक हैं । शिव के पाँच प्रमुख कार्य 
हैं--(0) सृष्टि सृजन, (7) सृष्टि पालन, (7) सृष्टि, संहार,, (9) सृष्टि शावरण 
अर्थात्‌ उसे विलुप्त कर देना, (२) प्रसाद श्र्थात्‌ सृष्टि पर अनुग्रह करना । 

(2) पशु (जोवात्मा)--'पशु' से तात्पये ,जीवात्मा से है। शैव घर्म के 
अनुसार जीवात्मा सूक्ष्म अणु है जो शिव का ही रूप है किन्तु 'पाशों' श्र्थात्‌ बन्धनों 
के कारण वह मलयुक्त श्रौर मायामय हो जाती है । 

(3) पाश (बन्धन)--पाश ” अर्थात्‌ बन्धन यह जीवात्मा को बन्धन में डालने 
वाला तत्व है। बन्धन के कारण जीवात्मा का शिव रूप छिप जाता है। शैव घर्म 
के अनुसार पाश के चार प्रकार हैं--() मल--मल का अश्रथं है वह बन्धत जिसके 
कारग जीवात्मा का वास्तविक रूप लुप्त हो जाता है । जिस भ्रकार छिलका भ्श्न 
को छिपा लेता है उसी प्रकार मल भी जीवात्मा के वास्तविक रूप को छिपा लेता 
है। (॥) कर्म --फल की इच्छा से प्रेरित होकर किये गये कम, (१8) साय), (४) रोघध 
शक्ति--यह वह शक्ति है जो पहले तीन पाशों को प्रेरणा देती है । 

मोक्ष की श्रवधारणा--शैव धर्म के अनुसार जब पशु (जीवात्मा)>पाशों.. 

धनों) से मुक्त होकर शिव रूप को प्राप्त कर लेती है तो वह मोक्ष प्राप्त कर 
लेता है। .यह-अवस्था परम शिव की स्थिति है । परम शिव की प्राप्ति के लिये 
साधना श्रपेक्षित है। शव धर्म के झनुसार इस साधना के चार अंग या चरण हैं 
जिन्हें पाद' कहा जाता है । ये चार माद हैं--() विशद्यापद-- इस चरण में साधक 
को जीवात्मा, शिव भौर बन्धनों का वास्तविक ज्ञान होता है। 0) छियापाद--इस 
चरण में मन्त्र, पूजा और हवन आदि से शिव की आराघना और उपासना की जाती 
है । () योगपाद--इस चरण में योग साधना की सारी क्रियायें झाती हैं। (४४) 
चर्यापाद- इस चररं में साधक*की जीवनचर्या आती है जिसमें वह विवेक के 
आधार पर उचित का पालन और अनुचित का परित्याग करता है । शैव धर्म के 
अनुसार साधक इन चार चरणों की साधना का अनुसरण करते हुये परमशिव का 
पद श्रर्थात्‌ मोक्ष प्राप्त कंर सकते हैं । 


आत धर्म का प्रचार हौर ए्सार--ऋस्देद में वर्षित रुद्र रूपी शिव उत्तर- 
बंदिक युग में आयों के प्रमुख देवता के रूप में प्रतिष्ठित हो खुके ये । डोधी शताब्दी 
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ईसा पूर्व में शैव धर्म श्लौर शिव की पूजा शौर आराभता श्रार्यों के जीवन का पंग 
: बन चुकी थी । दूसरी शताब्दी ईसा पूर्व में शुंग वंश की स्थापना के समय जंब वैदिक 
धर्म का पुनरुद्वार हुआ तो भागवत धर्म के साथ शैव धर्म भी एक सम्प्रदाय के रूप 
में प्रतिष्ठित हो गया । दूसरी शताब्दी ई. पू. में आचार्य लकुलीश ने गुजरात में 
' शव धर्म के पाशुपत सम्प्रदाय का प्रवर्तन किया था । भेगस्थनीज, ने अपने ग्रन्थ में 
शिव उपासकों का उल्लेख किया है। इससे स्पष्ट होता है कि चौथी शताब्दी ई. प्‌. में 
शव घ्म(पाटलिपुत्र श्लौर उसके आस-पास .के क्षेत्र में प्रसार पा चुका था । पंतजलि 
ने अपने महाभाष्म में परवर्ती मौर्य शासकों द्वारा घन संग्रह के लिये शिव आदि की 
मृतियाँ वनवा कर बेचने का उल्लेख किया है। इससे सिद्ध होता है कि मौर्य 
. साम्राज्य में शिव की उपासना: अत्यन्त लोकश्रिय रूप में प्रचारित हो चुकी थी । 
कल्हरण रचित राजतरंग्रिणी! के अनुसार श्रशोक प्रारम्मिक जीवन में शैव मताव- 
लम्बी था और उसने कश्मीर में एक शिव मन्दिर स्थापित किया था । इसी ग्रन्थ के 
अनुसार झ्रशोक का पुत्र जालौक शैव था । उसने कश्मीर में अपने स्वतन्त्र राज्य की 
स्थापता की थी | इससे सिद्ध होता है कि तीसरी शताब्दी ई. पू. में शव धर्म का 
प्रचांर और प्रसार भारत के उत्तर पश्चिम क्षेत्र में हो चुका था। इसी कारण बाद 
में इस प्रदेश में श्रानें वाले विदेशियों ने शव मत अपना लिया । अनेक यूनानी, शक 
शोर कुषाण शासकों ने शव घ्म को प्रोत्साहन दिया । यूनानी लेखक हेसेकियास 
के/लेख के भ्रनुंसार गान्धार देश का संरक्षक शिव का वाहन ही था । शक शासकों 
की मुद्राओं पर भी नन्‍्दी का चित्र अंकित है । कुषाण शासकों की मुद्राओ्रों पर भी 
शिव, उनके पुत्रों श्रौर उनके वाहन नन्‍दी के चित्र अंकित है । 


4 


भरुप्तकाल वैदिक घर्म का उत्कर्ष का युग था| गुप्त शासक वैष्णव घमरवि- 
लम्बी श्रे इस कारण उन्होंने इस धर्म को संरक्षण देकर प्रोत्साहन दिया । किन्तु 
उनके समकालीन मारशिव,. वाकाटक, नाग्रु, . मेत्रेय, कदम्ब आदि राजवंश शव * 
मतावलम्बी थे । स्वयं वैष्णव गुप्त सम्राटों के श्रनेक मन्‍्च्री, सेनानायक एवं उ - 
पदाधिकारी शैव थे | चन्द्रगुप्त;द्वितीयांकां मत्यी वीरसेन शात्र| मी शव था जिसने 
उदयगिरि में एक शिव मन्दिर का निर्माण करवाया था। चन्द्रगुप्त द्वितीय की 
पत्नी ईश्वरा ने जालन्बर में अपने पति की स्मृति में शिवमन्दिर का. निर्माण 
एरवाया था । इसी प्रकार मिहिर लक्ष्मी नामक स्त्री ने कांगड़ा में शिव मन्दिर 
बनवाया था | चन्द्रगुप्त के समकालीन संस्कृत के महाकवि कालीदास शैव धर्म के 
उपासक थे | उन्होंने अपने काव्य हध्यारसस्म्रक में शिव पुत्र कातिकेय के जन्म का 
व्यापक और प्रमावशाली वर्णन किया: है । कालीदास ने राम के जीवन से संम्बन्धी 
सुंबुंडश! महाकाव्य का आरम्म मी शिव पाव॑ती की वन्दना से किया है । गुप्त वंश 
के झनेक शासकों ने शिव झौरःउनके पुत्र कातिकेय को अपने ।झऔराष्य देव स्वीकार : 
किया है । कुमारगुप्त (45-455 ई.) के सिक्कों पर शिव पुत्र कार्तिकेय कीं प्रतिमा 
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ओकित है । कुमारणुप्त प्रेम का सैतापति पृथ्वीषेश शव धर्मावलम्बी था । उसने 
करम दण्डा नामक स्थान पर शिव की एक प्रतिमा स्थापित कराई थी । 


गुप्तकाल में अनेक शिव प्रतियोंतिया लिगों एवं मन्दिरों का निर्माण हुआ । के 
समये एक मुख तथा चतुर्मुख मूतियों व लिगों का निर्माण श्रौर पूजा होती थी । 
इस काल में शिव की सूर्तियाँ जठा, सर्प, गंगा श्रौर चन्द्रमा से. श्र॒लंकृत होती थी । 
गुप्तकालीन शिव मन्दिरों में भुमरा तथा नाचना कुठार का मन्दिर प्रसिद्ध है । 


गुप्तवंश के शासन काल में हुये हुए आक्रमण का नायक मिहिरकुल भी 
शैव धर्मावलम्बी माना जाता है । उसके साथ आये अनेक हुणों ने भारत में आ्राने 
के बाद शैव धर्म ग्रहण कर लिंया था । 


हर्ष के दरवारी कवि वाशभट्ट के श्रनुसार हर्ष के पूर्वज शैव थे । स्वयं हर्ष 
अपनी दिग्विजय तक शैव घर्मं को मानम वाला 'था । उसकी मुद्रा पर शिव वाहन 
नन्‍दी भंकित था । कालान्तर में. उसने बौद्ध धर्म अपना लिया था । इसी युग में 
शव धर्म के कापालिक सम्प्रदाय का उदय हुआा था । 


ग्राठवीं शताब्दी में श्राचार्य वसुग्रुप्त ने कश्मीर में कश्मीर शव सम्प्रदाय की 
स्थापना की । उन्होंने शिव सूत्रों की व्याख्या के लिये 'शिव सृत्राणि! की रचना की 
श्रौर कश्मीर में शैव धर्म का प्रचार भौर प्रसार किया। वसुमित्र के शिष्य कल्लट 
ने भी.“स्पत्दकारिकाः की रचना कर शैव- धमं के प्रचार और प्रसार में विशेष 
योगदान दिया । दसवीं शताब्दी के अन्त में आचाये सोमानन्‍्द' ने शैव धर्म के 
प्रत्यभिनज्ञा सम्प्रदार्या का प्रतिपादन किया और कश्मीर में शव धर्म का प्रचार 
किया। ' 


मध्यकाल शैव धर्म के उत्कर्ष का युग था। इस काल में श्रनेक राजपृत 
नरेशों ने शव धर्म ग्रहण! किया और उसे संरक्षण प्रदान कर श्रनेक भव्य 
शिव मन्दिरों का निर्माण कराया। पाल, चेदि अर चन्देल आदि राजवंशों 
के लेखों में !श्रोम नमो: शिवाय:'' उत्कीर्ण है । चन्देल शासक घंग देव 
(950-002 ई.) शव घर्मावलम्बी था। उसने शिव के एक विशाल मन्दिर का 
सिर्माण करवाया जिसमें मरेकत मरिए से बने हुट्रे-शिव लिंग की स्थापना करायी ४ 
गुजरात का चासुकक्‍्य शासक जयसिंह > (।094-!44 ई.) भी शैव था 
उसने सिद्धपुर से रुद्रमहालय नामंक विशाल शिव मन्दिर और पदुन का सहस्तर लिंग 
तड़ाग बनवाया था जिसके चारों ओर शिवलियों थुक्त 700 शिवालय थे ! इस प्रकार 
मध्यकाल तक शव घर्म सम्पूरं भारत में प्रचार श्रौर प्रसार प्राप्त कर चुका था । 

पक्षिण भारत में शैव घर्म का प्रचार है प्रसार-दक्षिण भारत में भी 
का काफी अचार झोर प्रसार हुंध्ना । जिस तरह झाजवार सन्‍्तों ने दक्षिण 
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भारत में वेष्णव घर्म का प्रचार किया वैसे ही 'भ्रडियार या एनामन्यार' के नाम 
से जाने. वाले शैव सन्‍्तों ने दक्षिख भारत में शैव घर्मं का प्रचार और प्रसार 
किया | दक्षिण मारतीय परम्परा के अनुसार इन सन्‍्तों की संस्था 63 थी । इन 
सन्‍्तों ने शव घर्म से सम्बन्धित साहित्य का सजन भी किया । शव धर्म की उपासना 
और आराधना सम्बन्धी वाणी भौर 'प्रा्यनाओं,का संग्रह 'प्राडियार सम्प्रदाय! के 
इत्त साहित्य में विद्यमान है । दक्षिण मारत मे जिस शैव घ्में का प्रचार और प्रसार 
हुआ उसमें भक्ति भावना की प्रधानता थी । 
दक्षिण भारत के अनेक राजवंश शक धर्मावलम्बी थे ।. इसमें चालुवय 
' राष्ट्कूट, चोल और पललव आदि प्रमुख है । इन राजवंशों के शासकों ने घर्म को 
संरक्षण और प्रोत्साहन देकर दक्षिण मारत में इसका प्रचार और प्रसार क्रिया | 
बादामी के चालुक्य वंश के शव शासक विजयादित्य (696-733 ई.) ने बीजापुर के 
पट्टरकल नामक स्थान पर शिव मन्दिर का निर्माण करवाया जिसे अब संगमेश्वर 
कहा जाता है ।.राष्ट्रकूट नरेश कृष्ण प्रथम (750-773 ई.) ने वर्तमान आान्श्रप्रदेश 
के ओरंगावाद के निकट एलोरा में एक विशाल क लाश मन्दिर (शिव मन्दिर). का 
निर्माण करवाया । चोल शासक राजराज (985-04 ई,) शैव धर्मावलम्बी था 
उसने 'शिवनाद शेखर' की उपाधि घारण की तथा तंजौर में शिव के प्रसिद्ध राजरा- 
जेशवर मन्दिर का निर्माण करवाया । 


रन्तु दक्षिग भारत में शव धर्म के प्रचार और प्रसार का श्रेय राजकीय 

संरक्षण की अपेक्षा इस घर्म के सन्‍्तों और अनुयायियों को अधिक है .। सातवीं और 
आ्राठवीं शताब्दी ईस्वी में सन्त श्रप्पार, साम्बन्दर, सुन्दरमृति और सन्‍्त मारिएक्य- 
वाच्क ने क्रमशः शव धर्म के दास मार्ग/चर्या), सत्यमार्ग (क्रिया), सहमार्ग (योग) 
तथा ज्ञान मार्ग ' का प्रतिपादन किया | इन सन्तों द्वै।रा अपनी प्रतिभा झौर बविद्वता 
से प्रतिपादित इन पद्धतियों से शैव धर्म की आराधना सरल हो गई थी जिसके 
फलस्वरूप जनसाधारण में इस घर्म की लोकप्रियता में वृद्धि हुई | माखिवय 
वाचक ने बौद्ध भिक्षुओ्रों को शास्त्रार्थ में परास्त कर शव धर्म की महत्ता प्रतिपा- 
“दित- की । तमिल साहित्य में उनकी रचनाओ्रो का वहष्टी महत्व है जो वंदिक 
साहित्य में उपनिषदों का है। वेष्णव धर्म में बल्लभाचायें द्वारा प्रतिपादित 
सखी सम्प्रदाय” की भांति सन्‍्त सुर्दरमूर्ति ने शत्र धर्म में भी “सूखा सम्प्रदाय" 
का प्रतिंपदान किया । दक्षिण भारत में शेव धर्म में भक्ति मार्ग का प्रतिपादत करते 
का श्रेय इन्हीं को है । इस सम्प्रदाय के अनुयायी जीव और जगत की पृथक सत्ता 
को स्वीकार-करते हैं भौर शिव को सृष्टि का स्वामी मानते हैं। ग्रा>वीं मताब्दी में 
वैदिक धर्म के पुंनर्दारक गंकराचार्य भी जैव बर्म के अनुयायी थे उन्होंने शिव की स्तुति 
में अनेक श्लोकों की रचना की । वह पाशुपत सम्प्रदाय के सिद्धान्तों और माधता 
पद्धति को स्वीकार नहीं करते थे, इसलिये उन्होंने इस सम्प्रदाय के आचायों को 
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उज्जैन के शास्त्रार्थ में पराजित कर पाशुपत सम्प्रदाय की विक्ृतियों के निराकरण 
की आवश्यकता प्रतिपादित की.। ग्यारह॒वीं शताब्दी ईस्थी में सन्त श्रीकण्ठ ने शव 
धर्म के 'शिवाद्धत सम्प्रदाय का प्रव्तंत किया । उनके सिद्धान्त के अनुसार ब्रह्म जगत * 
का निमित्त और उपादान दोनों कारण है तथा शिव ही परम ब्रह्म है । 


दक्षिण भारत में शव घ॒मर्मं के आराध्य देव शिव को सम्पूर्ण कलाओं का '_ 
अधिष्ठाता माना जाता था | अतः नृत्य कला के अ्रधिष्ठाता और देवता के रूप में 
शिव को हूत्य मुद्रा में नटराज के रूप में प्रतिष्ठित किया गया । तटराज के अतिरिक्त 
दक्षिण के अनेक मन्दिरों में शिव को अ्र्घ नारीश्वर के रूप में प्रतिष्ठित किया गया 
है । शिव इस प्रकार की मूर्तियों में लम्बवत आधे भाग सें शिव की सूर्ति और झाधे 
भाग में पावंती है | इस प्रकार शिवश्रौरपावेती को संयुक्त रूप से पृज्य माना: 
गया । हैं 

इस प्रकार भारत के विभिन्न क्षेत्रों में शंब धर्म का प्रचार और प्रसार हुआ । 
ग्राज भी भारत केकोीने!कोने में शव धर्म प्रचलित है । विविध क्षेत्रों में इस घमम के 
आराध्य देव शिव के स्वरूप में भेद अवश्य है, किन्तु इस घर्मं की मूल भावना सर्वत्र 
समान है । 


सूफी मत 


($08॥) 





सूफी' शब्द का श्रथे-प्राय: विद्वानों में किसी मत या सम्प्रदाय के स्वरूप 
के बारे में मतभेद पाये जाते हैं । परन्तु सूफी मत में तो इसके नाम के सम्बन्ध में 
' ही विद्वानों में पर्याप्त मतभेद है उन्होंने 'सुफी' शब्द की व्युत्पत्ति के' सम्बन्ध में 
पृथक-पृथक मत व्यक्त किये हैं । कतिपय विद्वानों की मान्यता है कि 'पुफी' शब्द ग्रीक 
भाषा के 'सोफिया' (ज्ञान) का रूपान्तरण है। इन विद्वानों की मान्यता हैः कि सुफी- 
मत अनुभव सिद्ध ज्ञान को महत्व देता है मौर 'सोफिय/ शब्द भी ज्ञान का अर्थ देने 
बोला है । इसके अतिरिक्त सूफी शोर 'सोफिया' शब्दों में शब्द संगति भी इष्टिगत 
होती है । परन्तु यह मत मान्य नहीं है । कतिपय विद्ठानों ने सूफी शब्द की व्युत्पत्ति 
अरबी भाषा के . 'सक' या 'सुफा' शब्द में मानी है । इस शब्द के अनेक अर्थ हैं जो 
विद्वान 'सर्फ' (पंक्ति) शब्द से सूफी शब्द की उत्पत्ति मानते हैं उनका मत है कि 
सूफी उन व्यक्तियों को कहा जाता है जो अपने पवित्र आचरण झोर ईश्वर भक्त 
होने के कारण पृथक पंक्ति में रखे जाते हैं । 'सूफ' शब्द का एक अन्य श्र्थ 'ऊन' है। 
कुछ विद्वानों का मत है कि सूफी उन लोगों को कहा जाता है जो ऊन के कम्बल 
ओढ़कर पैगम्बर मुहम्मद के सिद्धान्तों का प्रचार करते थे। 'सूफा' शब्द से सूफी 
शब्द की उत्पत्ति मानने वाले विद्वानों की मान्यता है कि पवित्राचरण वाले व्यक्ति 
' सूफी कहलाये । सूफ से 'सुपफ' (चबूतरा) बना है अ्रतः कुछ लोगों की मान्यता है कि 
- मुहम्मद साहब ने मदीना में एक मस्जिद बनवाई थी जिसके पास एक चबूतरा 
(सप्फ) था । उस चबूतरे पर वेठकर ईश्वर का ध्यान करने वाले 'सूफी' कहलाये । 
'तफ' शब्द का एक प्रन्य अर्थ चटाई भी होती है ग्रतः कुछ विद्वानों के अनुसार 
सफी उन लोगों को कहा जाता है जो चटाई पर बेठकर ईश्वर का चिन्तन या 
. उपासना करते थे ! 'सफ' के अर्थ ऊन के आधार पर कुछ विद्वानों को घारणा है 
कि जो लोग ऊन के मोझे श्र साधारण वस्त्र धारण करते थे वे सूफी, कहताये । 
डॉ. ए. वी. पाएडे का कथन है कि "सूफी उन -समन्‍्तों फो कहते हैं जो दीनता फ्ा 
जीवन बिताने के लिए ऊन के मामूली कपड़े पहनते ये शोर जो कुरान के वाह्म श्र्य 
, को प्रघानता न देकर उसमें निहित रहस्थ फो विशेष महत्व देते हैँ । डा. भौरीशंकर 
मट्ट आदि विंद्वाद भी इसी मत का समर्थन करते हैं ।! 
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सुफीसत का उद्भव -सूफीमत के नाम की तरह उसके उद्मव के बारे में 
भी विद्वानों में मतभेद है । कुछ-विद्वान सूफोमत को इस्लाम घ्मं से भ्ाचीन मानते 
हैं । उनका मत है कि सूफीमत के. प्रवर्तेक अली -या ऐसे महापुरुष थे जो पैगरम्बर 
मुहम्मद के साथी थे । स्वयं सूफी भी अपने मत की प्राचीनता सिद्ध, करने के लिए 
अपने मत का प्रवर्तक ग्रादम या आदिम पुरुष- को मानते हैं। इस मत के समर्थक ॥॒ 
डॉ. ताराचन्द ने भी सूफीमत को इस्लाम से प्राचीन मान कर उसके वर्तमान स्वरूप _ 
पर अन्य धर्मों के प्रभाव का विवेचन रिया है परन्तु यह मंत मान्य नहीं है । 


अधिकांश विद्वान सूफीवाद' के उद्सव का स्थान इस्लाम को मानते हैं । 
प्राय: प्रत्येक धर्म की यह विशेषता रही है कि उसके दस की मृत्यु के बाद उसके 
अनुयायियों में मूल धर्म की कुछ विशेषतात्रों के सम्बन्ध में मतभेद हो जाते है । 
इस कारण भिन्न मत वाले प्रनुयायी धर्म के मूल रूप को लेकर अपनी मान्यता के 
अनुसार धर्मं की एक पृथक शाखा बना लेते हैं । जेसाकि बौद्ध धर्म में बुद्ध की मृत्यु के 
बाद मत्तभेदों के आधार पर उनके अनुयायी -.हीनयान और महायान शाखाओ्रों में 
बट गये । इती प्रकार जैन धर्म श्वेताम्बर तथा दिभम्बर-इन दो भागों में बट गया । 
इसी सिद्धान्त के श्राधार पर'कतिपय विद्वानों की मान्यता है' कि सूफीमत भी 
इस्लाम धर्म के मत विभेद के कारण पअ्स्तित्व में आया | डॉ. सांवलिया की मान्यता. 
है कि मुसलमानों में कई सम्प्रदाय हैं सूफीमत उन्हीं में से एक है । मुसलमानों : का. 
उदार दल जो परमात्मा की उपासना परम प्रियत्तम के रूप में करता है वह सूफी 
कहलाता है । डॉ. युसुफ हुसेन की मान्यता है कि “सुफ्लीवांद की उत्पत्ति इस्लाम-घर्म 
से है। यदि यों कहे कि सूफोबाद का जन्म इस्लाम के हृदय से' हुआ तो कोई अत्युक्ति 
न होगी ।” उनके श्रनुसार-- “हजरत मुहम्मद के. कुछ साथियों में संसार के, प्रति 
विरक्ति की भावना विद्यमान थी श्रौर वे संयम पूर्ण जीग्रन व्यत्तोत करते थे। प्रथम 
शता#री हिजरी संबत में इरलाम के विस्तार'हेठु हुए धर्मथुद्धों (फ्रेहाए) से . उनकी 
विरक्ति श्रौर बढ़ गई । इन पुण्याताः व्यक्तियों . ने समस्त कुलषित भावमायें, दैसद 
' विलास श्र सांसारिक जीवन त्याग कर) बिरक्ति पूर्ण जीवन व्यतीत करना शुरू. 
कर दिया। इस्लाम को * कट्टूरज्ञा से ऊबे इन : - व्यक्तियों द्वारा प्रतिपादित विचार. 
यह मत 'ही / सुकीसत' :कहलाया।” ... इस सम्बन्ध में 
डॉ. रामघारी सिह दिनकर ने लिसा है क “जो लोग; लोगों को जबरवस्ती मुसल- 
मान बनाने के पक्ष में नहीं थे, जिन्हें दारूल-हरब ग्रौर दारूल-इस्लाम से कोई 
सरोकार नहीं था, जो लोग कुरान के उस पक्ष से प्रभावित थे जो ईश्वर समाधि, 
ईश्वर चिन्तन श्लौर ईश्वर के पास पहुंचने पर बल देता है वे ही लोग इस्लाम के 
घेरे से निफल कर सूफी हो गये (” इस प्रकार इस्लाग के ये मनुयायी सूफी कहलाये 
जिनमें ईश्वर चिन्तन और ईश्वर प्राप्ति की तीज उत्कण्ठा थी और जो धममं के बाह्य 
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. आडम्बरों को पसन्द नहीं करते थे तथा जो ईश्वर श्राप्ति के लिए हृदय भौर 
आचररा की शुद्धता पर विशेष जोर देते थे । इस प्रकार स्पष्ट है कि सुफीमत का 
उद्भव इस्लाम धर्म की कट्टरता और उसमें प्रचलित आ॥आाचारों. के कठोर, बन्धनों 
की प्रतिक्रिया स्वरूप हुआ था | इसके उदय के बाद 'कालान्तरं में यह मत अपने 
मूल स्रोत इस्लाम! से भिन्न हो गया । अधिकांश विद्वान इसी मत को स्वीकार 
करते हैं । | 
१ थे 
सुफीमत पर प्रमाव--प्रत्येक वर्म और सम्प्रदाय भनवरत प्रपने मूल रूप 
को बनाये रखने में सफल नहीं होता । प्रत्येक घर्म -और सम्प्रदाय में उसके 
अनुयायियों द्वारा. समयानुकूल श्र आवश्यकता अनुरूप संशोधन शऔर परिवतेन 
होता रहता है | दूसरी ओर एक घममम या सम्प्रदाय जहाँ दूसरे धर्म या सम्प्रदाय को 
, प्रभावित करता है वहाँ वह स्वयं भी उससे अछूता नहीं रहता । सूफीमत के स्वरूप, 
मेंमीइसके उद्भव से वर्तेमान युग तक पर्याप्त परिवर्तत हो गया हैं | वह अनेक 
बाहरी प्रभावों के बाद अपने वर्तमान स्वरूप को प्राप्त कर सका है। इस मत को 
नास्तिक, नकेअश्रफलातूनी, यहुदी, ईसाई. बौद्ध और भारतीय वेदान्त के विचारों ने 
समय-समय पर प्रभावित किया । सूफी मत को इस्लाम. से प्राचीन मानने वाले 
डॉ. तारा चन्द ने सूफी मत पर पांच विंचारघाराशओं का प्रभाव मार्नेते हैं ये: हैं-- 
: (3 कुरान (2) हजरत मुहम्मद. का जीवन (3) ईसाई सिद्धांत भर प्लेटो की 
विचारधारा (4) हिन्दू घर्मं श्रौर- बौद्ध धर्म (5) जरभ्र ष्ट धर्म ।. ए. सी बूकेट 
(6. 0. छ0ण०47८ और इलियट- भी डॉ: ताराचन्द के मत के समर्थक 
है। परन्तु इलियट सूफीमत पर प्लेटों की विचारबारा का प्रभाव स्वीकार नहीं 
करते । डॉ. युस्ुफ- हुसेव सूफीमत पर किसी विदेशी मत के प्रभाव को स्वीकार 
नहीं करते । ] . 


सफीमत को सबसे भ्रधिक भारतीय विचारधारा ने प्रभावित किया । मार 
में 900 ई. पू. में औपनिषदिक रहस्यवाद उदित हों गया था । इस रहस्यवाद ने 
बौद्ध, शैव, वेदान्त तथा वैष्णव घर्मो को प्रभावित किया । बौद्धों मे देश-विदेश 
की यात्रा कर भ्रन्य धर्मों को अपने विचारों से प्रभावित किया । उन श्रन्य घर्मो के 
माध्यम से ही सफीमत बौद्ध धर्म से प्रभावित हुआ । छठी शताब्दी ई. पू. में बौद्ध 
” घर्स का प्रभाव सीरिया व बसरा तक था । संभव है कुरान में वसित योग, रहस्या- 
त्मक संयोग वियोग की भावना तथा अल्लाह के सवव्यापी और अन्‍्तर्यामी होने के 
विचार बौद्ध धर्म और -उपनिषदों की देन हो । सूफीमत में यही विचार है । कुछ 
विद्वानों की मान्यता है कि सूफीसत की संन्यास भावना यहुदी और ईसाई धर्मों से 
प्रभावित है ।.इस प्रकार सूफीमत भारतीय वेदान्त, बोद्ध, यहुदी, ईसाई आदि विचार 
घाराओं से प्रभावित है । डॉ. ए. एल. श्रीवास्तव: ने मी इसी मत का प्रतिपादन 
किया है. 


बा + .473 

सूफीमत का विकास--सूफीमत का उदय इस्लाम की कट्टरता की प्रतिक्रिया 

स्वरूप हझ्राथा। मूल रूप से इस्लाम से सम्बन्धित होते हुए भी सूफीवाद की विचार- 

घारा इस्लाम से पूर्णतया स्वतन्त्र थो । यूफीमत श्रपने उद्भव काल से लेकर वर्तमान 

युग़ तक विभिन्न सूफी सन्‍्तों और विचारकों के द्वारा विकसित होता रहा है | सूफी- 
मत के विकास को स्थूल रूप से तीन चरणों में विभक्त किया जा सकता है-- 


() प्रथम चरण--सूफीमत अपने विकास के प्रथम चरख में भनुभूति भ्रधान 
था.। इस चरण में सूफीमत. में साकिक, अवाज और रविया महत्वपूर्ण स्थान रखते 
थे। यह पूर्ण श्रद्धा तथा तनमन से ईश्वर की भक्ति की मान्यता का युग था और इैस' 
युग में, इसका गूल 'इस्लाम ही था । - 

:,. (2) ह्ितीय चरणसा--ट्वितीय चरण में सूफी मत की इस्लाम के विरुद्ध प्रति- 
क्रिया स्पष्ट हो गई । इस चरण में सूफी मत पर भारतीय वेदान्त और .बौद्ध धर्म 
का प्रभाव पड़ा और सूफी सन्‍्तों ने जीव श्रौर ब्रह्म की एकता, सांसारिक जीवन की 
नश्वरता और माया की प्रबलता के सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया । सूफी'मत का 
'झनलहुक'. (में हो ब्रह्म हैं) का साधना मन्त्र भी इसी युग की देन है। इस चरण 
में सूफी/सन्त मंसूर, कलींदारानी श्रौर जुनेंद ने मुहम्मद के मत का विरोध किया 
झौर ईश्वर प्रेम, संसार तथा कर्म त्याग और आत्म समपेण के विचारों का प्रचार 
किया । ह 

तृतीय चरण--सूफी मत के विकास के तृतीय चरण में इस मत में दो 

: प्रकार की. विचारघाराओों का उदय हो गण था--() एकेशंवरवादी (2) सर्वात्मि- 
वादी । एकेश्वरवादी विचारधारा कुरान के सिद्धान्तों पर श्राधारित थी । इसके 
अनुसार ईश्वर एक है श्रौर वह अव्यक्त,:कल्पनातीत॑, सर्वशक्तिमान और सर्वेव्यापक 

. है ।' सर्वात्मिवादी दूसरी विचारधारा के अनुसार जीव और ईश्वर पृथक नहीं है 

भ्रषितु दोनों एक ही है (जगत, ईशवर॒यां अंह्माकी अभिव्यक्ति है जगत में ब्रह्म का सौल्दरय 
व्याप्त है । सूफी संन्दृजलालुद्दीन रूमी सर्वात्मवादी मत के प्रबल समर्थक थे । 

भारत में सूफी सत--जेसा कि पूर्व में बताया जा चुका है कि सूफी मत का. 
उदय भारत के बाहर हुआ श्रौर यह मत इस्लाब का ही एक भाग था । भारत में: 
सूफी मत का प्रवेश इस्लाम के साथ सातवीं शताब्दी ईस्वी में हुआ । प्रारम्भ में सूफी 
सन्त प्ररव यात्रियों के साथ भारत में आये और सिन्ध श्रौर पंजाव के सीमावर्ती प्रदेशों 
में फँल गये । मुल्तान इनका सवसे प्रमुख केन्द्र था | मारत आने वाले, सूफी-सल्तों 
में भ्रवुल हसन हुज हुज्जिरी प्रमुख है । ये गजनी के निवासी थे । इन्होंने “कश्फल 
समहजूब' नामक पुस्तक लिख कर सूफी मत के सिद्धाल्तों का प्रचार किया । भारत 
में सूफी मत का प्रचार करने वालों में दक्षिण भारत के पन्नुकोण्डा में रहने वाले वाबा .. 
फसरूह्दीन का दाम भी उल्लेखनीय है । इसके तदन्तर रुवाजा मोइनुहदीन चिश्ती और 
मोहम्मद वन्दानवाज गैसूदराज ने मारत में सूफीमत का प्रचार किया । रुवाजा मोईनुद्दीन . 
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, मुहम्मदगौरी से थोड़ा पूर्व सन्‌ !090 ई. में मारत श्राये थे । स्वाजा, के वाद उनके 
शिष्य कुतुद्दीन बस्तियार और निजामुद्दीन औलिया तथा उनके शिष्यों ने भारत में सूफी 
, मत का प्रचार किया. जिनमें सिराजुद्दीन उस्मानी, शेख अलाउद्दीन, हिसामुहदीन, 
संयद हुस्न नासिरूद्दीन चिराग और शेख सलीम चिश्ती प्रमुख हैं । सफीमत के 
चिए 00208 के अतिरिक्त सुहरा वबदिरा, कादिरिया त्तथा:नवशर्बान्दयां आदि 
सम्प्र भी मारत में सूफीमत का प्रचार किया । तत्कालीन हिन्द 
सन्‍्तों ने काफी प्रभादित् किया ! ॥ 30% 5 62240 
प्रवेश के साथ ही सूफीमत का भारत में तेजी से प्रसार हुआ । इसका कारण 
था कि सूफी-सन्‍्तों ने यहाँ श्राकर अपने आप को यहाँ . के अनुकूल बना लिया. 
सूफी सत्तों ने भारतं में श्राकर भारतीय वेषभूषा अपनाली जो भारत के सस्‍्तों 
' समान थो । इन्होंने अपने मत के विचारों के प्रसार के लिये भारतीय विचारों का 
विरोध नहीं किया' । सूफी सन्‍्तों के पवित्र आचरण और सात्विक विचारों से 
भारतीयों को बहुत प्रभावित किया। शक्ति के बल पर इस्लाम का प्रचार करने 
_ वालों की ठुलना में सूफियों का व्यवहार मारतीयों के प्रति अपेक्षाकृत उदार था | 
इसके अतिरिक्त सूफियों का दर्शन भी भारतीय वेदान्त दर्शन के समान था । दूसरी 
झोर सूफी भी इस्लाम की-तरह एकेश्वरवादी थे अतः उन्हें इस्लाम के विरोब का 
सामना भी नहीं करना पड़ा ।-इन कारणों से सूफीमत हिन्दू और मुसलमान दोनों 
: में समान रूप से प्रिय हो गया और तेजी से प्रचारित हुआ । | 
सूफी दर्शन एवं सिद्धान्त 


सूफी मत इस्लाम की कट्टरता श्रौर उसके आचार की कठोरता की प्रतिक्रिया 

स्वरूप अस्तित्व में आया था । श्रतः इस मत के सिद्धान्तों और दर्शन में उदारता की 

. भावना रंष्टिगत होती है | सूफी मत श्रपने विकास के दीर्धेकाल में विभिन्न घर्मो के 

संसर्ग में आया था। भरत: उन धर्मों ने भी इस मत*के सिद्धान्तों और दर्शन को स्यूवाधिक 

रूप से अवश्य प्रभावित किया होगा । सूफीमत के प्रमुख दाशंनिक और नैतिक 
सिद्धांत निम्नलिखित हैं-- 


॥ परमतत्व या प्रम-प्रल-हमक--सूफी मत इस्लाम की तरह एकेश्वरवादी है 

वह एक ईश्वर या परमतत्व में विश्वास करते हैं । सूफियों की श्रद्धा ईश्वर के रहीम 
(करूणामय) रूप पर है । वे ईश्वर को निर्गुण, निराकार, निविकार और सर्वेग्यापक 
मानते हैं । सूफीमत के तसब्बुफ (रहस्यवाद) और हिन्दू धर्म के वेदान्त दर्शन में काफी 
समानता है । वेदान्त का श्रहं ब्रह्मास्मि (मैं ही ब्रह्म हैं) सिद्धान्त सूफीमत में अन- 
अल-हक्क (अ्रन्लहक) के रूप में मिलता है । सूफी मत में ब्रह्म श्रौर जीव को एक 
तत्व माना गया । जिली ने जीव और ब्रह्म को आत्मा के दो रूप माने हैं। सूफी मत 
के अनुसार जीव ब्रह्म का प्रतिविम्व है । परन्तु ब्रह्म भ्रौर जीव के ऐक्य के सम्बन्ध 
में सूफी मत के कुछ सम्प्रदायों में मतभेद है । मौलवी सम्प्रदाय के सन्त जलालुद्दीन 
रूमी का मत है कि जीव और ब्रह्म एक ही है किन्तु उनमें वैसा ही भेद है जैसे 


॥7> 
प्रेमी और प्रिय देखने में श्रलग-अलग दिखाई देते हैं । सूफी मत के ईश्वर श्रमर 
साकार सौन्दर्य है। वे ईश्वर को प्रेमिका श्रौर झ्रात्मा को प्रेमी मानते हैं । इनके 
अनुसार ईश्वर के साथ अनन्य प्रेम से एकत्व प्राप्त किया जा सकता है । 

सृष्टि विचार--सुष्टि के सम्बन्ध में भी सूफियों ने श्रपने विचार व्यक्त किये 
हैं । उनके अनुसार सृष्टि अल्लाह का प्रतिथिम्य है धर्थात्‌ सृष्टि ब्रह्म का एक अंश 
है । उनका मत है कि सृष्टि के कश-करा में ईश्वर व्याप्त है । सूफियों का मत है 
कि ईश्वर ने अपने गृढ़ रहस्य को प्रकट करने के लिए सुष्टि की रचना की थी । 
उनके अनुसार अल्लाह (ईश्वर) की भ्रलोकिक शक्ति 'रूह” सुष्टि का उपादान है 
सूफियों की मान्यता थी कि चन्द्रमणिश रूप ईश्वर की स्वच्छ दप्टि सोजल की उत्पत्ति 
हुई और स्थूल पदार्थ फेन (क्ाग) रूप में ऊपर आ गये उसी से प्रथ्वी के सात 
तल बने । सर्वप्रथम ईश्वर ने गुहम्मदीय प्रकाश बनाया जो बीज में परिवर्तित हो 
गया । इसके बाँद पृथ्वी, जल, वायु. अग्नि, श्राकाश और तारे बने तदुपरान्त नाना- 
जीव उत्पन्न हुये । जिली के अनुसार अल्लाह ने सबसे पहले अपनी सत्ता को रूह 
“का रूप दियां उसी से सृष्टि, फरिश्तों श्रौर कल्ब की उत्पत्ति हुई । 
माया प्रथवा शैतान का विचार--भारतीय वेदान्त दर्शन में सांसारिक विषयों 
में आसक्त करने वाले तत्व को 'माया| कहा गया है | युफी मत में उस तत्व को 
ज्तान' की संज्ञा दी. गई है । कुरान में भी व्यक्ति को खुदा के रास्ते से भटकाने 
वाली शक्ति को शेतान कहा गया है । परन्तु सूफी मत के 'शेतान' (माया) का स्वरूप 
वेदान्त और कुरान से भिन्न और परिष्कृत है । सूफी मत का शेतान (माया) ईश्वर 
की राह में बाधक नहीं अपितु ईश्वर के भक्तों और उसको श्ाराधना करने वालों . 
को परीक्षा लेने वाला वताया गया है। .... ० | 
आत्मा के रूप--सूफियों के अनुसार मानव सृष्टि में ब्रह्म की सर्वश्रेष्ठ कृति 
है । उसमें ईश्वर की पूर्णा अभिव्यक्ति हुई है | इनके श्रनुसार प्रत्येक मनुष्य सम्पूर्ण 
है किन्तु उसमें रहने वाली आत्मा के दो रूप हैं--प्रथम जड़ (नफस) आत्मा, द्वितीय 
रूह आत्मा । सूफीमत के झनुसार नफस (जड़) श्रात्मा उसे पापों की ओर'ले जाती 
है और रूह भ्रात्मा उसे ईश्वर की ओर ले जाती है । अतः नफस श्रांत्मा का नाश 
मनुष्य का कर्तव्य है। । टी आम | 
5 सूफी साधना--सूफी मत में साधना के सात सोपान हैं। यह है-- 
() अनुपात, (2) आत्म संयम, (3) वैराग्य-दारिद्रय, (4) घैर्य, (5) विश्वास, 
(6) सन्‍्तोष, (7) प्रेम । सूफीमत में इन्सानी प्रेम का सबसे अधिक महत्व है 
क्योंकि भ्रनलहक (मैं ही ब्रह्म हैं) कहकर उन्होंने प्रत्येक. मनुष्य में ईश्वर का अंश 
माना है औ्लौर चूंकि प्रेम प्रशुन्नतादायक, है अ्रतः इन्सानीओम भी ईश्वर प्रेम का मार्ग 
बन जाता है। सूफियों के अनुसार प्रेम के प्रसाव में साधना' सिद्धि असम्भव है। 
ईश्वर रूपी प्रकाश हजारों पदों के पीछे है । प्रेम के द्वारा हीं मनुष्य यह परे हटाकर 
. उस प्रकाश को और अग्रसर होता है । | 0 


| 
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सात सोपानों के अतिरिक्त साधना के चार अंग (मुकाम) भी है । ये हैं-- 
(!) शरीयत, (2) तरीकत, (3) मारफत, - (4) हकीकत । शरीयत के श्रन्तगेंत साधक 
अपनी गलतियों के लिये पश्चाताप करके भविष्य में ईश्वर पालन की प्रत्तिज्ञा : 
करता है । तरीकत की स्थिति में वह सांसारिकता का परित्याग कर हृदय से मन 
वचन और कर्म से पवित्र आचरण का प्रयत्न करता. है जिससे वह्‌ ईश्वर के ध्यान 
में प्रवत्त हो सके | मारफत की अवस्था में वह पूर्ण रूप से ईश्वर चिन्तन में लोनः 
रहता हुआ ईश्वर व स्वयं के मध्य के ,फासले की कम करने के लिये प्रयत्नशील 
रहता है । साधक की श्रन्तिम श्रवस्था हकीकत की है जिसमें जीव ओर ब्रह्म का 
संयोग हो जाता है । यह सूफी साधना की चरम पराकाण्ठा है । 
इब्न उल भ्ररामी के अनुसार ईश्वर को प्राप्त करने के दस साधन हैं 
ये हैं--. तौबा (प्रायश्चित), 2. वरा (प्रनुपस्थिति), - 3. जुद. (दया), 
4. फकर (निर्धनता), 5. सन्न. (सन्तोष), 6. शुक्र (कृतज्ञता), 7. खौफ (मय). ' 
8. रजा (आशा) 9. तवकक्‍कुल 0.. रिजा (ईश्वर के - समक्ष आत्मा 
समपंण) । 
गुर का महस्व--सूफी सत में गुरु को अत्यधिक महत्व दिया यया है । इनके 
प्रनुसार गुरु का मार्ग दर्शन ही साधक को शैतान के शिकजे से मुक्ति दिलाता है । 
, सूफियों की दृष्टि से ग्रुर का ग्रन्धानुकरण करना ही श्र यस्कर है । सूफी सन्त 
जायसी ने अपने ग्रन्थ 'पद्सावत' में ग्रुरु की महत्ता बताते हुये लिखा है “बिन ग्रुरु 
पंथ व पाइये, सले सो जो मेह ।” 
प्र म--सूफी साधना में प्रेम को सर्वोच्च स्थान दिया गया है । सूफियों का 
समस्त साहित्य प्रेम गाथाग्नों से परिपूर्ण है । सम्पूर्ण-सूफी मत प्रेम, फुहारों से सिचित 
है । उनकी मान्यता है कि ईश्वर भ्रत्यन्त चौन्दर्यमय है । उसे प्रेम द्वारा ही प्राप्त 
« किया जा सकता है । सूफी सन्‍्तों ने ईश्वर को प्रियतमा भौर साधक को प्रिवतम 
मानकर ही साधना करने का उपदेश दिया है। इस मत में ईश्वर प्रेम कें साथ 
मानवीय प्रेम को भी पर्याप्त भह॒त्व दिया गया है क्योंकिउनके मतानुसार मनुष्य 
ईएबर का अंश पश्लौर उसकी सर्वश्रेष्ठ कृति है । निजामुद्दीन झौलिया ने अपने 
शिष्यों को उपदेश देते हुये कहा था: ऐ बन्दो वही इन्सान झल्लाह को 
'प्यारा है जोउसके बन्दों से प्यार करता है ।.वन्दों से प्रेम करना इन्सान का पहला 
प्प्जे है. ॥! + 


हृदय को पविश्नता--सूफी सन्‍्तों के अनुसार ईश्वर की प्राप्ति के लिये हृदय 

की पवित्रता अति आवश्यक भ्ौर महत्वपूर्ण है। उनकी मान्यता है कि हृदय 

रूपी दर्प ण॒ में ही ईश्वर का प्रतिबिम्ब दिखाई देता है । हृदय रूपी दपंण के मलिन 

. (अपवित्र) होने पर ईश्वर का प्रतिबिम्ब स््रृष्ट दिखाई नहीं दे सकता । मनुष्य अपने 

सांसारिक प्रलोभनों का परिस्याग॑करेके हीहुदय की पवित्रता को बनाये रख 
सकता है । 
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पेंस- विश्वास-सूफी- मत मनुष्य के कमे और कर्मफल पर विश्वास करता 

'है। उनके अनुसार अच्छे कर्मों का फल अच्छा झोर बुरे कर्मो का फल बुरो होता है । 
सदकर्म मनुष्य को ईश्वर के समीप'पहुंचाने में सहायकशझौर बरे कर्म बाघकं 


होते हैं । 


एकंश्वरवाद--सूफी मत एकेश्वरवादी है | वह एक ईश्वर के अतिरिक्त प्रन्य 
किसी देवता के श्रस्तित्व- में विश्वास नहीं करता । इस सम्बन्ध में प्रसिद्ध सूफी सन्त 
इब्न-उल-अराबी ने कहा है।कि: एक (सृष्टिकर्ता) श्रौर खलिक;(सुष्टि)एक है। ईश्वर ही 
सब कुछ है और वही वास्तविक और शाश्वत है । उसके अतिरिक्त किसी का अस्तित्व 
नहीं है ।/इस प्रकार उन्होंने एक ही” ईश्वर को मान्य करके मामव सात्न में परस्पर 
प्रेम और बन्धुत्व की भावना विकसित करने में महत्वपूर्ण योगदान दिया । 


संगीत प्र म--सूफी मत में संगीत को काफी महत्व दिया गया है ।.सुफी सन्त 
संगीत को आ्राध्यात्मिक उन्नति तथा परम आनन्द की प्राप्ति का साधन मानते हैं । 
उनका विश्वास है कि संगीत के द्वारा मनुष्य का हृदय पवित्र हीता है और इससे वह 
ईश्वर की प्रोर प्रवृत्त होता है । डॉ. गमुसुफ हसेन के अनुसार “चूंकि संगीत प्रेम 
की पध्रिन को प्रज्वल्लित करता है तथा! दिव्योन्माद की उत्तम स्थिति को लाने में 
सहायता करता है । भ्रतः.उन लोगों (सुफीमत) के लिए संगीत, वैद्य की भाँति बन 
गया । 


डॉ. तारा चन्द ने सूफीमत के सिर्द्धांतों. के सम्बन्ध में कहा है कि 'तुफीवाद, 
प्रगाढ़ भक्ति का धर्स हैं, भ्रंस इसका भाव है, कविता, संगीत तथा नृत्य इसको 
आराधना के साधन हैं तथा परमात्मा में बिलोन हो जाना इसका शादर्श है ।” 
डॉ. ए. एल. भ्ोवास्तव के भनुसार “सूफी साधकों का घसूल लक्ष्य न केवल ईश्वर 
साथ बोद्धिक तथा सावुक सम्बन्धों फी स्वापवा, बल्कि सानवता की सेवा करना 
है ।” सूफीमत के तिद्धात्तों के सम्बन्ध में डॉ. श्रवध बिहारी का कथन है कि “सुफी 
ईश्वर को निगु शा एवं निराकारं न मान कर उसमें प्रकाश, स्नेह, दया, उदारता, 
सर्वेव्यापकता श्रादि गुरयों का झ्रारोपण करते हैं श्रोर उसके कहर से मय खाने के स्थान 
पर उसके प्रति प्र स॒ का सस्वन्ध स्थापित करके उसके - साथ एकत्व प्राप्त करने का 
प्ाद्श स्दोकार करते हैं। वे ईश्वर को प्रधानतः भ्रालोकमय मानते हैं भौर उसके 
नूर; जलवा भ्यवा तजल्ली का विभिन्न ढंगों से उल्लेख करते हैं। थे सम्पुर्णा जयत्‌ 
सें, कण-कण में उसो के जलवे को देखने का भ्रम्यासं करते हैं श्रौर इस कारर वे 
प्राणिमात्न के प्रति स्नेह एवं दया का ब्यवहार करने का समर्थन करते हैं । वे सगवात 
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की उपासना में वासना [को बाघक समझ कर विभिन्न यौगिक, उपायों द्वारा 
उसका दमन क़रते हैं शौर हृदय के ऊपर पड़े मेल के श्रावश्णों को काट कर पिशुद्ध 
निर्मत्र भाव लेकर उसका ध्यान करते हैं । वे जप की महत्ता को स्वीकार करते हैं 
और कमी-की सन को भगवान में केन्द्रित करने के .उद्देश्य से प्र म-मक्ति पूर्स संगीत * 
का आाश्चय लेते हैं और भावातिरेक में नृत्य करने ' लगते हैं । उन्होंने भगवत्‌-प्राप्ति 
को अपना ध्येय बनाया है भर वे इस्लाम के कर्मकाण्ड को अनावश्यक समभते हैं । 
इन सभी वर्गों में यु का भी विशेष महत्व हैं क्योंकि उसी के निर्देशन में श्राध्यात्मिक 
उन्नति प्राप्त करना सम्भव होता है । इस कारण वे व्यवहार में श्रल्लाह की अपेक्षा 
पीर को श्रधिक श्रादर श्रौर श्रद्धा की दृष्टि से देखते हैं ।” 


उपयुक्त वर्णन से स्पष्ट है कि सूफी मत उच्चकोटि के सिद्धान्तों और दर्शन 
पर आधारित है । इस धर्म में हिन्दू मुस्लिम विचारों का समन्वय दिखाई देता है । 
. कुरान पर आधारित होने पर भी इस पर वेदान्त दर्शन का पर्याप्त प्रभाव था । 


सुफोमत- के प्रमुख सम्प्रदाय --जैसा कि पूर्व में बताया गया है कि प्रायः प्रत्येक 
धामिक विचार और सम्प्रदाय अपने उदय के परवर्ती युग में अनेक उप सम्प्रदायों 
में विभक्त हो जाता है । उसी प्रकार सूफीमत : भी कालांतर में अनेक उप सम्प्रदायों 
में विभक्त हो गया । इस विभिन्न सम्प्रदायों के मुल सिद्धांत तो एक ही थे परन्तु मत | 
की अन्तर्निहित विशेषताश्रों के कारण उनमें विशेषताओं तथा साधनों आदि में मतभेद 
था । सूफीमत के सम्प्रदाथों की संख्या के बारे में विद्वानों में मतभेद है'! कतिपय 
विद्वानों ने इनकी संख्या |75 मानी है किन्तु मुख्य सम्प्रदायों की संख्या 4 मानी 
गई है जिनका उल्लेख अश्वुल फजले। ने अपने ग्रल्थ श्राइने भ्रकबरी ' में किया है । ये 
: हैं--() चिश्ती, (2) सुहंरोवर्दों, (3) हवीजी, (4) तफूरी, (5) करवी, (6) सकती, 
(7) जुनेंदी, (8) काजरूनी, (9) तुसी, (0)-फिरदोसी, () जेदी, (४2) इयादी, 
(3) अधमी, (4) हुवेरी । 


यहाँ हम उन सम्प्रदोयों की विस्तृत चर्चा करेंगे जिनके अनुयायी भारत आ्राये 
श्रौर जिन्होंने यहाँ सूफी मत का.प्रचार किया । 


चिश्ती सम्प्रदाय-सूफी मत के अ्रन्य सम्प्रदायों में चिश्ती सम्प्रदाय स्वसे प्रमुख 
. हैं। भारत में भी इसी सम्प्रदाय के अनुयाध्रियों की संख्या अन्य सूफी सम्प्रदायों से 
अधिक है । इस सम्प्रदाय के प्रवर्तक ख्वाजा आबू अब्दुल्लाह चिश्ती थे । इस सम्प्रदाय - 
' को भारत में लाने का श्रेय रुवाजा मुईनुद्दीन चिश्ती को है । इनका जन्म सन्‌ 43 ई 
में ईरान में स्थित सीस्तान में हुआ था। यह सन्‌ 890 ई. में मारत आये और श्रजमेर 
(राजस्थान) को अपना केन्द्र बनाया । इन्होंने कासफुल सजहब' नामक ग्रन्थ की रचना 
की । खुवाजा मुईनुद्दीन चिश्ती को उनकी सादगी प्ौर योग्मता के कारण भारत में 
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काफी सम्मान मिला । इनके विचारों और व्यक्तित्व से प्रभावित होकर अनेक हिन्दू 
और मुंसलमान इनके शिष्य वन गये । पृथ्वीराज चौहान -का प्रधान पण्डित रामदेव 
भी र्वाजा का शिष्य था । सन !224 .ई.. में इनकी मृत्यु हो गई । अजमेर स्थित 
इनकी समाधि (दरगाह) पर श्राज भी प्रतिवर्ष विशाल मेला लगता है । 
ख्वाजा मुईनुद्दीन की मृत्यु के वाद उनके शिष्य ख्वाजा कुतुबुद्दीन बख्तियार 
(फरीद बाबा) ने चिश्ती सम्प्रदाय के विकास को श्रागे बढ़ाया । तात्कालीनःदिल्ली 
सम्राट इल्तुतमिश इनका बहुत सम्मान करता था । कुतुबुद्दीन अत्यन्त स्वाभिमानी 
' और स्वतन्त्र विचारों के व्यक्ति थे। इल्तुतमिश के अनेक आग्रहों के बाद भी वे 
उनके दरवार में नहीं गये । इनका प्रधान केन्द्र दिल्‍ली था । 
कुतुबुद्दीन की मृत्यु के बाद उनके शिष्य फरीदउद्दीन मंसूद “गजशंकर उनके 
उत्तराधिकारी बने । गजशंकर को गरीब लोग अत्यन्त प्रिय ये!। वे घन, का आध्यात्म के 
, मार्ग में बाबक मानते थे । वे सादा और संयमी. जीवन व्यत्तीत करते थे । वे उच्चवर्ग 
झौर धनवानों से मिले सम्मान से घुणा करते थे और सांसारिकता को त्यागकर 
झान्तरिक उन्नति को महत्व देते थे । 93 वर्ष की आयु में सन्‌ ।265 ई, में उनकी 


मृत्यु हो गयी । 

चिश्ती मत के विकास का इतिहास शिष्य परम्परा पर आधारित रहा है । 
ख्वाजा गजशंकर की मृत्यु के वाद उनके प्रमुख शिष्य निजामुद्दीन आलिया ने उनके 
कार्य को भ्रागे बढ़ाया । इन्हें बचपन से ही धामिक वातावरण मिला था। इन्होंने 
गेजशंकर की उदारता और दयालुता से प्रभावित होकर 20 वर्ष की श्रायु में उनका ' 
शिष्यत्व ग्रहण कर लिया था । गजशंकर के बाद उन्होंने अपने मत के प्रचार-प्रसार 
का केद्ध दिल्‍ली को बनाया । बाद में वहाँ भीड़-भाड़ श्रधिक होने पर दिल्‍ली के पास 
गयासपुर ग्राम में रहने लगे | - * 

निजामुद्दीन श्रोलिंया के काल में दिल्‍ली पर सात विभिन्न शासक गद्दी 
पर बेठ... किन्तु, अपने ग्रुरु गजशंकर की परम्परा का निर्वाह करते 
हुये उन्होंने .किसी "शासक ,की कृपा प्राप्त नहीं की: । श्ौलिया बड़े 
उदारमना थे. । उनका जीवन अत्यन्त सादा और सरल था। अपनी उदारता और 
श्राष्यात्मिक साधना के बल पर वह साठ वर्ष की आयु तक असंरूय दीन दुःखी जनता 
की सेवा करते रहे । जनसाधारण इन्हें 'महबूबे इलाही' (ईश्वर के प्रियतम) के नाम 
से पुकारते है । 

निजामुद्दीन औलिया की शिक्षायें वड़ी व्यवहारिक थी । उन्होंने ईश्वर और 
मानव मात्र के प्रति प्रेम को अ्रत्यधिक महत्व दिया | उनकी मान्यता थी कि ईश्वर - 
मनुष्य के हृदय में निवास करता है और मानव के प्रति व्यक्ति प्रेम उसके हृदय को 
असन्नता प्रदाव करता है । इस मानव प्रेम से ईश्वर भी प्रसन्न होते हैं । श्रौलिया 
के विचारों में सहिष्णुता का प्रमुल स्थान है । उनकी संहिष्णुता (अतायत) दो प्रकार _ 
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की थी--पश्रनिवार्य श्र - ज्ञापीौीय । नमाज, रोजे, हज आदि अनिवार्य सहिष्णुता है 
झौर दया, उदारता और परोकार . _ ज्ञापकीय सहिष्णुता है | उनके अनुसार ईश्वर 
के प्रति प्रेम और उसकी आराधना जीवन का मुख्य उद्देश्य है । 
निजामुद्दीन झऔलिया की मुत्यु के बाद उनके कई प्रमुख शिष्यों ने चिश्ती 
सम्प्रदाय के विकास के लिए अथक परिश्रम किया । इन शिष्यों में शेख सिराजुद्दीन, - 
शेख श्रलाउद्दीन, श्रल उलहक, शेख वहीरुद्दीन, शेख हिसामुद्दीन, मेहबूबे इलाही 
झौर नूर-कुतुबे झालम आदि प्रमुख थे । इन सन्तों ने प्रेम और मानवता की भावना 
का प्रचार किया। 
चिश्ती सम्प्रदाय के श्रन्य सन्‍्तों में शेख नांसिरुद्दीन चिराग और शेख सलीम 
चिश्ती का नाम प्रमुख है । सलीम चिश्ती सोलहवीं शताब्दी में हुए थे । उन्हीं के 
आशीर्वाद से जहांगीर का जन्म हुआ था इसीलिये अकबर इनका विशेष सम्मान 
करता था | अ्रकवर, बैराम खां, अब्दुल अजीज भ्रादि इनके प्रमुख शिष्य थे । चिश्ती 
सम्प्रदाय के सन्‍्तों. की सरलता, सात्विक जीवन, व्यावहारिक दृष्टि, .श्लाध्यात्मिक - 
भावना और सिद्धांतों की सरलता के कारण मुगलकाल में इस सम्प्रदाय को काफी 
प्रसिद्धि मिली । 


. * सुहरावदिया सम्प्रदाय--यह सूफी मत का दूसरा सम्प्रदाय था। कतिपय 
विद्वानों की मान्यता है- कि भारत में आने वाले पहले सूफी इसी सम्प्रदाय के थे । 

. इस सम्प्रदाय के संस्थापक शिहाबुद्दीन सुहरावर्दी थे । इस सम्प्रदाय के भारत में 
लाने वाले प्रथम सूफी सन्त सैयंद जलालुद्दीन सुर्खपोश थे । इन्होंने सिन्ध को भपना 
केन्द्र बताया । शेख हमीदुद्दीन नागौरी तथा शेख,वहाउद्दीन जकरिया ने.इस सम्प्रदाय 
के विकास में महत्वपूर्ण योगदान दिया । फखरुद्दीन, भमीर हुसन,. शेख हुसेन भादि 
इनके प्रमुंख शिष्य थे | इन्होंने अनेक ग्रन्थों की रचना की । बंगाल के शासक भौर 
पेनकोण्डा के राजा ने इस सम्प्रदाय का शिष्यत्व ग्रहण किया था। संयदवंश तथा 
हैदराबाद का आासफशाही वंश भी इसी सम्प्रदाय का श्रनुयायी था । सिन्ध, गुजरात 
और पंजाब में इस सम्प्रदाय का विशेष प्रभाव था । इस सम्प्रदाय के सन्त भी 
ईश्वर भक्ति और सानव सेवा को मनुष्य जीवन में प्रमुख स्थान देते थे । 

कादरी सम्प्रदाय--सूफी मत के कादरी सम्प्रदाय की स्थापना सन्‌ 7078 
ई., में शेख अब्दुल कादिर जिलानी ने बगदाद में की थी । कहा जाता है कि सन्‌ 
]485 ई. में सेयद -बन्दगी मुहम्मद इस सम्प्रदाय को भारत में लाये । इनके प्रचार 
का प्रमुख केन्द्र सिन्ध था किन्तु इस संम्प्रदाय का प्रचार पंजाब, विहार, बंगाल 
झौर कश्मीर में मी काफी हुआ । सैयद बन्दयी आज भी कश्मीर में बड़ी श्रद्धा से 
पूजे जाते हैं । भारत में इस सम्प्रदाय का प्रचार करने वालों में शाह नियामतुल्ला 
प्रौर मख्दुम मुहम्मद जिलानी प्रमुख थे | मुगल सम्राट अकबर शोर दाराशिकोह 
इस सम्प्रदाय के सिद्धात्तों से काफी प्रभावित थे । 
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नवशबन्दिया सम्प्रदाय--सूफी मत के नक्‍्शबन्दिया सम्प्रदाय के प्रवत्तेक 
ख्वाजा वहाअलद्दीन नक्शबन्द थे। भारत में इस सम्प्रदाय का प्रचार ।6वीं 
शताब्दी ईस्वी में ख्वाजा मुहम्मद शाकी गिल्लाह द्वारा कियां गया। नवशबन्दिया 
सम्प्रदाय के सूफी सन्‍्तों ने इस्लाम की कट्टरता और धार्मिक आडम्बरों का विरोध 
किया । यह सम्प्रदाय वुद्धिवादी था जिसके कारण इसके अनुयायियों की संरूया 
अ्रधिक नहीं हो सकी । प्रबेंरी श्रार्थर के श्रतुसार इस सम्प्रदाय के शअनुयाथियों को 
श्राद सिद्धांतों का पालन करना पढ़ता था।ये आठ सिद्धांत हैं--(!) श्वास में 
चैतन्य, (2) चरणों पर दृष्टि, (3) यात्रा, (4) एकान्तवास, (5) ईश्वरीय स्मृति, 
(6) ईएवर का. एकन्त मनत, (7) ईश्वर ध्यान, (8) आत्म विस्मृति । इस सम्प्रदाय 
के सन्त उपासना के लिये उपास्थ उपासक भाव के धिद्धांत पर अधिक बल देते 
थे.। उनका यह मत श्रन्य सूफी मतों से भिन्न था । 


शत्तारी सम्प्ंदाय--सूफी मत के शत्तारी सम्प्रदाय का प्रवत्तेत सन्‌ 455 

ई. में भ्रव्दुल सत्तार ने किया था । भारत में इस सम्प्रदाय के प्रमुख सन्त मुहम्मद 

'गौथ,धजीत अलेदीन गुजराती भौर संत शाहेपीर आदि थे । इसका कार्य क्षेत्र प्रधानत: 
गुजरात था | 


धन्य सम्प्रदाय--सूफी मत .के भ्रन्‍्य कई सम्प्रदाय थे जिनमें शाहविलिया, 
रिफाई, निम्परतुल्लदिया, सुन्सिया, कलन्दरिया तथा मौलवी सम्प्रदाय प्रमुख थे । 
इनमें से कुछ सम्प्रदायों का प्रचार प्रसार भारत के बाहर हुआ । शाहविलिया तथा 
निमातुल्लादिया सम्प्रदाय का प्रसार “उत्तरी अफ्रीका, ठर्की, रूमानिया, इरान तथा 
श्रलजीरिया आदि देशों .में हुआ ।-कलन्दरियाः सम्प्रदाय के. लोग हाथ में प्याला 
रखते थे तथा सिर मुंडाते थे । 

: भारत पर सूफीमत का प्रमाव--भोरत में. सूफीमत का प्रवेश सिन्ध पर 
शरबों फे औक्रमण के साथ ही हो गया था । उसके बाद ,श्रनेक सूफी सन्‍्तों ने भारत 
में श्राकार भ्रपते मत का प्रचार किया। किस्तु प्रारम्म भें वह अपने विचारों से 
भारतीय समाज और धर्म पर कोई प्रभाव नहीं डाल सके बल्कि सूफीमत ही भारतीय 
देदान्त के प्रमाव से सराबोर हो गेया । इसके दाद इस्लाम की कट्टरता शौर प्रचण्डता 

: के कारण सूफीमत की ज्योति मन्द-सी पड़ गई । झतः लगमगत बारहवीं शताब्दी तंक 
सूफीमत हिन्दू धर्म और समाज को भ्रमाविंत करने में झ्सफल ही रहाँ। सम्मवतः 
सूफीमत का भ्राघार इस्लाम होने के कारण हिन्दू सुफीमत से मी इस्लाम की भाँति 
घृणा करते रहे हों । किन्तु दीघेकाल के सह अ्रस्तित्व के बाद दोनों धर्म परस्पर 

. निकट झाये जिसके परिणामस्वरूप दोतनों ने एक दूसरे को प्रभावित किया। 
तैरहवीं शताब्दी में सूफीमत का चिश्ती सम्प्रदाय भारत में जत्यन्त लोकप्रिय हुआ । 

छूफी सलान्‌ धर्म परिवर्तेन के पक्षघर नहीं थे | उनके धर्म का आधार ही प्रेम था । 
झतः एूफी सन्‍्तों ने हिन्दूओं के प्रति दयालुता भौर प्रेम का व्यवहार किया |. इससे 
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हिन्दुओं में सूफियों के प्रति श्रादर भाव बढ़ा भौर वे इस घर्मं के निकट आने लगे। 
सृफियों में साम्भ्रदायिकता और घामिक कट्टरता नहीं थी । भ्रतः सूफियों ने मुसलमान 
होते हुये मी हिन्दुप्रों की वहुत-सी बातें रीति-रिवाजों भ्रादि को भ्पनों लिया । 
उपवास रखना, शरीर को कष्ट देना ओर कमण्डल रखना आदि वातें यूफियों ने 
हिन्दुप्नों से ही ग्रहण की थी । सूफीमत हिन्दुओं के वेदान्त से प्रमावित था | ग्रत 
हिन्दुप्ों को यूफीमत को सम्रकने में कठिनाई नहीं हुई श्रौर उन्होंने सूफियों की 
अनेक भ्रच्छाइयाँ ग्रहण कर ली | सूफी- सन्‍्तों ने मारत में अपने धर्म का प्रचार .भ्रौर 
प्रसार करने के लिये हिन्दुओं की भाषा और उनके रीति रिवाज सीखे । 


सूफी मतावलम्बियों ने हिन्दू-मुस्लिम एकता के क्षेत्र में महत्वपूर्ण योगदान 
दिया । यहू इस्लाम के अनुयायियों की भाँति कट्टर नहीं थे । सूफियों में मानवता की 
भावना विद्यमान थी। उन्होंने सम्प्रदायों के झ्ाषारों में वेंटी मानवता का संगठित 
' करते का स्तुत्य प्रयास किया | उनकी दृष्टि में हिन्दू श्रोर मुसलमान मनुष्य होने के 
नाते समान है | हिन्दू मुश्लिम एकता की स्थापना के लिये उन्होंने दोनों धर्मों की 
भ्रच्छादयों को चुनकर उनका प्रचार किया । सूफियों ने हिन्दुओं से प्रहिसा, उपयास 
. शरीर को यातनः देना तथा कमण्डल घारण करना ग्रहण किया शौर इस्लाम से 
एकेशवरवाद, मक्ति और समानता का भाव ग्रहरा किया । अतः हिन्दू श्रौर मुस्लिम 
दोनों ही इसकी ओर श्राकृष्ट हुये ॥ सूफी कवि जायसी ने भी अपने ग्रन्य 'पदमावत 
में हिंन्दू मौर मुसलप्रान दोनों को पात्र बताया है । इस ग्रेन्ध में पंगम्वर मुहम्मद की 
, बन्दना.के साथ हिन्दुओं के विवाह, खान-पान, सहयोग, ब्रह्मरन्ध्र तथा सहस्नार भ्रादि 
, का भी विस्तृत उल्लेख है । इस प्रकार सूफी सन्त हिन्दु-मुस्लिम के एकता प्रधान हेतु 
बन गेये । इस सम्बन्ध में श्राचार्य ' रामचन्द्र शुक्ल ने लिखा. है कि .“हिन्दुनों प्रौर 
“मुंसलमानों के दिलों को प्रामने-सामने लाकर उनका अभ्जनबीपन गिटाने वालों में 
' इक्हीं (सूफियों) कवियों का नाम लेता पड़ेगा।”! 


संक्षेप में कहा जा सकता है कि सूफीमत इस्लाम धर्म से आंविभूत एक 
घामिक मत है जिसका मूल कुरान में निहित है, १रन्तु भारतीय विचारंधारा ने इसे 
अत्यधिक प्रमावित्त किया । भ्रपनी सरलता, उदारता, और व्यावहारिक दृष्टिकोण 
के कारण वह भारत में श्रत्यन्त लोकपिंय हुआ । इसमें इस्लाम की कट्टरता नहीं है । 
जहाँ इस्लाम गैर मुसलमानों के प्रति साम्प्रदायिकेता का जहर फैलाता था, वहाँ सूफी . 
मत ने मानव-मानंव को निकढ लाने का प्रयास किया । इस उदारता के कारण ही . 
सूफीमत हिन्दु-मुस्लिम दोनों पर श्पना प्रमाव स्थापित करने में सफल हुआ । यही 
कारण है कि जहाँ इस्लास केवल मुसलमानों का घर्मं बद कर हिन्दुओं की छणा 
का पात्र बना, वही सूफीमत हिन्दू और_ मुसलमान दोनों का प्रिय वन गया। श्राज 
भी सूफी सन्‍्तों की मजारें शोर दरणगाहें . हिन्दु-मुस्लिम दोनों के लिये श्रग्राघ पभास्था 
प्रोर श्रद्धा का केन्द्र है । * 


। .. भक्ति-आन्दोलन 
_____ ___ __>_ह9900-00ए८ए००0 


भेक्ति-आन्दोलनं 


भारतीय संस्कृति के इतिहास में भंक्ति-आओन्‍्दोलन का अत्यन्त महत्वपूर्ण 
स्थान है । भक्ति-मार्ग एक लोकप्रिय जन-आान्दोलच था जिसमे! सामाजिक, धामिक _ 
और सांस्कृतिक क्षेत्रों में ग्रपनी अमिट छाप छोड़ी है और भारतीय संस्कृति की 
अत्यधिक प्रमावित किया । इसकी सबसे महान्‌ देन सावेभौम मोनवता के आधार पर 
लोक-धर्म और संस्कृति के समस्त सूत्रों को एक केरना थ्रो । इसने जहाँ एक और 
ब्राह्माउम्वरों, अन्धविश्वासों एवं अज्ञानता का विरोध कर शुद्ध मगवतृ-भक्ति पर 
चल दिया, वहाँ दुधरी ओर पवित्र नेतिक आचरण के विकास एवं हिन्दु-मुस्लिम 
संस्क्ृतियों में समन्वय स्थापित करने में| उल्लेखनीय योगदान ; दिया । भक्ति-मार्ग के 
प्रवर्तकों ने जाँति-पाँति और वर्ग-बेशिष्ट्य के भेद-माव को. समाप्त कर सब मनुष्यों 
को समान घोषित किया और उन्हें प्रेरणा दी कि वे भक्ति और प्र म- की तरंगिणी में 
स्नान कर शुद्ध और बुढ हो सकते हैं । सांस्कृतिक क्षेत्र में तो भक्ति-आ्रान्दोलन 
का योगदान अत्यन्त महत्वपूर्ण है.। भक्तिमय वातावरण के कारण समस्त भारतीय 
भाषाओं में विपुल मात्रा में भक्ति साहित्य का निर्माण हुआ है | भक्ति-मार्भ के संतों 
श्रौर आचार्यों ने अपनी साहित्यिक रचनाश्रों से हिन्दी साहित्य तथा अन्य प्रान्तीय 
भाषजं को विकासोन्मुख किया। वास्तव में हम इस भक्ति-मांदोलन के फलस्वरूप 
एक अनुपम सांस्कृतिक अ्मभ्युत्यान का दर्शन करते हैं । 





भक्ति का प्र्थ--भक्ति शब्द की व्युत्पत्ति संस्कृत भाषा की 'नज सेवायाम', 
धातु से हुई 'भर्जा घातु का अर्थ है 'शरण में जाना! या 'सेवा' । कालान्तर में वह 
शब्द प्रेमशौरंनिप्ठापूवेक देव सेवा का पर्याय बच गया । अनेक विहानों ने मक्ति 
शब्द की उत्तत्ति और ब्रभिधान के आ्राधार पर इसे भिन्न-भिन्न , नाम दिये है यथा- 
सेवा आराधना, श्रद्धा, पूजा आदि । व्यापक रूप से भक्ति का अर्थ ईश्वर के चरणों 
में पृर्रारुपेण आत्म समर्पण कर एंकमा्न ईश्वरीय ध्यान में अनुरक्त हो जाना है । 
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श्रीमद्भागवत. में मक्ति की व्याख्या करते हुये कहा गया है कि-“उस वत्ति को भक्ति 
. कहते हैं जिससे सांसारिक विषयों का ज्ञान प्राप्त करने वाली इन्द्रियों की स्वामाविक 
. वृत्ति निष्काम भाव से भगवात में लग जाये ।” मह॒पि नतारद' ने भक्ति का लक्षण 
बताते हुए कहा है कि--“ईश्वर के अति. झदूठ श्रद्धा का होना ही. वास्तविक भक्ति 
है ।” डॉ. हजारी प्रसाद द्विवेदी के अनुसार, “सक्ति भगवान के प्रति अनन्यगामी 
एक प्रेम का ही नाम है।” झ्राचार्य रामचन्द्र शुक्ल ने ईश्वर के प्रति श्रद्धा और ज्ञान के 
योग को भक्ति की संज्ञा दी है । इस प्रकार संक्षेप में कहां जा सकता है कि भक्ति 
ईशवर के प्रति अनन्य श्रद्धा और निष्ठा से की गई वन्दना है । इस वन्दना में श्रवरणा 
: कीतन, स्मरण, चरण सेवा, पूजा और झाराघना आदि सब क्रियायें सम्मिलित 
है। -. * 
ह भक्ति परम्परा का उद्भव, प्राचीनता और विकास, 
कतिपय विद्वानों की मान्यता है कि भारत में भक्ति श्रांदोलन इस्लाम श्रौर 
ईसाइयत की देन है किन्तु उनकी यहू धारंणा आन्तिपूर्ण है क्योंकि भक्ति विशुद्ध मार- 
तीय परम्परा है जो ईसाई झौर इस्लाम धर्मो के जन्म से पूर्व ही भारत में विद्यमान 
थी। भक्तिः प्राचीन, भारतीय जन-जीवन. का प्राण रही है । आदियुग- से 
लेकर वर्तमान युग तक के साहित्य में भक्ति की एक सुदीर्घ परम्परा का वर्णन 
मिलता है ।- डॉ. युसुफ हुसेन का कथन है कि “भारत में भक्ति शब्द'भ्रति प्राचोन, 
है क्योंकि यह वहाँ ईसा से पुर्व॑ दूसरी शताब्दी में पाया जाता है। डॉ. ए. एल. 
श्रीवास्तव भी भक्ति की प्राचीनंता का समर्थन करते हैं। डॉ. रामधारी सिह दिन- . 
कर तथा श्री मुशीराम शर्मा आदि विद्वान भक्ति परम्परा का उद्भव वैदिक कालीन ' 
मानते हैं. किस्तु डॉ. सत्येन्द्र आदि विद्वान भक्ति को आर्यत्तर तंत्व मानते हैं। 
उनकी मान्यता है कि भक्ति की भावना आ्रायों के -मारत' आगमन से पूर्व ही भारत 
के 'प्रार्येत्तर! निवासियों में विद्यमान थी । इसके पक्ष में अनेक प्रमाण नी प्रस्तुत 
किये जाते है [उनके भ्रनुसार आये पूर्व सिन्धु सम्यता की खुदाई में मूर्तियों आदि के 
जो श्रवगिष गिले हैं उनसे इस बात की पुष्टि होती है कि उस युग के घारमिक जीवन 
में भक्ति-का अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान था । इस प्रकार भक्ति का उद्भव स्थल सिन्धु 
का होना नितांत सत्य है । तत्पश्चात म्रार्येतरर जातियों की भक्ति परम्परा को 
वैदिक आयों ने अपनाया । 
वैदिक साहित्य समग्र रूप से भक्ति साहित्य ही है । ऋग्वेद और सामवेद में 
_“ स्थान-स्थान पर इन्द्र, विष्णु, अग्नि आदि देवताओं की भक्ति भावनापूर्ं मन्‍्त्रों से 
उपासना की गई है। ऋग्वेद तो पूर्णतया भक्ति मन्त्रों से युक्त स्तुति,ग्न्थ है । यजुर्वेद 
में देवों की आराधघनः सम्बन्धी क्रियाकांण्डों के विधि-नियम संकलित है । उपनिषदों 


में मी कहीं-कहीं भक्ति के संकेत मिलते हैं । श्वेताश्वर उपनिषद में भक्ति की महत्ता 
का वर्णन मिलता है । 
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वैदिक साहित्य के पश्चात्‌ रामायण, महाभारत तथा गीता आदि भ्च्थों में भी 
हमें भक्ति भावना के दर्शन होते हैं। रामायण राम को महापुरुष मानकर उनकी 
ईश्वरीय श्राराधना का सन्देश देती है किन्तु रामायण का भक्ति सम्बन्धी उल्लेख 
स्पष्ट “नहीं है। प्राचीन भारतीय साहित्य में भक्ति का स्पष्ट निरूपण स्वे- 
प्रथम महाभारत तथा गीता में दिखाई देता है। महाभारत के शांतिपव॑ं और 
भीष्म पर्व में नारायणीयोपाख्यान का वर्ण है जिप्तमें भागवत, सात्वत, नारायण 
श्रौर पांचरात्र धर्म का उल्लेख किया गया है । इन चारों घामिक सम्प्रदायों में नारायण 
या वासुदेव की जिस उपासना पद्धति का निरूपण किया गया है वह भक्ति का 
स्पप्ट स्वरूप है। महाभारत में भागवत धर्म का मूल प्रवरत्तेक वारायण और प्रचा- 
रक नारद को बताया गया है । छास्दोग्य उपतिषद में भागबत्त धर्म का प्रवर्तक 
वासुदेव कृष्ण को अवतार माना गया है। मंहाभारत में विष्णु को सर्व शक्तिमान 
देवता वताकर उसकी उपासना.पर बल दिया गया है। भागवत धर्म में कृष्ण को 
विष्णु का अवतार माना गया है । 


महाभारत के अंश गीता में भी भक्ति की महत्ता का महत्वपूर्ण वर्णन मिलता 
है। यद्यपि गीता में कम, ज्ञान और भक्ति की त्रिवेणी प्रवाहित है तथापि भक्ति को 
ही सर्वोपरि माना गया है । भक्ति योग ही गीता के उपदेश का अमृत फल है । गीता 
को कर्मंयोग का सम्पूर्ण ग्रन्थ कहने वाले बाल गंगाधर तिलक भी गीता के भक्ति, 
तत्व की महत्ता को स्वीकार करते हैं उनकी मान्यता है कि निष्काम कर्म के साथ 
भक्ति की श्रेष्ठता का ज्ञान भी गीता में होता है। गीता में भगवान श्री कृष्ण 
अजून को अपना - विडाट रूप दिखातें.हुये कहते. हैं कि.'हे श्रजु न ! यह देव . 
दुलभ रूप न वेदों से, न दान से, न तप से, न यज्ञ से ,देखा जा सकता जैसा कि 
'ठुमने देखा है । हे अर्जुन ! केवल प्नतन्‍्य भक्ति से ही मैं इस प्रकार तत्वतः जाना 
श्रौर देखा जा षकता हूँ ।”- गीता के नवें अध्याय में श्रीकृष्ण.ने भक्ति को सब 
विद्याओं का सार बताया है। शरणागतिभाव की भक्ति पर बल देत हुये भगवान 
श्री कृष्ण मे कहा है कि “सब धर्मों का सहारा छोड़कर मेरी ,शरण में' आ्राश्रों, मेरी 
पूजा झौर भक्ति करों, मैं तुम्हारे सब पापों का नाश कर दूँगा ।” पाणिनि की 
भ्रष्टाध्यायी में भागवत के भक्तों का उल्लेख मिलता है। इससे स्पष्ट होता है कि 
गीता के रचताकाल तक भक्ति भ्रार्य संस्कृति का अंग वन चुकी थी । 

॥ भक्ति परम्परा का उत्तरोत्तर विकास होता रहा। सूत्रकाल में भक्ति का महत्व 
पूक, 5; अपेक्षा श्रधिक हो गया। गीता में जहाँ ज्ञान, कर्म और भक्ति को समकक्ष 
भा । गया है। वहाँ सूत्रकाल में नारद भक्ति सूत्र और शाण्डिल्य भक्ति सूत्र में ज्ञान 
श्रौर क़र्म को तुच्छ बताकर भक्ति को विशेष॑ महत्त्व दिया गया । नारद ने भक्ति को 
साध्य और ज्ञान फो भक्ति का साधन मात्र माना है। उनका कहना है कि जिस - 
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है। नारद ने भक्ति के साधनों में विपय-वासना त्याग, अखण्ड भजन, भगवत्त गुर 
भजन, कीतंन, महापुरुषों की कृपा तथा ईश्वर अ्रनुग्रह को मुख्य साधन माना है । 

सूत्र ग्रन्थों में भक्ति का सैद्धान्तिक विवेचन हुआ और पौराणिक साहित्य में 
उसके व्यवहारिक रूप का विकास हुआ । प्रेम में ईश्वर के साकार रूप और गुण 
की अपेक्षा होती है | श्रतः पौराखिक युग में प्रेम और श्रद्धा उत्पन्न करने के लिये 
हरिवंश पुराण, वायु पुराण, विष्णु पुराण आदि ग्रत्यों की रचना हुई। जिममें 
बवतारों को दैवीय व ग्रलौकिक सौन्दय तथा शक्ति का प्रतिरूप माना गया । 

जैन औौर बौद्ध धर्म फी लोकप्रियता के कारण भक्ति परम्परा के विकास में 
कृछ समम के लिमे रूकावट आयी किन्तु यह स्थिति शीघ्र ही समाप्त हो गई। 
चौथी शताब्दी में गुप्त सम्राटों ने पौराणिक घर्म को राज्याश्रय दिया जिससे भक्ति 
परम्परा के विकास को पुनः गति मिल्री । सातवीं श्रौर श्राठवीं शताब्दी में जब 
बौद्ध धर्म अपने अ्न्तनिहित दोषों के कारण पतनोन्मुख हुआ तो भक्ति की परम्परा 
एक बार पुनः भ्रवाध गति से चल पड़ी। इस बीच कुमारिल मट्ट ने कर्म और 
शंकराचार्य ने ज्ञान के महत्व की स्थापना का प्रयास किया. किन्तु वे इसमें मसफल 
रहे । नवीं शताव्दी में भक्ति परम्परा के अनुपमग्रन्थ “.भागवतपुराण' की रचना 
हुई | भागवतपुराण में कृष्ण और गोपियों के प्रेम की विस्तार से: चर्चा है। 2वीं 
शताब्दी के अन्त में जयदेव ने अपने ग्रन्थ गीतगोविन्द! में कृष्ण के प्रति अनन्य 
भक्ति का उल्लेख किया है। 


दक्षिण भारत में भक्ति-दक्षिण भारत में पांचवीं शताब्दी से लेकर 
नवीं शताब्दी ई, तक भक्ति की प्रधानता रही । इस काल में भक्ति भावना 
ने दक्षिण के जनमानस को उद्देलित कर सम्पूर्णो दक्षिणी प्रदेश को भक्तिमय 
' बना दिया । जिस समय उत्तर मारत के बहुसंस्यक लोग वेदिक घर्म के अनुसरण 
में व्यस्त थे, उस समय दक्षिण भारत में मक्ति का उदय हो रहा था। वहाँ अनेक 
वैष्णव और शैव भक्त हुये । वैष्णव सन्त श्रालवार और शव भक्त नायनार कहलाते 
थे। झ्रालवार तमिल भाषा का शब्द है। आलवार का व्युत्पतिलम्य -अर्थ है-- 
“ग्राध्यात्मज्ञान के समुद्र में गोदा लगाने वाला व्यक्ति” । झ्रालवार शब्द का एक अन्य 
भ्र्थ है “शासन करने वाला” इसका झ्ाशय उस व्यक्ति से हैजिसनेश्रपनी भक्ति के 
कारण अपने भगवान पर प्रेमपूर्ण आधिपत्य प्राप्त कर लिया'है । श्रालवार शब्द 
सामान्यतया उन ।2 वैष्णव भक्तों के लिये प्रयुक्त किया जाता है जिनकी भक्ति 
सम्बन्धित पदमाला चिरदिव्या . प्रबन्धम! नामक उनके ग्रन्थ में संकलित है । प्रो 
क्ृष्णस्वामी आयंगर के अनुप्तार ये आलवार सन्‍्त तीसरी शताब्दी ईस्वी से लेकर 
नवीं शताब्दी के बीच तमिल प्रदेश में हुये थे । ये सन्‍त बहुधा निम्न वर्ग के थे तथा 
भगवान की अदूठ भक्ति और प्रेर्म से प्रेरित थे । उनके गीत भगवान की शरखणागति 
भाव से झोत-प्रोत थे। ये सन्‍त जात-पांत तथा ऊँच नीच के भाव के विरुद्ध 
सवको भक्ति द्वारा मोक्ष का उपदेश देते थे । उन्होंने भगवान विष्णु की भक्ति श्रौर 
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शरणागति पर विशेष जोर दिया । उनके अनुसार भक्ति का उद्देश्य मोक्ष नहीं वरन्‌ 
भगवान में एकाकार होना है। इन सन्‍्तों ने भक्ति के विचार को घूम-घूम कर 
जनसाधा रख में फैलाया । उनके नेतृत्व में भक्ति परम्परा ने एक भ्रान्दोलन का रूप 
धारण फर लिया था । इन संतों ने तमिल भाषा में अनेक भक्ति मावना पूर्ण पदों की 
रचना की जिन्हें श्राचायं ताथमुनि ने 'प्रबन्धम्‌” नामक ग्रन्थ में सँग्रहित किया 
यह ग्रन्थ भक्ति, ज्ञान, प्रेम, सौन्दर्य और प्रानन्द से ग्रोत-प्रोत आध्यात्मज्ञान का 
ग्रनमोल खजाना है । इस ग्रन्थ को 'तमिलवेद' भी कष्ठा जाता है ! यद्यपि आलवार 
सन्त निम्न जाति के थे परन्तु भ्रपने सदगुणों और भक्ति के माध्यम से उनकी 
प्रतिष्ठा इतनी बढ़ गई थी कि इनकी मूर्तियों की स्थापना वैष्णव मन्दिरों में की 
गई और उनके पद आज भी भक्ति भाव से गाये जाते हैं । 

पाराशर भट्ट के अनुसार 72 झालवार सन्‍्तों के नाम ये हैं--(!) पोयर्ग 
आलवार (सरोयोगी), (2) भृतत्तालवार (भूत योगी), (3) पेयालवार (महत्‌ योगी), 
(4) तिरुमड़िस आलवार (भक्तिसार), (5) नम्मालवार (शठकोपाचार्य), (6) मधुर 
कवि, (7) कुल शेखर, (8) विष्णु चित्‌ (पेरिय श्रालवार), (9) गोदा या श्राण्डाल, 
(0) तोण्डरडिप्पोलि, () तिरुप्न (योग वाहन या मुनि वाहन) (2) तिरूमंगैग्ना 
आलवार (नीलनू, परकाल) । ह 

आलवार सन्‍्तों की भक्ति परम्परा के उत्तराधिकारी दक्षिण के अन्य आचार्य 
हुये । शंकराचार्य ने दक्षिण में वेदान्त के ज्ञान का प्रवत्तेत किया था परन्तु उनके 
प्रदेतवाद में भक्ति और प्रेम का कोई स्थान नहीं था । इससे दक्षिण भारत की 
भक्ति प्रिय जनता को निराशा हुई। ग्रतः वैष्णव श्राचार्यो ने वेदान्त सूत्र की नई 
व्यास्या कर भक्ति परम्परा को दाशं निक आधार प्रदान किया । | 

इस प्रकार दक्षिण मारत में विकसित होती हुई यह भक्ति परम्परा मध्यकाल 
में उत्तर भारत में आई और सन्त रामानन्द के हाथों उसका प्रचार हुआ । भागवत 
पुराण में भी भक्ति की परम्परा की उत्पत्ति दक्षिणी भारत के द्रविड़ देश में बतलाई' 
गई है । भागवत पुराण में भक्ति के मुख से कहलाया गया है--“मैं द्रविड़ देश म्रें 
जन्मी, कर्नाटक में विकसित हुई, कुछ समय महाराष्ट्र में रहो श्रौर गुजरात पहुँच 
कर में जोर्ण हो गयी ।” | ज्ड 

उक्त विवरण में इस तथ्य में कोई संदेह. नहीं कि भक्ति आन्दोलन की 
चिनगारी दक्षिण भारत में सुलग रहो थी जिसकी प्रज्जवलित लपटें थोड़े समय में 
सम्पूण भारत में फैल गयी । भ्रालवारों का भक्तिवाद जनसाधारण की चीज थी 
जो क्रमशः शास्त्र का सहारा पाकर सारे भारतवर्ष में फैल गया । 

सध्यकालीन भारत में भक्ति झ्ान्दोलन 
-मध्यकाल में भारत की राजनीतिक परिस्थितियों में श्राधारभूत परिवर्तन 

हुझा । हट 2 ई. में मुहम्मद विन कासिम के झाकरमणा से मारत पर मुस्लिम आक्रमण 
की जी/घुंखला प्रारम्म हुईंबी वह उत्तरोत्तर बढ़ती गई000 ई. के आरम्मसे 027 ई. 
तक मेहमूद वजनवी ने भारत पर सत्रह बार आक्रमण किये | 92 ई. में मुहम्मद 
गौरी ने तराइन के द्वितीय युद्ध में पृथ्वीराज चौहान को पराजित कर भारत में मुस्लिम 
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साम्राज्य की नींव डाली । मुस्लिम आक्रमंणकारी इस्लाम धर्म के अनुयाग्री थे। अतः 
कई मुस्लिम शासकों और धर्म प्रचारकों ने हिन्दू मन्दिरों को तोड़ना और हिन्दुओं को 
जब रत मुसलमान वताना आरम्भ कर दिया ।-उस युग में हिन्दुओं में प्रचलित कोई भी | 
धामिक सम्प्रदाय इन तुक शासकों और धर्म प्रचारकों से हिन्दू धर्म की रक्षा में समर्थ 
नहीं था । इस प्रकार जहाँ एक झोर हिन्दू मुसलमानों के अत्याचारों के शिकार हो रहे 
थे तो दूसरी ओर हिन्दू धर्म ग्रनेक कुरीतियों, पाखण्डों श्र आडस्बरों से ग्रसित 
होकर पतनोन्‍्मुख हो रहा था | अतः उस युग की माँग थी कि हिन्दू धर्म को इन कर्म- 
काण्डों ओर पाखण्डों से मुक्त कर जनप्रिय धर्म बनाया जाय। इस प्रकार भक्ति 
श्रान्दो लन युग की माँग थी जिससे इन आवश्यकताओं की पृत्ति हो सकती थी । अ्रतः 
साधारण जनता को हिन्द वर्म की ओर आक्ृष्ठ करने तथा उसे जनता 
के जीवन का स्फृतिदायक तथा सक्तिय तत्व बनाने के उद्देश्य से हमारे मध्यकालीन 
घामिक विचारकों ने भक्तिमार्ग को अधिक महत्व दिया | *: 


... इस्लाम और हिन्दू धर्म के सम्पर्क ने इस भ्रान्दोलन को काफी प्रभावित 
किया । इस्लाम धर्म सादगी तंथा ऐकेश्वरवाद का समर्थक और मूर्ति पूजा तथा 
जाति-पाँति आदि का विरोधी था | इस्लाम के इस सिद्धान्तों ने हिन्द्द विचारकों 
को जाने अनजाने प्रभावित किया। इस सम्पर्क के 'परिणामस्वरूप' कत्तिषय 
ऐसे सम्प्रदोयों का उदय हुआ .जो हिन्दू-मुस्लिम एकता के समर्थक थे । भक्ति 
आन्दोलन के विचारकों ने हिन्दुओं को कर्मकाण्डों और जाति पाँत्ति का विरोध और 
ऐकेश्वरवाद, भक्ति, पूजा श्रद्धा और विश्वास का समर्थन किया | डॉ. रामगोपाल 
शर्मा के अनुसार “मध्यकालीन भारत की सर्वाधिक महत्वपूर्ण सांस्कृतिक देन भक्ति 
आन्दोलन है| भारत में इस्लाम के आगमन पर हिन्दुओं की वौद्धिक तथा आध्या- 
त्मिक प्रतिक्रिया भक्ति आन्दोलन के रूप में प्रकट हुई । डॉ.. युसुफ हुसेन के अनुसार, 
“भक्ति श्रान्दोलन रूड़िवादी, सामाजिक तथां धामिक विचारों फे विरूद्ध हुदय को 
प्रतिक्रिया तथा भावों का उदगार था । 

सध्यकालीन भक्ति श्रान्दोलन के कारण 


. ' डॉ. रामगोपाल शर्मा के प्रनुसार “मध्यकालीन भारत की सर्वाधिक महत्व- 
पुरा सांस्कृतिक देन भक्ति श्रान्दोलन था मब्यकालीन भक्ति आन्दोलन कुछ क्षेत्रों 
में अपने पूववर्ती मक्ति आन्दोलन से भिन्न था। मध्युकाल में मक्ति आंदोलन का 
विकास परिस्थितियों का परिणाम था | किसी भी साहित्य का निर्माण अपने समय 
की सामाजिक, घामिक़ एवं राजनीतिक परिस्थितियों के अनुरूप होता है | मध्य- 
कालीन भक्ति आंदोलन के प्रारम्म में ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न हो चुकी थी जिससे 
.भ्रमावित होकर काव्य का क्षेत्र बदल गया। मुस्लिम प्रमुत्व के स्थापित हो जाने से 

'. वीरगाथा कालीन भावना लुप्त हो गयी झौर इन भाषा भाषियों एवं विधमियों के 
अत्याचार बढ़ने लगे । इस्लाम के अनुयोयी विदेशी आक्रमणकारियों ने भारत में 
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प्रपना श्याम भण्डा गाइकर भौँति-भाँति के रंग दिखाने प्रारम्भ किये जिनसे. हिन्दू घमं 
तथा संस्कृति भस्मी भूत होने: लगी । काव्य को राज दरबार से हटकर 
विरक्त साधुओं की कुटियाँ में स्थान प्राप्त हुआ | फलस्वरूप प्राश्नयदाताओं के 
गुणगान के स्थान पर देश का समस्त वातावरण भगवान के कौतिमान से गरुजित 
हो उठा । इसी कारण कुछ विद्वान भक्ति श्रांदोलन को इस्लाम की देन मानते हैं । 
डॉ. प्रियर्सन ने मक्ति आन्दोलन को एकाएक झौर अप्रत्याशित रूप से उद्भूत माना 
है । परन्तु यह विचार आआन्तिपूर्ण है. क्योंकि यह आन्दोलन न तो श्रप्नत्याशित और 
एकाएक हुआ था और न ही यह इस्लाम की देन था। वास्तविकता यह थी कि 
भारत की प्राध्यात्मिकम कविता की परम्परा जो कुछ समय से दब गयी थी। 
घामिक झाचार्यों और साधु संतों का सहयोग पाकर पुनः उमर आयी थी । 
पाश्चात्य विद्वान बार्थे ने प्रियर्सत के तक॑ का ख़ण्डन करते हुए कहा है कि “भक्ति 
भावना पूर्ण रूप से मारतीय है ।” रोनारड [एवं युसुफ महोदय ने भी इसी कथन का 
समर्थन किया है “भक्ति का उवूसव तथा घिकास पूर्ण रूप से भारतीय परिवेश में 
होना ध्रूव सत्य है !” इस सम्बन्ध में डॉ. ए. एल. श्रीवास्तव का मत है कि 
“यह श्रान्दोलन पूर्ण रूप से नया नहों था झोर न ही इसकी उत्पत्ति का घृल फारण 
इस्लाम था जैसाकि भ्रमदश कुछ भाघुनिर लेखकों ने समझ रखा है। वास्तव में 
हुआ यह कि सृर्ति पूजा के शत्रु मुघ्लिस धर्म प्रचारकों की उपस्थिति के कारण 
जिन्होंने हिन्दू धर्म तथा विचारों का खण्डन किया इस श्रान्दोलन को अ्रधिक 
प्रे श्णा मिली ।” ््््ि | हे 

जिन कारणों श्रोर परिस्थितियों ने भक्ति आन्दोलन के उदय और विकास 
'में योगदान दिया वे निम्नलिखित थे--- 


(0) ब्राह्मणवाद का बोद्धिक सिद्धान्त--उस युग में हिन्दू धर्म के अन्तर्गत 


व्राह्मणवाद पूर्णेतया बौद्धिक सिद्धान्तों पर आधारित था । उसकी शिक्षायें जन- 
साधारण की समझ से परे थी । अतः लोगों की भावनाओं की तुष्टि कोरे ब्राह्मण- 
वाद से नहीं होती थी। इसलिये वे एक सरल और व्यावहारिक घर्म की खोज में 
थे। इन परिस्थितियों में मक्ति प्रेम मिश्रित भजन के प्रान्दोलन को अनुकूल 
वातावरण प्राप्त हो गया । इस सम्बन्ध में डॉ. थरुद्ुफ हुसौैन का कथन है कि 
“ब्राह्मगबाद मूल रूप से एक छोड्धिक सिद्धांत बनकर रह गया थए, मौलिक सिद्धान्त 
जिनको यह वाद शिक्षा देता था श्रवेयक्तिक और काल्पनिक थे। वे उन लोगों की 
समझ में नहों भाते थे जो सदेव एक नैतिक और भावयुक्त सिद्धान्त एवं घर्स की 
खोज में ये, इन्हों परिस्थितियों में भक्ति प्रेम सिश्चित ईश्वर मजन के श्रान्दोलन ने 
एक श्रनुकूल बातावरण पाया ।” ह 


(2) हिन्दू घर्म में व्याप्त दोष--उस युग में हिन्दू धर्म अनेक क्रियाकाण्डों, 


सन्धविश्वासों, आरुम्बरों और पाखण्डों का घर बन गया था । लोग धर्म के वास्त- 


प्र 


उकज 
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विक रूप को भूमझते जा रहे थे। घम्मं के नाम १२ अधर्म का बोसबाला था। 
वजयानियों ओर कापालिकों की सुरा श्र सुन्दरी युक्त उपासनाओों से धरम में प्रनेति- 
कता और व्यमिचार बढ़ गया था । फलतः अनेक घाभिक चिन्तकों ने इन घामिक 
कुरीतियों को समाप्त कर एक सरल, सुबोध, और व्यवहारिक धर्म स्थापित 
करने का निश्चय कर लिया । ; 


(3) मुस्लिम शासकों के श्रत्याचार -वारहवीं शताब्दी में तुक्कों ने भारत 
में स्थायी रूप से रहना प्रारम्भ कर दिया । उन्होंने उत्तरी भारत को विजय कर 
अपने साम्राज्य का विस्तार किया | उन्होंने कूरता से हिन्दुओं का वध किया और 
उनके मन्दिरों, मूर्तियों तथा तीर्थे-स्थानों को नष्ट-भ्रष्ट कर दिया। फिरोज तुगलक 
संकीर् विचारों का व्यक्ति था। उसने हिन्दू धर्म का दमन और मूर्ति-पूजा का नाश 
करना ही झपना परम उद्देश्य बना लिया था । उसने ब्राह्मणों पर भी जजिया कर 
लगा दिया और एक ब्राह्मण को आग में . इस कारण जलवा दिया क्रि उसने 
मुसलमानों को अपना:धर्म छोड़ने के लिए प्रेरित किया था। सिकन्दर लोदी भी 
घ॒र्मान्ध शासक था । उसने अनेर्क मन्दिरों का विद्वंस्त किया, हिन्दुओं को 
यूमुता के घाटों पर स्तान करने की आज्ञा नहीं दी और उन्हें इस्लाम-धर्म स्वीकार 
करने के लिए बाध्य.किया । इस प्रकार मुस्लिम शासकों के अत्याचारों के कारण 
हिन्दुओं में घोर निराशा फैलने लगी | अतः साघुनसन्तों ने निराश हिन्दुओं. के हृदय 
में भगवान्‌ के प्रति प्रेम व झ्ास्था पुनः उत्पन्न करने के लिए: भक्ति मार्ग /जेसा सरल 
सिद्धांत प्रस्तुत किया । ; 

(4) प्राय फी प्र रणो--इस युग में मुस्लिम आकान्ताओ्ं ने अधिकांश 
भारत पर आधिपत्य स्थापित कर लिया था । हिन्दू लोग अपनी .राजनीतिक स्व-. 
तन्त्रता खोकर इस्लामी प्रभुत्वं के अधीन हो चुके थे । परतन्त्रता से मुक्त होने का 
उन्हें कोई मार्ग दिखाई नहीं दे रहा था.। जबू मनुष्य को, मानवीय शक्ति से कोई 
झाशा नहीं रहती तो वह निराश होकर ईश्वर की शरण में जाता है ।. फलत: इस 
अन्धकारपूर्ण परिस्थिति में हिन्दुओं को भी ईश्वर की शरण में जाने की प्रे रणा मिली 
और वे भक्ति मार्ग पर अग्रसर हो गये । : | 

(5) पराधोनता के विस्मरण का साधन --कहा गया है कि 'पराधोनता 
दुःश् महासुख जग में स्वाधीन” महाकवि तुलसी ने भी कह दिया है कि “करि 
विचार .देखमु हुँन माँही, पराघोन सपने हुँ सु्ष नाहीं ।”” हिन्दुओं का जीवन भी 
मुसलमानों की अधीनता में बड़ा विपन्न हो गंया था । इस पराघीनता को भूल जाने 
का एकमात्र उपाय था मगवत्‌ भक्ति, क्योंकि भक्त अपने उपास्य देव की भावना में मस्त 
रहता है झौर उस समय वह अपने झ्ापको किसी बादशाह से कम नहीं समझता | 

इस प्रकार दिन्दुओं का मानस ही. मगवत्‌ भक्ति की ओर आराकृष्ठ होने लगा ४ 
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(6) क्षियात्मक शक्ति के नियोजन को अदश्पकता-..5.::०७ £ 58 

प्रमुत्व के स्थापित हो जाने के उपरांत हिन्दुप्नों के जोवन में (नष्कियना: ऋतु: 
उनकी उन्नति के द्वार बंद हो गए और उनकी व्यक्तिगत स्व॒तन्त्रदा नष्ट को गे," न. 


दे मद <* रू 
मनुष्य एक क्रियाशील प्राणी है, निष्कियता तो उसके लिए बढ़ी दुखद 


निष्कि हु आप श्र 

अभिशाप स्वरूप है | भ्रतएव इस |निष्कियता के :निवारण “वे: लिए शक रदीन्‌ मप्र 
हि कक आवक व & 52] 

खोज निकाला गया, यह नवीन मार्ग भगवत्‌ मक्ति और आत्म चिन्तन-का था | 


इसी में हिन्दुशों ने बहुत बड़ी मात्रा में अपनी शक्ति को लगा दिया । 

(7) सामाजिक परिस्थितियाँ--मध्यकाल मैं हिन्दू घ्म को भाँति झिदू . 
समाज भी भनेक कुरीतियों से ग्रसित था । समाज में जाति प्रथा की जटिलता 
निरंतर बढ़ती जा रही थी | ऊँच-तीच की भावना से समाज. का निम्न वर्ग 
प्रत्यन्त दुःखी भौर पीड़ित था। समाज में ब्राह्मणों का अभुत्व था जो. ने महत्व. 
को बनाये रखने के लिए अनेक हथकण्डों का प्रयोग करते थे। शूद्रों को स्थिति , 
प्रत्यन्त शोचनीय थीं) उन्हें सभ्य समाज फे समस्त श्रषिकारों से वंचित कर दिया 
गया था। उनका स्पर्श ,तक वर्जित समझा जाता का। अतः इस ऊँच-नीच 
की भावना से शुद्र वर्ग में तीव्र असंतोष फैला | फलतः अनेक विचारकों ने समाज 
में व्याप्त इस बुराई को समाप्त कर नवीन समाज की स्थापना का प्रयत्न 
किया । | 

(8) सरल मार्ग को प्रार्कोक्षा--उस युग में समाज झोर धर्म में व्याप्त 
बुराइयों के कारण जन साघारण एक सरल झौर सुबोध धर्म का श्रार्काक्षी था। 
ड्राह्मणवाद तथा शंकराचार्य का भ्रद्व तवाद सामान्य जन की समझ के बाहर था। 
झ्रतः जन साधारण ने उनको हृदय से स्वीकार नहीं किया॥अतः साधारण जनता के 
मस्तिष्क को हिन्दू धमं की प्रोर प्राकृष्ट. करने तथा उसे जनता के जीवन का एक 
सक्रिय तथा स्फूतिदायक तत्व बनाने के रद्देश्य से हमारे मंध्यकालीन विचारक। ने 
भक्ति को प्रधिक महंत्वं दिया । भक्ति मार्ग ब्राह्मणवाद और शंकराचार्य के भ्रद् त- 
वाद की अपेक्षा श्रधिक सरल, व्यावहारिक तथा रूचिकर था, इसलिए जन साधा- 
रण मे इसका स्वागत किया | 


(9) ईसाई धर्म का प्रभाव--कतिपय पाश्चात्य . विद्वानों ने मक्ति आंदोलन 
के उदय का कारण ईसाई घिर्म , का प्रभाव माता है । वेवर के अनुसार “भक्ति 
प्राध्यात्मिक चरम मोक्ष के साधन झौर उसके लिये एक शर्त के रूप में एक घिदेशी 
विवार था जो भादत में ईसाई धर्म के साथ झाया और जिसने पुराणों ओर 
महाकाव्य युगीन हिन्दू पर्म पर एक गहूरा प्रभाव डाला ।” बिन्तु बेवर का यह 

- कथन श्रांतिपूर्ण है क्योंकि भारत मैं भक्ति की परम्परा ईसाई धर्म के, जेन्मेः से पूर्व 
ही विद्यमान थी । डॉ. युसुफ हुसैन, बर्थ और सेसार्ट ने भारत में मक्ति की परम्परा 
की प्राचीनता कोस्वीकार किया है । यह उल्लेखनीय है मवब्यक्राल में दक्षिण भारत 
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में झल्प संख्या में ईसाई झवश्य थे परन्तु मक्ति को इनकी देन- मानना न्यायसंगत 
नहीं है । का 

(40) सूफी मत का प्रभाव- सूफो संतों, ने भी भक्ति श्रांदोलन के विकास में 
में योगदान दिया | सूफी मत के उदार सिद्धांतों एवं भावनाओं से प्रेरित होकर क 


हिन्दू सूफी संतों के शिष्य वन गये श्रौर उनके मार्ग से हिन्दुओं में ईएवर प्रेम तथा 
भगवान की भक्ति की सावना प्रचारित करने लगे । 


(44) इस्लाम का प्रभाव --कुछ विद्वानों की मान्यता है कि मध्यकालीन 
भक्ति आंदोलन का प्रादुर्माव इस्लाम धर्म के प्रभाव से ही हुम्ना । उनकी मान्यता है 
कि भक्ति झ्रांदोलन के संतों ने एकेश्वरवाद, मूतिपूजा का खण्डन तथा जाति. प्रथा 
का वहिंप्कार इस्लाम से प्रेरणा पाकर ही . किया | डॉ. ताराचन्द के मतानुस्तार 
“भक्ति मार्ग में शरशगति, एकान्त निष्ठा, जाति प्रया तया वर्ण व्यवत्था का विरोध, 
गुरु को महत्व देना तथा मानवतावादी दृष्टिकोण बहुत कुछ: इस्लामी सम्पर्क का 
परिणाम है ।” इस सम्बन्ध में डॉ. औरं. सी. मजमुदार का भी गत है कि “इस्लाम . 
की प्रजातान्ब्रिक श्रौर उदार भावनाझों ने भक्ति को विशेष रुप से प्रभावित किया ।' 
परन्तु यह मत नितांत भ्रांतिपूर्णां है क्योंकि साक्ष्यों से स्पष्ट होता है कि भारत में 

क्ति परम्परा अति प्राचीन है | डॉ. ए. एल. श्रीवास्तव ते इस्लाम के प्रभाव का 

खण्डन करते हुए कहा है कि “भक्ति श्रांदोलन पूर्ण रूप से नया : नहीं था श्रौर न 

इसकी उत्पत्ति का मूल कारण इस्लाम था जंसा कि भ्रमवश कुछ श्राधुनिक लेखकों 

मे समर रखा है वास्तव में हुआ यह कि पृत्ति पूजा के शत्रु मुल्लिम धर्म प्रचारकों 

को उपल्थिति के कारण इस श्रान्दोलन को श्रधिक प्रेरणा मिल्ली ।/” इस प्रकार यह 

कहा जा सकता है कि भक्ति आंदोलन के उदय का कारण इस्लाम नहीं था; परंतु 

इस्लाम के भारत प्रवेश से इस आंदोलन ने व्यापक एवं उग्र रूप अवश्य ग्रहण कर 
लिया था । डॉ. रामधारी सिह दिनकर का कथन है कि “फुछ तो इस्लाम काघवका, 
खाने से घवराकर श्रौर कुछ सुंकियों के प्रभाव में श्रांकर हिन्दुत्व जगा श्रोर जागकर 
शपने रूप को सुधारने लगा । 

निध्करं रूप में कहा जा सकता है कि तत्कालीन राजनीतिक, सामाजिक 
एवं धार्मिक परिस्थितियों ने ऐसा,वात़ावरणु: उपस्थित कर दिया था जिसमे भक्ति 
ग्रांदोलन प्रस्फटित होना स्वाभाविक ही था। अति प्राचीनकाल. से भक्ति की 
परम्परा की जो सरिता प्रवाहित हो रहो थी वही मध्यकाल में पुन्रः पूर्ण वेग से 
बह चली । . 

भक्ति श्रान्दोलन के मुख्य सिद्धान्त 
' यद्यपि भक्ति आंदोलन के विभिन्न घामिक चिन्तकों और विचारकों के उप- 
देशों और विचारों में पूर्ण समानता नहीं है फिर भी उनके. विचारों, में मौलिक 


93 


समानता विद्यमान थी। मध्यकालीन भक्ति प्रांदोलन के कुछ सामान्य सिद्धांत निम्न- 
लिखित थे-- की कि 

(7) इेश्वर की एकता--मक्ति झांदोलन क्ैक्िमी:सुघारक जर विचारक इस 
नात पर एकमत थे कि ईश्वर एक है जिसे लोग राम, विष्णु अल्लाह अंदि 
विभिन्न नामों से पुकारंते हैं। नानक, कबीर आदि संतों ने यही उपदेश दिया कि 
हिन्दुओं के ईश्वर भौर मुसलमानों के खुदा या अल्लाह एक ही है । 

(2) ईश्वर की भक्ति--भक्ति श्रांदोलन के विचारकों ने ईश्वर भक्ति को 
सर्वोच्च स्थान दिया । उनकी मान्यता थी कि पनन्‍्य श्रद्धा और स्वार्थ रहित की 
गई ईश्वर मक्ति मोक्ष प्राप्ति का सर्वोत्तम साधन है । क ! 


(3, ब्रह्म समर्पण--भक्ति बांदोलन के संतों ने ईश्वर भक्ति में श्रात्म- 
समर्पण का विचार प्रस्तुत किया | उनकी मान्यता थी कि ईश्वर के समक्ष पूर्स 
आत्म समपंश किये बिना ईश्वरीय ज्ञान की प्राप्ति श्रसम्भव है । सभी संतों ने यह 
शिक्षा दी कि मनुष्य को ईश्वर की इच्छा के समक्ष नत मस्तक होकर उसे एकमात्र 
आश्रय स्वीकार करना चाहिए । | 

(4) गुरू महिमा--भक्ति श्रांदोशन के सभी संतों ने ग्रुर की महत्ता का 
प्रतिपादन किया है । उनकी मान्यता थी कि ग्रुर के बिना ईश्वरीय ज्ञान की प्राप्ति 
नहीं हो सकती क्योंकि गुरु ही मनुष्य की सोई हुई _ झात्म को जगाकर उसे प्रेम 
और भक्ति के मार्ग पर चलते को प्रेरित करता है। कबीर ने तो गुद को ईश्वर से 
. भी अ्रषिक पूजनीय माना है । 

(8) नाम महिमा, स्तुति और सत्संग को महिसा- भक्ति मार्ग के सभी 
संतों ने भक्ति भावना के विकास के लिये भगवान के नाम के स्मरण को श्रत्यन्त 
उपयोगी बताया है । उनको मान्यता थी कि मनुष्य को .शुद्ध हृदय से भगवान के 
नाम की स्तुति करती चाहिये क्योंकि भगवान के नाम का स्मरण. करने से पवित्र 
भावों का उदय होकर पापों का नाश होता है | यह स्तुति दास और सखा किसी भी 
रूप में की जा सकती है । भक्ति के लिए सत्संग भी श्रति आवश्यक माना गया है । 

(6) सामाजिक समानता व सातृत्व-भक्ति ग्रांदो लत के समो विचारक | सामो 
जिक समानता के समर्थक थे । उन्होंने जाति प्रथा. और ऊँच-नीच के भेदभावों का. 
विरोध-किया । उन्होंने यह सिद्ध किया कि मोक्ष अथवा ईश्वर की प्राप्ति के लिये 
उच्च जातीय होना आवश्यक नहीं है वल्कि निम्न -जाति का भक्तिमय व्यक्ति भी 
मोक्ष भयदा ईश्वर को प्राप्त कर सकता है। ४ 

) सदकर्मों व सदगुणों के बिकास पर बल--भक्ति आंदोलन के सब 
विचारकों ने मनुष्य को सदुकर्मों और सदुगुणों के विकास के लिये प्रेरित किया । 
उनकी भाध्यता थी कि सांसारिक लोम, मोह, माया, काम, क्रोष, अहंकार आदि 
का परित्याग कर पूर्ण श्रद्धा और अनन्य भाव से भक्ति करने वाला मनुष्य ही 
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ईश्वर का सौंक्षेत्कार कर सकता है । अतः ईश्वर की प्राप्ति के लिये मन, वचन 
और कर्म की पवित्रता आवश्यक है । * > 
भक्ति भान्दोलन के प्रमुख सन्‍्त-मक्ति श्रोंदोलन कोई नियोजित, सुब्यव- 
स्थित और समयबद्ध आंदोलन नहीं था ) यह आंदोलन एक निरन्तर प्रेवाहमान 
सरिता के समाव था जिसमें समय-समय पर अनेक घामिक विचारक. और सुधारक 
जन्म जैते रहे जिन्होंने मक्ति की मावना को प्रोत्साहित कर धर्म के स्वरूप: को,परि- 
एक्ृत किया | इन सभी सुवारक्ों के सामुहिक प्रयत्त को समग्र रूप से भक्ति 
आंदोलन कहा जाता है । मव्यकालीन भक्ति आंदोलन के प्रमुख सुघारक और विच्ा- 
रक निम्नलिखित थे-- हे 
शंकराचायं--मक्ति झ्रान्दोलन के सवंप्रथम संत शंकराचार्य थे।ये अद्वत- 
वादी विचारधारा के पोषक थे । इनकी विचारधारा वेदों और उपनिषदों के विचारों 
पर आधारित थी । परन्तु इनकी श्रद्व तवादी विचारधारा सामान्य जन की समझ से 
परे थी क्‍योंकि यह ज्ञान पर.आंधारिंत थी । इस विचारधारा में प्रेम शौर भक्ति 
भावना का अ्माव था । झ्रतः इनके विचार वुद्धिजीवी वर्ग तक ही सीमित रहे । 
रामानुज--दक्षिण भारत के वेष्णव श्राचार्यो में रामानुज का महत्वपूर्ण 
स्थान है । इनका जन्म सन्‌ 027ई, में दक्षिण भारत में. मद्रास के निकट तेरु- 
कुन्दुर नामक स्थान पर हुआ था । प्रारम्भ में यह शंकराचार्य के भ्रद्व तवादी विचारों 
के समर्थक थे किन्तु बाद में यह दक्षिण भारत के आलवार संतों के प्रभाव में भ्रा 
गये । वे बचपन से ही प्रतिभाशाली थे अतः शीघ्र ही, अपनी विद्वता के कारण ये 
गन वैष्णव आचार्य आलवान्दर की गद्दी के. उत्तराधिकारी, वन गये । रामानुंज 
वेष्णाव सम्प्रदाय के श्रसाधारण प्रतिमा सम्पन्न विद्वान थे । वे सग्रुण ब्रह्म के उपासक 
थे । रामानुज ने वेष्णव धर्म में एकेश्वरवाद का प्रतिपादन किया श्ौर-भक्ति को 
मोक्ष प्राप्ति का एकमात्र साधन बताया । 
विशिष्ट दे तवाद- रामानुज ने अपने शिष्य कुरंत्तालवार (कुरेश) के साथ 
देश के विभिन्न स्थानों की यात्रा कर अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ श्रीमाध्य' की रचना की 
जिसमें उन्होंने शंकराचार्य के वेदांत का वैष्णव भक्ति परम्परा में समन्वय किया । 
इस ग्रन्य में उन्होंने शंकर के अ््व तवाद का खण्डन करते हुए विशिष्द दतवाद का 
सिद्धांत प्रतिपादित किया । इस सिद्धांत से - उन्होंने यह मत भ्रतिपादित किया क्रि 
जगत, जीव ओर ब्रह्म एक होते हुए भी एक दूसरे से पृथक हैं और उनका विशिष्ट 
महत्व है. परन्तु भिन्न होते हुए भी उनमें आत्मा और शरीर की तरह विलक्षण 
एकता है । ईश्वर सृष्टि की सर्वोच्च शक्ति, श्रात्मा ओर पुरुषोत्तम है । वह 
अद्व॑त है किन्तु फिर भी प्रकृति और जीव -का आधार है। शंकराचार्य के झनुसार 
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ब्रह्म सत्य है और जगत मिथ्या व माया से परिपूर्ण है. परन्तु रामानुज ने' इस तक 
का खण्डन करते हुए कहा कि जीव जगत सेविशेष हैं तथा ब्रह्म विशिष्ट है ! जीव, 
जगत भौर ईश्वर के विशिष्ट संगठन के कारण ही रामानुज का यह मत 'बिशिष्ठा- 
हँत' कहलाता है । हे 

प्रपति का सिद्धान्त एवं समाज सुधार--रामानुज महान्‌ दार्शनिक होने के 
साथ ही एक महान्‌ समाज सुधारक भी थे | वे भारतीय जाति व्यवस्था तथा समाज 
में ब्राह्मयों के प्रभुत्त और शुद्रों की पीड़ित अवस्था से परिचित थे | इस्लाम की 
उदारवादी सामाजिक व्यवस्था पददलित शूद्रों को धर्म परिवर्तेन तथा स्वतन्त्र वाता- 
वबरण की श्रोर आक्ृष्ट कर रही थी । रामानुज एक ओर तो शुद्रों को गिरी हुई स्थिति 
से ऊपर उठना चाहते थे तथा दूसरी ओर प्राचीन हिन्दू सामाजिक व्यवस्था को 
तोड़ने के पक्ष में भी तहीं थे । फलत: उन्होंने एक नवीन मार्ग खोज मिक्रान्ा जो 
प्रपति मार्ग कहलाता है । 


रामानुज ने समाज के प्रतिष्ठित वर्य ब्राह्मणों की वेद अध्ययन्न तथा भक्ति 
द्वारा मोक्ष का साधन बतलाया किन्तु भक्ति मार्ग भी शुद्रों के लिए निहित नहीं था। * 
ग्रतः शूद्रों के लिए प्रपति मार्ग के सिद्धांत का प्रवर्तन किया गया । प्रपति का. अर्थ है 
भगवान के प्रति पूर्ण आत्म निवेदन । यह सर्वाधिक सरल मार्ग है क्‍योंकि इसके 
लिए ज्ञान, विद्याब्ययव या योग किसी की आवश्यकता नहीं होती । गुरु और ईएंवर 
के प्रति पूर्ण आत्म-समरपंण करके शुद्र मोक्ष की प्राप्ति कर सकते थे ।' पिल्‍्लई तथा 
उरंग विलास आदि शूद्रों को अपना शिष्य बनाकर रामानुज से भावी समाज 
सुधा रक्नों का मार्ग प्रदर्णत किया और वर्ष में एक बार शुद्रों को मन्दिर में ले जाकर 
उन्हें मगवत्‌ दर्शन का अवसर दिया । 0 8 


भक्ति आंदोलन के अ्रन्तगंत समाज सुधार आंदोलन रामानुज की देन है । 

ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य तथा णुद्रों को भक्ति के रंगमंच पर एक साथ लाकर उन्होंने 
हिन्दू समाज की प्रशंसनीय सेवा की । एक ओर प्राचीन हिन्दू व्यवस्था को यथानत 
रखकर ब्राह्मणों को सन्तुप्ट किया तथा दूसरी ओर भक्ति के क्षेत्र में शद्रों को भगवत 
दर्शन तथा मोक्ष का अधिकार देकर इस्लाम धर्म स्वीकार करने से रोका । रामानज 
ने समाज सुवार आंदोलन का जोःबी ज॒ बोया वहआगे चलकर कबीर, नानक चैतन्य, ' 
राजा राममोहन राय और गांधीजी के हाथों पल्लत्रित व फलित हआ।.....#ढ 

ः माध्वाचार्य --मान््याचार्य का जन्म ]99 ई. में!दक्षिण में 'उड्डपी' नामक 
भसिद्ध स्थान पर एक ब्राह्मण परिवार में हुआ था । इन्होंने 25 वर्ष की आयु में 
सन्‍्यास ग्रहण कर लिया था। ये भी रामानुज की भाँति सग्रुण ब्रह्म श्रौर विष्णु के 
उपासक थ । उनका मत था कि भक्ति के द्वारा मोक्ष प्राप्त किया जा सकता है | 
वे अर्द तवाद की अपेक्षा द्वतबाद में विश्वास रखते थे . जिसके प्रनुसार जीव भर द 
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जंगत ब्रह्म से पृथक तत्व है और जीव मोक्ष के लिये परमांत्मा के श्रघीन रहता है । 
माध्याचार्य ने गुर की महत्ता पर भी दल दिया है। समस्त भारत का भ्रमण कर 
- उन्होंने 37 ग्रन्थों की रचना की जिनमें प्रमुख हैं--ब्रह्मस॒त्र भाष्य” गीता भाष्य' 
तंत्रसार संग्रह” “विष्णु तत्व निर्णाय' आदि । 
निम्बार्क -- निम्वार्क रामानुज के समकालीन थे । इनका जन्म मद्रास के 
वैलारी जिले में निम्बपुर नामक स्थान पर हुआं था । ये तैलंग ब्राह्मण थे। इनके 
वचपन का नाम तिग्रमातन्द था | इनके पिता भागवत्त घमं के अनुयायी थे। 
निम्बाक॑ कृष्ण उपासक भक्तों में से थे । वे कृष्ण की उपासना पर चल देते थे । 
निम्वाक द्व॑ ताह तवाद के प्रतिपादक थे । निम्बार्क के मतानुसार ब्रह्म सगुण है और 
वह जगत्त की उत्पत्ति, स्थिति और भय का कारण है । वह कर्म के अनुसार प्राणियों 
को फल देता है | उनके द्व ता तवाद में जीव तथा ईश्वर व्यवहार में भिन्न है और 
अभिन्न भो रहता है । उनके अनुसार प्रपति (शरणागति) मोक्ष प्राप्ति का सुगम 
मार्ग है । 
बललभाचायं - बल्लभाचार्य वैष्णव धर्म की कृष्ण भक्ति शाखा के प्रमुख 
आचार्य थे । इनका जन्म सन्‌ 479 ई. में तेलगु प्रांत में हुआ था। इनके वुद्धि 
बेमव के कारण इन्हें सरस्वती का अ्रवतार माना जाता है। उन्होंने कृष्ण को 
उपास्य देव मानते हुए उन्हें ईश्वर का अवतार बताया है। उनके -अनुसार ईश्वर 
की असीन अनुकम्पा से ही भक्ति उत्पन्न होती है। यह भक्तिमार्ग ही पुष्टिमार्ग 
कहलाता है । इनके पुष्टिमार्ग में रसिकता का समावेश होने के कारण कालॉतर में 
उसमें अनाचार का प्रवेश हो गया । 
बलल्‍्लभाचाय महान दाशंनिक और आध्यात्मिक सम्राज सुधारक थे । उनका 
दार्शनिक सिद्धांत 'शुद्धाह त' के नाम से प्रसिद्ध है । उनके अनुसार ब्रह्म माया से 
अलिप्त है अतः ब्रह्म विशिष्ट है । उन्होंने मायावांद का खण्डन कर अ्रह्व तवाद की 
शिक्षा दी । उनके अनुसार भगवान की प्राप्ति का सुगम मार्ग सिर्फ भक्ति है। ज्ञान 
सिर्फ अक्षर ब्रह्म का परिचय कराता है जबकि भक्ति परब्रह्म व सच्चिदानन्द की 
प्राप्ति का मार्ग है । 

. रामानन्द- तेरहवीं जताव्दी का युग भारतीय इतिहास में हिन्दू नव सभ्यता के - 
अन्धकार का युग माना जाता है। इस अन्धकार युग में महान धर्म और समाज 
सुधारक रामानन्द उदित हुए | रामानन्द का जन्म सन्‌ 299 ई. में. प्रयाग के एक 

न्यकुब्ज ब्राह्मण परिवार में हुआ था । उनकी शिक्षा प्रयाग और वाराखसी में 
हुई तथा राघवानन्द नामक गुरु से इन्होंने रामानुज के श्रीसम्प्रदाय की दीक्षा ग्रहण 
की । परतु रामानंद ने त्रिष्णु के स्थान पर मर्यादा “पुरुषोत्तम श्रीराम .को अपना 
ग्राराध्यदेव बनाया । उस युग में हिन्दू समाज को एक ऐरो घर्मं की आवश्यकता थी 
: जो उनकी वीरता की माववा को प्रोत्साहित कर उ्*हूँ त्याग और बलिदान कीं 
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प्रेरणा दे सके इसलिये रामानंद ने मानव रूपी व राक्षसों के संहारक श्री राम की 
उपासना का प्रतिपादन किया । राम इससे पूर्व ही विष्णु के अवतार के रूप में मान्य. - 
हो चुके थे परन्तु राम की भक्ति श्लौर उपासना का व्यापक प्रचार रामानंद ने ही 
किया । डॉ. ए. बी. पाण्डेय के अनुसार “भक्ति की राम शाखा का मूल रामानुज में 
माना जाता है परंतु इस मत के वास्तविक संस्थापक रामानंद थे ।” उन्होंने अपने 
ग्रन्थ प्रानंद भाष्य' में राम को ब्रह्म का रूप माना है। रामानंद ने ईश्वर की सग्रुण 
ओऔर निग्रुण दोनों उपासनाओं को मान्यता दी है। उनके अनुयायी “रामावत्त' 
कहलाते हैं । । - 

भक्ति परम्परा को दक्षिण से उत्तर में लाचा--मध्य कालीन भक्ति आंद्रोलन 
में रामांनद का महत्व इसलिये भी है कि उन्होंने उत्तरी भारत में भक्ति श्रांदोलन 
का सूत्रपात किया । दक्षिण भारत में भक्ति की जो परम्परा आलवार संतों तथा 
, वैष्णव आचार्यों द्वारा विकसित हुई थी, रामानंद उसे उत्तर भारत में लाये । इसकी 
पुष्टि साधु समाज में प्रचलित इस दोहे से भी होती है--- 


“भक्ति द्वाविड़ उपजी, लाये रामानंद 
रगट कियो कवीर ने, सात द्वीप नौ खण्ड 


समाज सुधार---रामानंद एक युगांतकारी संत थे श्रतः उनके नेतृत्व में शीघ्र 
ही एक कांतिकारी धामिक श्ौर सामाजिक सुधार आंदोलन आरग्भ हुआ । रामानंद 
उदार विचारधारा के व्यक्ति थे । भत्तः उन्होंने ब्राह्मण होते हुये मी सामाजिक 
ऊँच-नीच का खण्डन किया शऔर समाज के निम्न वर्ग के प्रति सहानुभूति प्रकट की । 
उन्होंने यह प्रतिपादितं किया कि ईश्वर के समक्ष सब मनुष्य समान हैं, श्रेष्ठता भक्ति 
से ही होती है जाति से नहीं । उन्होंने श्रपने सम्प्रदाय का द्वार सब लोगों के लिए 
खोल दिया । उनके उदारवादी विचारों ने शुद्रों और निम्न जातियों के लिये भी 
रामभक्ति के द्वार खोल दिया । इससे शुद्रों श्रौर निम्न जातियों में तववीच आशा 
का संचार हुआ । उनके अनेक शिष्य रंदास, अचतानंद, सुखानंद, कबीर, धन्ना, 
पीपा आदि निम्त जातियों के थे। इस प्रकार रामानंद ने सर्वप्रथम निम्न वर्ग के लोगों 
को भ्रपना शिष्य बताकर भक्ति आंदोलन को नवीन स्फूृति प्रदान की । 
रामानन्द' ईश्वर की प्राप्ति का सबसे सुलम साधन भक्ति को मानते थे । 
भक्ति में उन्होंने शरण गति (प्रपत्ति) पर विशेष जोर दिया है। उनके अ्रनुसार 
मनुष्य का कत्तंव्य है कि वह पूर्ण मात्म समपंण कंरता हुआ ईश्वर की शरण में 
चला जाये क्‍योंकि अपहाय जीव भगवान की सहायता विंना इस मव सागर को पार 
पहीं कर सकता । 
. .रामानंद के सुधारों की मुख्य विशेषता उनके द्वारा अपने मत का जन भाषा 
में किया गया प्रचार है। उन्होंने अपने मत का प्रचार हिन्दी भाषा में किया। 
डॉ. ए. एल. श्रीवास्तव का मत्त है कि “रामानंद नन्त भाषा में शिक्षा देने वाले 
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प्रथम व्यक्ति थी इससे पूर्व रामानुज आदि वैष्णव धर्माचार्यों ने श्रपने मतं का प्रचार 
संस्कृत भाषा में किया था परंतु रामानंद के हिन्दी में प्रचार के कारण एक तो 
उनके उपदेशों को जन साधारण ने बड़ी सरलता से समझ लिया और दूसरे हिन्दी 
साहित्य के विकास को प्रोत्साहन मिला । इस प्रकार रामानंद ने भक्ति आन्दोलन को 
जन आन्दोलन बनाने का स्वुत्य प्रयास किया । 


रामानंद का व्यक्तित्व दो विचारधाराश्रों में विभक्त था। एक ओर वे 
वर्णाश्रम धर्म को मानते थे -दूसरी प्रौर सभी वर्ग के लोगों से समानता का भाव रखते 
थे | इस बारे में श्री दिनकर ने- लिखा है कि “रामानंद के भीतर्‌ प्राचीनता और 
* तवीनता के बीच संवर्ष था । विचारों से वह कठोर वर्णाश्रयी किन्तु आचारों से 
दयालु सन्त थे । 

उनकी मृत्यु के बाद उनके अनुयायी दो वर्गों में विभाजित हो गये ! एक वर्ग 
में विशिष्ट दतंवाद को मानने वाले थे जो वर्खाश्रम धर्म और वेदों को मानतें 
थे । इस वर्ग में तुलसीदास भ्रौरताभादास आदि सेंत थे । दूसरे वर्ग में वे भक्त थे जो 
' घामिक आडस्बरों, परम्पराओं झौर वर्णाश्षम धर्म के विरोधी थे इस वर्ग में कवीर 
दादू आदि संत हुये । डॉ. ताराचंद के अनुसार “रामानंद के' उपदेशों ने घामिक 
विचारधारा. के दो सम्प्रदायों को जन्म दिया--एक श्रनुदार श्रौर दूसरा उदार। इस 
प्रकार रामानंद ने जहाँ एक ओर प्रपने ग्रन्थ झ्रानंद भाष्य में शूद्रों को वेदाध्ययन 
से वंचित किया वही दूसरी ओर व्यवहार में निम्न वर्ग के लोगों को अपना शिष्य 
बनाया ।” डॉ. ताराचन्द ने रामानन्द का मूल्यांकन करते हुए कहा कि “रामानन्द 
निरन्तर प्रवाहित पर्वतीय जल स्रोत के समान थे, जिसमें मधुर सुख के रुप में जल 
. बुदबुदा रहा था, जो सांसारिक दुःख से संतृप्त हृदय की तृष्णा को शान्त करने में 
समर्थ था । निसन्देह रामानन्द मे मुस्लिम शासन की स्थापमा के बाद दुःश संतप्त 
हिन्दू समाज की तृष्णा को शांत किया । 


चैतन्य सहाप्रमु--जिस समय रामानंद उत्तरी भारत में सक्ति का प्रचार कर 
रहे थे । उस समय में बंगाल में प्रसिद्ध वेष्णव संत चेतन्य महाश्रभु का जन्म हुआ |. 
इनका जन्म सन्‌ 485 ई. में बंगाल के .ना दिया.तगर में एक ब्राह्मण परिवार में 
' हुआ था। प्रसिद्ध वैष्णव संत ईश्वरपुरी के प्रभाव से इन्होंने 25 वर्ष की प्रायु में 
संन्यास घारण कर लिया श्रौर 6 वर्ष तक स्थान-स्थान पर घूमकर अपनी प्रेममयी 
भक्ति का प्रचार करते रहे । शेष जीवन उन्होंने पुरी में व्यतीत किया। 

: चैतन्य भगवान कृष्ण के अनन्य भक्त थे । वे विष्णु के कृष्णावतार के उपससक 
थे और कृष्ण भक्ति को वे मोक्ष का साधन मानते थे । वे पुरोहितों के बाह्य आ्राडम्बरों 
के घोर विरोधी थे । उन्होंने कीत॑न द्वारा राधाकृष्ण की मक्ति का प्रचार किया। 
भक्ति कान के श्रन्य संतों की भांति वेमसी जाति-पाँति के घोर .विरोधी थे । प्रेम 
मक्ति-का प्रचार करते के लिये भेजते समय वे झपने शिष्यों को रुपदेश देते थे । 
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“ाण्डालों तक प्रत्येक गनुप्स को कृष्ण भक्ति का उपदेश करों श्रोर भक्ति और प्रेम 
का पाठ सभी को पक्षपात्‌ रहित होकर पढ़ाओों (” ह 

चैतन्य को वेदान्त रिझ्धांग भेद्राभेदवाद पर श्राधारित है। इसके अनुसार 
भक्ति से ही जीवात्मा पररह। को प्राप्त कर सकती है। कृष्ण को प्रेमी मानकर 
उसकी लीलाओं में विभोर्‌ ए। ल्‍ दा री जीवात्म! की सर्वोच्च अवस्था है । उनके 
अनुसार मोक्ष परम पुरुषार्थ हीं है अपितु कृष्ण को पिता, स्वामी, मित्र तथा अनन्त 
प्रेमी के रूग में भजगा ही वचन जीडल का परम लय हे । चैतन्य ने कृष्ण की मूर्ति 
की पूजा, धूप लगाना, पंखा करता आदि को भक्ति का साधन बताया है । 

इस प्रकार चेतन्य मे भक्ति आंदालन के प्रसार में प्रशंशनीय योगदान दिया । 
उनके भक्तिपूर्ण जीवन का 'चंश्न्य चरिताभृत्त' में विस्तृत वर्णन मिलता है । 

नामदेव-- धामदेव का जन्म सा] ४270 ई. में महाराष्ट्र के एक दर्जी परि- 
बार में हुआ था.। से महाराष्ट्र के प्रसिद्ध संत थ जिन्होंने वहाँ भक्ति की धारा 
प्रवाहित की । प्रारम्म में नामदेव संगुणोपसक थ्रे किन्तु बाद में संत ज्ञानदेव के 
सम्पर्क में आगे के कारण थे सिर्गुण बरह्मय को माने लग्रे थे। संत नामदेव सरल 
हृदय व्यक्ति थ । उनकी भावुफता का पस्चिय उनकी पंक्तियों में सर्वेत्ष मिलता है । 
परमात्मा ही सबंज्ञ है, वह भृष्टि के कम्पन्‍्करण में व्याप्त है, उसी के प्रति एकनिष्ठ 
होकर रहता चाहिए, यंही उनका '। गे था । कबीर भी संत नामदेव को एक आदर्श 
भक्त मानते थे । 'उनकी अविकांश-कृतियाँ मराठी भाषा में है। उन्होंने भक्ति मार्ग 
का समर्थन क्रिया क्योंकि ,ोक्ष का एक मात्र यही साथन है। वे प्रार्थना, भ्रमण, 
तीथेयात्रा सत्संग तथा गुरु की सेवा पर विशेष जोर देते थे । समाज सुधार में उनका 
दृष्टिकोश समस्वववादी था ।_ *: * 

. फेवीर--मध्यकेलीन भक्ति शांदीमत के संतों में कबीर का स्थान अत्यन्त 
महत्वपूर्ण है । कबीर एक कि, संत गौर समाज सुधारक थे । कबीर का आविर्भाव 
भक्ति काल की महत्वपूर्ण पढ़ता है । तत्कालीन परिस्थितियों में कबीर का आविाव 
उस युग का यरदान मिद्ध हुआ । कबीर का जन्म सन्‌ ।425 ई. में एक विधवा 
ब्राह्मणी के गर्म से हुआः था । जोकलज्जा के भये से उसने नवजात शिशु को वाराणसी 
में एक तालाव के समीन छोड़ द्विपा जिसे संधोग -से नीह और नीमा नामक मुस्लिम 
जुनाहा दम्पत्ति ने उठा लिया; ग्रोर उसकः पुत्रजत पालन पोषण किया । इस प्रकार 
कबीर के जीवन में हिन्दू और मुस्लिम दोनों के जीवन का संयोग था । अ्रतः क्या 
श्राश्ययें है कि कबीर हिन्दु-मुस्लिम एकता के समर्थक बने । कबीर की पत्नी का 
नाम लोई गौर पुत्र नुवी का दाम कमाया और कपाली था । कब्रीर निरक्षर थे । उन्हें 
रामानंद का शिष्प माना जाता हे । उन पर रामानंद के विचारों की स्पष्ट छाप है । 
साथ ही मूफीवाद, भारतीय भअद्वैवचाद आदि दार्शनिक सिद्धांतों से भो वे प्रभावित थे । 
निरक्षर होने के वावजूद कबीर को जौजन और जगत का पर्याप्त अनुभव था 
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और इसी अनुमव के आवार पट कवीर ने विभिन्न दिपयों पर अपनी लेखनी 
चलाई । ४ 
. कबीर हिन्दुन्मुस्लिस (एकता के तमर्थक भौर निमगुण ब्नह्म के उपासक थे । 
उन्होंने, सम्पूं जीवन मर हिन्दुओं और मुसलमानों, की कुरीतियों और आइड- 
स्वरों के विरुद्ध आवाज उठाई। उन्होंने ज़ाति-णंति और ऊँच-नोच के भेद- . 
वो की कु आलोचेदा की ओर ईश्वर की एकता पर बल दिया । 
हिन्दू मुश्लित एका--कबीर हिन्दू-मुस्लिम एकता के प्रवल समर्थक थे । 
'उन्होंने जीवन भर हिन्हू-मुह्णिम्शं के. बीच गहरी खाई को पाटने का प्रयत्न किया । 
हिन्दुत्व भर इस्लाम में श्राधारभूत एकता और समन्वय का प्रतिपादन करते हुए 
उन्होंने कहा है-- 
“भाई रे दुई अगदीश कहाँ ते आया, कहु कौन वोराया 
झललाह, राम करीमा केशव, हरि हजरंत नाम धराया” 
/ >्र >् >< ९: 
वही महादेव वही मुहम्मद, ब्रह्मा श्रादम कहिये । 
फो हिन्दू को तुरक कहाबे, एक जमोीं पे रहिये ॥ 
कबीर के युग में परस्पर धर्मों, संस्क्ृतियों एवं सम्यताओं का संघर्ष था। 
कबीर हिन्दुशों और मुसलमानों के हींड समानता का प्रतिपादन करके उन्हें एकता 
के सूत्र में आ्रावद्ध करता चाहते थे । उनका यह समन्‍्वयवादी दृष्टिकोण सापेक्ष नहीं 
निरपेक्ष था । कबीर ने राम और रहीम को एक ही मानकर दोतों - जातियों को _ 
समीप लाने का प्रयत्न किया ! 
/हिन्हू कहे मोह राम प्यारा, तुरक फहे रहिमाना 
आपस में दोनों लरिलरि मुये, मरम,न कोऊ जाना” 
धार्मिक कट्टरता के प्रति विद्रोह--कवीर ने साम्प्रदायिकता का मूल हिन्दुओं 
के मन्दिर और मुसलमानों की मस्जिद में देखा | इन दोनों धर्मों की कट्टरता को ' 
उन्होंने खुले आम ललकारा । मुसलमानों को उन्होंने निम्न शब्दों में: बाड़े हाथों 
लिया-- की! ह 
कांकर पत्थर जोरि के, मस्जिद लेई चुनाव । 
ता चढ़ि घुल्ला बाग दे, बया बहरा हुआ खुदाय ॥' 
दूसरी ओर हिन्दुओं को मी उन्होंने नहीं वक्शा--- 


पाहन पूजे हरि मिले, तो मैं पुजू -पहार । 
ताते ये चाकी सजी, पीस खाय संसार ।। 


डॉ. ह॒जारी प्रसाद द्विवेदी ने कबीर की इस ब्मंग्रात्मक शैली को लक्ष्य करके . 
कहा है कि “आज तक हिन्दी में ऐसा जबरदस्त व्यंग लेखक पैदा ही नहीं हुआ ।”" 
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बाहा धाइस्वरों की कटु प्रालोचना--कवीर ने जहाँ हिन्दु-मुस्लिम धामिक 
कंट्टरता का विरोध किया, वहीं दोनों धर्मों के घोधे वाह्म भ्राउम्बरों पर भी कसकर 
प्रहार किया | दिन. मर रोजा रखने वाले मुसलमाना पर प्रहार छरते हुए उन्होंने 
कहा 
जे “दिनसर रोजा रहत है, रात हनता है गाय । 
यह खून, वह बन्दगी, कंसे खुशी खुंदाय ॥ ु 
दूसरी और माला फेरने वाले पण्डितों को, भाड़ें हाथों लेते हुए कहा है--- 
माला फेरत जुग गया, गया ने सनका फेर । 
फर का ससका छॉडिकर, सनका सतका फेर ॥। 
>् भर ज्रट >र 
मूद्ध मु डाये हरि सिले, सब कोई लेई सु डाय । 
बार-बार के सुण्डन से सेड़ न बेकुष्ठ जाय ॥। 
जाति प्रथा का विरोध--कबीर जाति प्रथा के घोर विरोधी थे। वे सब 
मनुष्यों को एक ही ईश्वर की संतान मानकर जाति प्रथा; ऊँच-नीच, छुप्ना-छूत॑ 
प्रादि का विरोध करते थे । उनका कहना था कि जब -काली और सफेद गाय के 
दूध मैं कीई प्रन्तर नहीं होता तो फिर एक ही ईश्वर की सृष्टि के जीवों में क्या 
ग्रन्तर है अतः उन्होंने जाति प्रथा के विरोध में प्रमेक उक्तियाँ कही है--“एक 
जौति में संब उत्पन्न, का बामन क्या शुद्रा” इसी प्रकार--- 
“जो तू बामन बसनो जाया । 
धान बार है क्‍यों नहीं प्राया ॥ 
कंबीर ने जाति के स्थान पर सनुष्य के कर्म को महत्व दिया है । प्रपने को 
ऊँचा मानने वाले ब्राह्मणों भौर मौलवियों पर क़टाक्ष करते हुए उन्होंने कहा है-- 
हिन्दू शरे भ्रपती बड़ाई, गागर छुश्नन न देई । 
वेश्शा के पायनतर सोबे, यह देखो हिस्वुश्नाई ॥ 
इसी प्रकार मुसलमानों के लिये-- 
मुसलमानों के पीर झौलिया, सुर्गों मुर्गा खाई। 
खाता केरी बेटी ब्याहे घर सें करे सगाई ।। ' 
कबीर के इत विचारों के कारण ही डॉ,तजिग्ुरायत ने लिखा है.कि “कबीर. 
ने सापाजिक क्षेत्र में साम्यवाद की प्रतिष्ठः की ।' 
कबीर का प्राध्यात्म-- ब्रह्म भोर झात्मा की एकता-- कदी रएक-व्यवहारिक 
पंत थे। .उनका घ॒र्म और दर्शन गूढू रहस्यों से रहित झ्ौर विलक्षण है। उन्होंने. 
ब्रह्म शोर झात्मा की एकता को स्वीकार करते हुये कहा है-- 4४ 
जादी मेरे लाल की, जित देख तितलाल । 
लाली देखन को गई, हो गई से सो लाल ॥ 
६ कक । है हे हू 
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जल में कुम्म ', कुम्म में जल ., याहुर सोतर पानी । 
फूट कुम्म जल जल ही समाव, यह तरक कछ्लों ग्याती ।। . 
निगुर्य ब्रह्म के उपासक--कवीर ने अपने ग्रुरु ,रामानन्द से राम का गुरु 
मंत्र पाया था किन्तु उन्होंने अपने विचारों में राम सम्बन्धी धारणा बदल डाली ! 
उनके राम न तो दशरथ के पुत्र थे श्रौर न विष्गु के अवतार । वह श्रजन्मा, अवि- - 
नाशो ओर श्रमर ब्रह्म था जिसे हिन्दू राम और मुसलमान रहीम मानते थे । उन्होंने 
अपने पद्य द्वारा इस तथ्य की पुष्टि की है-- 
दशरथ सुत तिट् सोक बजाना। 
राम माम का मरम है ध्राता !। ह 
है 9८ और का उज  क 5 
निराकार निज रूप है, प्र म॒ प्रोति सेव 
इस प्रकार कबीर नियु रा त्रह्म की मक्ति के उपासक थे । कवीर ने निमु रा 
मक्तिकी उपासना की जो घारा भारत में बहायी उसमें किसी प्रकार के झाड- 
स्वर और घामिक क्रियाःक्लापों का महत्व नहीं था । उसमें मन्दिर, मस्जिद रहित . 
ईश्वर श्राराधना पर बल दिया गया है । 


गुर की सहिमा--कबी र ने अ्रपेनी मक्ति में गुरु को अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान 
दिया है। कबीर की दृष्टि में गु६ ईश्वर से भी महान है । वह मानव की मुक्ति का 
मुख्य स्रोत है । गुरु की महत्ता के सम्बन्ध में उन्होंने कहा है-- 
“कबोरा थे नर भ्रन्ध है, गुरू को कहते झौर ! 
हरि रुठे गुरू ठौर है, गुरू रूठे नहों ठौर ॥ 
2९ रे. ८ > धर, 
गुरु गोविन्व दोठ खड़े, काके लागू पाय । 
बलिहारी गुरु ग्रापनो, गोबिन्द वियो बताय ।। 
इस प्रकार कबीर ने धर्म के वाह्य आडम्बरों कौर कर्मकाण्डों तथा समाज 
बे फंली जाति-पाँति और ऊँच-तीच की मावनाओं का विरोध्र किया ! उनकी दृष्टि 
में ईश्वर के प्रति प्रेम, शुद्ध माचरण ग्रौर व शुद्ध विचार, सब जीवों के प्रति प्रेम 
भौर आतृत्व का व्यवहार भ्रधिक महत्वपूर्ण है । 
मव्ययुगीन भक्ति मार्गी संतों व समाज सुधारकों में कबीर का नाम अग्र- 
गण्य है । वे मात्र एक सक्त ही नहीं वरन्‌ एक शुगसृष्ठा, समाज झौर धर्म सुधारक 
तथा महान उच्च गुणों से सम्पन्न महामानव थे ।.उन्होंने तत्कालीन समाज में व्याप्त 
बुराइयों पर कटाक्ष कर उन्हें दूर करने का प्रयास किया। उनके भक्ति खाये ने 
इस्लाम की प्रचण्ड श्रांवी से उखड़ने वाले परों को जमाने में- छिस्ब: धर्म को- शक्ति 
और सामर्थ्य प्रदान किया । उन्होंने साम्प्रदायिकताके विवधर सर्प के एक-एक फते पर 
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नाखकर उसे शक्तिद्वीन कर दिया । ग्रत:समाज , धर्म थ्रौर दर्शक के क्षेत्र में की गई , 
उनकी मूल्यवान एवं अ्रवित्म रणीय संवाद्रो के लिये समाज उनका सदेव ऋणी 
रहेगा । इतिहासकार बहू ले ने कबीर के सम्बन्ध में कहा _कि-- सामाजिक भौर 
धामिक क्षेत्र में नवीन चेतता का .स्वर फूकने वालों में कबीर का नाम स्वे- 
प्रयम है ।” ह 

गुरू नानक -- ग्रुरू नानक का जम्म सन्‌ ] 469 ई. में पंजाब में रावी नदी 
के किनारे तलवण्डी (आधुनिक ननकाता) में एक साधारण नन्नी परिवार में हुआ 
- था । वाल्यकाल से ही उनमें अपूर्व साधुद्त्ति थी। वे जन्मजात बैरागी, भक्त 
झ्ौर ज्ञानी पुरुष ने । वे प्रतर्म्भ से ही गम्भीर विपयो के चित्चन में लीन रहते थे । 
शिक्षा प्राप्त कर इन्होंने नौकरी स्वीकार करक्ी । 29 वर्ष की आयु में गहस्थ जीवन 
बिताते हुए वे भक्ति की ओर आक्ृष्ट हुए श्रीर घर त्याग दिवा । उन्होंने सारे मारत 
का भ्रमण किया और सिकख मत की स्थापना की । ' 
नानक ने धार्मिक और सामाजिक विचारों की प्ृष्ठशुभि रामानंद और कबीर 
पहले ही तैय्रार कर चुके थे ।कबीर ने हिन्दू मुम्नलमानों की आलोचना कर उन्हें: 
नाराज कर दिया था अतः नानक ने भ्रव आलोचना के स्थान पर प्रेम और सहानु- 
भूति के द्वारा दोनों सम्प्रदायों के मध्य सामंजस्य का मार्ग दिखाया । | 
नानक कबीर की तरह निगु ण उपासना के समर्थक थे । उनको ईश्वर 
प्रकालीक, श्रजन्मा, भविनाशी और स्वयंभू हैं । वे एकेश्वरवाद के समर्थक थे। उनके 
अनुसार सारे संसार का ईश्वरं एक है, भेद मानक्क्वत हैं । ईश्वर की प्राप्ति भक्ति द्वारा 
सम्मव है । उनकी भक्ति में तिलक, माला, जप, प्रतिमा पूजन श्रादि विधि विधान 
नहीं थे । पूर्ं श्रद्धा, विश्वास, एवं प्रेम के साथ एकनिष्ठ भक्ति भावना ही नामक 
की मक्ति का मूलदंत्र है । ह 
.. नानक जाति प्रथा एवं ऊँच-नीच की भावना के विरोधी थे । उनके अनुसार 
कम से ही मनुष्य श्रेष्ठ श्रौर निम्त बनता है जन्म से कोई ब्राह्मण नहीं होता । 
ईश्वर का भ्रकाश सब; में 'हैं ॥|उसके यहाँ कोई विभेद नहीं है । ईश्वर एक है उसके 
नाम भिन्न-भिन्न हो सकते हैं श्रतः नामों की मिन्नता व्य्थे है । अतः उन्होंने कहा है- 
दुकबू जो मउ लख:होय, :लखहोय लख बीस । 
लख लख गेडा झाखिये, एफदास जगदीश 4। 
नानक ने हिन्दू श्रौर मुसलमान दोनों को श्रपना शिक्र्य बनाया । वे हिन्दू 
भोर मुसलमानों की; एकता पर बल देते थे । वे उन्हें एुक् ही ईश्वर की संतान 
अनिते थे -- हा ० 2 . 
बन्दे इक्का खुदाय दे हिन्दू मुसलमात । 
दावा राम रचूल कर, लड्डे बेईसान ॥॥ 


च्ब 


रॉ 
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नानक. ने हिन्दू और मुझ्ललमानों की अस्लो बसा करते हए अ्रनेक ज्त्तों, रोजों 


संन्यास आदि को व्यर्थ बताया है । उनके अ्नुफ्तर दवासुवा, उदादता नम्नता, सम- 
न्वय, सदाचार और सत्य ही वर्म का सूलमंत्र है । ः 
नानक ने गुरू की महता भी स्वीकार री है उनते अनुसार गुरू के बिना 


मोक्ष असम्मव है । ग्रुरू- हमारा मार्ग दर्शक है। मनुष्य गुरू के सहयोग से ही 
सांसारिकता को त्याग करआध्यात्मिक जीवन की ओर शग्रसर होता है । नानक 


हिन्दश्नों के पुन्जेन्म के विश्वास को भी स्दीकार करते हैं । स्पप्ट है कि नानक मध्य 


मार्ग के समर्थक थे । नानक ने बुद्ध की माँति जीवन की पविन्नता पर बल दिया। 
उनके अनुसार ईश्वर में विश्वास करके, सत्कर्मो तथा गुरु के मार्ग पर चलकर प्रत्येक 
व्यक्ति मुक्ति पा राकता हैं। नानक ने विसा रसाम्प्रदाय के अपने ग्रायको बाह्य 
आडम्वरों से मुक्त रख कर सच्ची भक्ति का मार्ग प्रशस्त किया ! 


तुलसीदास - हिन्दूओं के अत्यन्त पवित्र धाभिक महाकाव्य 'रासचरित मानस” 
की रचना करने वाले महान सन्त तुलसीदास का जन्म सभ्‌ 532 में बाँदा जिले के 
राजापुर नामक ग्राम में हुआ था । सन्त घुलसीदास अकबर के समकालीन थे । 
रामचरितमानस' का हिन्दू क्षमाज में महान्‌ सम्मात है। यह वेदों की तरह प्रामा- 
खिक ग्रन्थ की तरह पूजा जाता है। महाकाव्य रामचरितमानस हिन्दी में रचित है। 
इसके माध्यम से सन्त तुलसीदासजी ने गीता वे उपनिपदों में वर्णित हिन्दू धर्म कीं 
गृढ़ वातों को सरल भाषा में जनसाधाररा के समक्ष प्रस्तुत क्रिया है। इसमें ज्ञान 
और भक्ति का, वैराग्य तथा गाहंस्थ का और भक्ति व मुक्ति का अद्भुत समन्वय है । 
सन्त तुलप्षीदास ने रामचरितमानस में समस्वय का महान्‌ शादर्श प्रस्तुत किया है । 
सन्त तुलसीदास ने भक्ति-सम्प्रदाय में भी योगदान दिया । उनके श्राराध्य 
देव भगवान राम थे और वे चाहते थे कि प्रत्येक व्यक्ति राम की भक्ति करें | तुलसी 


सगण भक्ति के समर्थक थे .. परन्तु तत्कालीन प्रचलित निर्गुश भक्ति की भी वे शव- . 


 हेलना न कर सके । तत्कालीब हिन्दू समाज में व्याप्त बुराइयों के निराकरण के 


लिए ही उन्होंने 'रामचरितमानस' की रचना की थी । भगवान राम के चरित्र को 
एक मर्यादित तथा आदर्श नायक के रूप में चित्रित कर उन्होंने व्यवस्थित - समाज 
को मर्यादा पालने पर जोर दिया । हिन्दू समाज के भादश्श तथा हिन्दुओं की समस्त 


- घामिक विचारधाराशों का रामचरितमानस में समावेश हे। समस्त भारतीय 
'मूहस्थों के लिए 'मगवान राम का आदश जीवन प्रेरणा ज्नोत है । भगवान राम की 


भक्ति रखकर व्यक्तिशहस्थ जीवन में भी मोक्ष प्राप्त कर सकता है । 
दाहु--निर्गुणोपासक सस्तों. में दाटू का नाम भी, उल्लेखनीय. है । इनका जन्म 


यद्यपि अहमदाबाद में हुआ था किन्तु अपने जीवन का अधिकांश समय उन्होंने जयपुर 


'के निकटनरायेणामें व्यतीत किया था । प्रारम्भ से ही ये भक्ति भावना से अभावित 


होकर तीर्थयात्रा, सत्संग, चिन्तन, मनत एवं सावनाश्ों में लगे रहते थे । उनकी नम्नता, 
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क्षमाशीलता एवं कोमल हृवयता के कारण उन्हें दादू इयाल कहा जाता था । दाइ 
सूफी विचारघारा से प्रभावित थे। उन्होंने एकेश्वरवाद का.समर्थंन करते हुए हिन्दू 
मुस्लिम समन्वय की चेष्ठा की शोर महात्मा कबीर को भांति सामाजिक कुरीतियों 
एवं धर्म के वाह्य आडम्वरों का खण्डन किया | जीवन में कभी भी वे कवीर को न 
भूल सके शर पद-पद में कवीर का उदाहरस देकर साधना पद्धति की निर्देश देते 
रहे । उन्होंने सदा विभिन्न सम्प्रदायों फे मध्य प्रेम झौर भाईचारे की भावना बढ़ाने 
पर जोर दिया । उनका पंथ दादू पर कहलाया। हे 

रैदास - रैदासजी का जन्म वाराणसी केएक चमहर पांरवारमें हुआ था ! ये 
रामानंद के शिष्यों में से थे । माता-पिता द्वारा मिष्कासित रेंदास जी. जूते बनाकर 
जीविकोपाजन करते थे । श्रागे चलकर वे बहुत बड़े महात्मा हुए । मीरांबाई ने भी 
इन्हें भ्पना गुरू स्वीकार किया था । उनकी रचनाओं में उनकी सरल हृदयता तथा 
गूढ़ भगवत्‌ प्रेम की भावना पायी जाती है । उनका श्रात्म निवेदंन सुन्दर, स्पष्ट तथा 
हृदयग्राही है । भक्ति भावना तो प्रेम रंग से अनुप्राणित है ॥ एकांत निष्ठा, सात्विक 
जीवन, विश्व प्रेम, दृढ़ विश्वास और आत्म समर्पण के भाव उनकी रचताओं की 
विशेषता है। विलकि ष 

सोरांबाई--मक्ति आंदोलन के क्षेत्र में स्त्रियों की भूमिका भी महत्वपूर्ण, है ।. 
इनमें मेवाड़ की सिसोदिया प्रदेश की रानी मीरांबाई का स्थान श्रग्नयण्य है ।-मीरा 
बाई राजा रतनसिह की पुत्री श्र मेवाड़ के महाराणा सांगा की पुत्रवधू थी। 
प्रपने पति राजा मोजराज के साथ उनका गृहस्थ जीवन बहुत ही हुःखद था । धीरे- 
धीरे कृष्ण के प्रति मीरां की भक्ति भावना बढ़ने लगी । विधवां हो जाने के उपरांत 
तो मीरां कंष्ण भक्ति में मग्न हो लोक लाज सब खो बैठी । उन्होंने 'संन्यास'ले लिया .. 
भ्रोर कृष्णा के प्रति समर्पित हो गयी । उनके कृष्णा भक्ति के गीत भ्रनन्‍्य प्रेम एवं, 
शरणागति माव को लिए हुये हैं। वे कृष्ण को अपेना प्रियतम. मानकर .उनकी 
उपासना करती थी-- पि 


“करे तो गिरथर गोपाल, दूसरो न कोई ।”? 


उनके मक्तिमय गीतों में निहित विरह वेदना हृदयस्पर्शी है । आज भी 
गिरधर गोपाल की भ्रशंसा में याये गये मीरांबाई के मंजन लोकप्रिय हैं । 

मध्ययुगीन संतों के उपर्युक्त परिचय से यह स्पष्ट हो जाता है कि घामिक 
तथा सामाजिक क्षेत्र में उनकी सेवाएँ महत्वपूर्णा है। मुसलमानों के शासनकाल में 
'देश में एक ऐसा समय झाया जिसमें एक नयी स्फर्ति,, आत्मविश्वास तथा 
आशा के संचार की झावश्यकता थी भौर इन संतों ने यह सब कुछ दिया ५ इनकी 
भक्ति मूलक रचनाएँ साहित्य को ऐसी धिधि है जो आज भी प्रेरणा की स्रोत हैं / 


रन 
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भक्ति प्रान्दोलन को प्रमसत विशेषताएं हि 
भक्ति भ्रांदोलन के सभी संतों में समात विशेषताएँ मिलती हैं। मक्ति मार्गी 
संतों की प्रमुख विशेषताएँ निम्नलिखित थी-- 

4. मूति पूजा व श्राडम्बरों का खंडन--भक्ति मार्ग के सभी संतों ने 
भारतीय धर्म में चली आ रही; मूर्तिपुजा का खण्डन किया । प्रायः समी संतों ने 
धर्म के बाह्य आचार तथा आडम्बरों का खण्डन किया और शुद्ध आचरण तथा 
विचारों की पवित्रता पर विशेष वल दिया 4 ;मूतिपूजा ,के विरोध.में कवीर ने कहा 
पाहन पूजे हरि मिले तो मैं पूजूं पहार' अर्थात्‌ मृ्ति पूजा व्यर्थ है। भेक्तिमार्गी . 

*सन्‍्तों ने मोक्ष प्राप्ति के लिए ईश्वर की प्रे मपूवंक शरणागति को सर्वोत्तम साधन 
माना है । 

। 2. ईश्वर की एकता--अधिकांश संतों ने ईश्वर की एकता पर बल दिया 
यद्यपि उनमें कोई निर्गुरा ब्रह्म का उपासक था तो कोई सग्रुश ईश्वर का | सग्रुण 
भक्तों के आराध्य देव राम थे तो किसी के कृष्ण : परन्तु सभी संतों ने विश्व को 
संचालित करने वाली किसी सर्वशक्तिमान ईश्वर की सत्ता पर विश्वास किया है ॥ 
एकेश्वरवाद संतों का मूल मन्त्र था। सग्रुण व निर्गुण संभी उपासकों में प्रचुर घामिक 
सहिष्णुता विद्यमान थी । 

3. समानता पर बल--मक्तिकालीन संतों ने जाँत-पाँत - और ऊँच-नीच के 

- भेदभाव का खण्डन किया तथा मध्यकाल में फली सामाजिक विपमता के स्थान पर 
समता पर वल दिया । संतों ने निम्न जाति के ज्ञोगों को अपने सम्प्रदाय में दीक्षित 
किया । स्वामी रामानन्द का कहा यह कथन भक्ति श्रान्दोलन का लोकप्रिय 
तारा घा--.. | 

| जांति-पाँति पूछे नहीं कोई।. 

हरि को भजे सो हरि को होई।! 

4, हिन्दू-पुस्लिम एकता पर बल--भक्तिमार्गी सतत कबीर, नानक, दादू 
आदि सन्‍्तों ने हिन्दू-मुसलमान्तों केबीच की भेद कौ खाई को पाठले का प्रयास. 
किया । उनकी मान्यता थी कि समाज में तमी शान्ति झौर संम्पन्निता स्थापित हो सकर्द 
है जब यह घामिक खाई न हो । उन्होंने हिन्दुत्त और इस्लाम की मूलभूत एकता पर 
बल दिया ॥ वस्तुतः भक्ति झांदोलन न केवल हिन्दू-मुस्लिम एकता वरन्‌ विश्व- 

बन्घुत्व की भावना से प्रेरित था । 

5.. असाम्प्रदायिकता--भक्तिकालीन ग्रधिकांश संत असाम्प्रदायिक थे । वे 
किसी भी सम्प्रदाय के कट्टर अनुयायी ने थे। उन्होंने साधना और चिन्तन की 
स्वतन्त्रता के द्वारा आध्यात्मिक विकास किया था।.. 

6. लोकमाषा का प्रयोग-- भक्तिमार्गी संतों ने बुद्ध फी तरह अपने जिचारों 
व आद्शों का साधारण बोलचाल की भाषा में प्रचार किया | कबीर, नानक, मीरा. 
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नामदेव प्रादि सन्‍्तों ने स्थानीय भाषा में प्रचार किया .ताकि जनसाधारण उनके 
आदशों व विचारों को आसानी से हृदयंगंम कर सके । 


7, जन श्रान्दोलन--मक्ति श्रांदोलन एक जन आ्रांदोलन था | बौद्ध धर्म व 
जैन धर्म की भांति इन संतों को राज्याश्रय प्राप्त नहीं था । भक्ति आंदोलन के 
भ्रधिकांश संत निम्न वर्गों से उत्पन्न लोग थे । इन संतों ने भक्ति द्वारा मोक्ष प्राप्ति 

' का संदेश संभी निम्त से निम्नतम्‌ वर्गों तक पहुँचाया । 


- $, कर्मकाण्ड विरोधी--भक्ति आंदोलन के संत्त कर्मकाण्ड, श्राडम्बर व 
संन्यास जैसी प्रवृत्तियों से प्रायः दूर ही थे । उन्होंने चरित्र वः श्राचरण की पवित्रता, 
गुरु का श्रादर तथा सच्ची भक्ति को ही मुक्ति का मार्ग माना था। ग्रहस्थ जीवन 
विताने वाले लोगों को इन्हीं श्राचरणों व भक्ति द्वारा मोक्ष प्राप्ति का साधन बत्ताया । 
कबीर, नानक, रैदास आदि संन्तों.ने सांसारिक जीवन व्यतीत करते हुएँ ही भक्ति- 
साधना की थी ।४ 

भक्ति प्रान्दोलन का महत्व और प्रभाव--भक्ति आंदोलन मध्यकालीन 
भारतीय इतिहास की एक क्रांतिकारी घटना थी। जिस समय भारत की शस्य 
श्यामल भूमि विधमियों के तीक्षए पंजों से श्रतं कित थी, हिन्दू धर्म और संस्कृति के 
लिये खतरे की घण्टी वज रही थी और प्रत्येक हिन्दू अपने को पदाक्रांत एवं निराशा 
में महसूस कर रहा था. उस समय भक्ति आंदोलन के प्रादुर्माव ने भारतीयों में 
नवजीवन एवं नवआशा 'का संचार किया भौर वे इस्लाम के झ्राक्तामक तेवर से 
श्रपनी रक्षा करने के लिये श्रंगड़ाई लेकर उठ खड़े हुये । भक्ति आंदोलन ने मानों 
उन्हें दढ़ यालम्बन प्रदाव किया जिससे वह भ्रपनी संस्कृति की रक्षा में सफल हो 
सके । 

भक्ति आंदोलन एक जून आंदोलन था, शीघ्र ही .इसके द्वारा फैचायी गई 
चेतना की लहर ने देश की सारी जनता के मानस को स्पश किया। भक्ति मार्गी 
संतों ने अपनी शिक्षाओं और - अपने उदार सिद्धांतों से मानव समाज का जो कल्याण 
38 वह अविस्मरणीय है । इस आंदोलन ने घ॒र्म के बाह्य आडम्बरों तथा कर्म 
काण्डों पर तीक्ष्ण प्रहार किया जिससे शीघ्र ही हि.दू धर्म इनसे मुक्त होने लगा । जन 


साधारण का इष्टिकोण व्यापक हो गया, वे धर्म के पवित्र रूप को समभने लगे . 
और व्यथे के कर्मकाण्ड तथा पूजापाठ कम होने लगे । डॉ. ए. एल. श्रोवास्तव का 
कथन है कि “सक्ति श्रानदोतत व्यापक था श्रौर सारे देश में इसका प्रचार हुभा 
यह एक जनसाधारण का आन्दोलन था और इसके कारण उनमें एक गम्सोर 


जागृति उत्पन्न हुई । बौद्ध धर्म के पतन के उपरान्त भारत में इतना व्यापक और 


लोकप्रिय श्रन्य कोई प्रान्दोलन नहीं हुआ था (! एक अन्य विद्वान ने माक्ति आन्दोलन 


पा के बारे में कहा है कि “इस झ्रान्दोलन का मूल्य श्रौर महत्व इस बात में 
हैं कि इसने मनुष्य की हृदययत सावमाप्रों को पहचानते हुये उनको जगाने का एक 
सफल अयत्त घामिक तथा नैतिक झ्ाधारों पर लिया ५ ; 


5 


208 ५ 


इस आन्दोलन के. परिणामस्वरूप हिन्दू घर्मं के बाह्य. श्राडम्बरों तथा कमें- 
काण्डों को भारी धक्का लगा । हिन्दू धर्म के प्रचलित रूप में सुधार किये गये जिससे - 


हिन्दू धर्म में एक नवीन जागरूकता आई जिससे लोगों का दृष्टिकोण व्यापक 
हुमा । प 


भक्ति आंदोलन के परिणामस्वरूप मोक्ष के एक मात्र साधन .के रूप में 


भक्ति की प्रतिष्ठा हुई । भारत के घामिक चितन में यह. भक्ति आंदोलन की महात 
एवं स्थायी देन थी । 


भक्ति पश्रांदोलन के परिणामस्वरूप भक्ति मार्गी संतों के नामों पर कई 


घामिक सम्प्रदायों की स्थापना हुईं; जो श्राज तक-जीवित हैं, यथा कबीर पंथ, सिख 
सम्प्रदाय, दाद पंथ आदि । 


भक्ति आ्रांदोलन ने भारतीय सामाजिक व्यवस्था-को भी मूल रूप से .प्रभा- 
वित किया । यद्यपि सदियों से चली झा रही परम्परागत जाति प्रथा पूर्णतया 
समाप्त तो न हो सकी तथापि भक्ति मार्गी संतों की करारी चोट से वह चरमरा 
गयी भ्रोर भ्रंतिस श्वांसे लेने लगी । समाज के निम्न एवं" पददलित व्यक्ति जो 
समानता का दर्जा पाने हेतु इस्लाम का स्वागत करने के-लिये तत्पर थे पुनः हिन्दूँ 
घममं में प्रविष्ट होने लगे । उन्हें भक्ति श्रांदोलन ने नवज्योति अ्रदान की जिसके 


: प्रकाश में वे आगे. बढ़े । कुछ संत तो स्वयं निम्व जाति के थे यवा-कवीर, रेदास 


आदि | इनकेसिद्धान्तोंसे मठे जातियाभिमान की भावना क्षीरणा हुई और व्यक्तित्व 
की प्रतिष्ठा हुई । न्‍ 


भक्ति आंदोलन का सर्वाधिक महत्वपूर्ण योगदान हिन्दू-मुस्लिम घर्मो को 
एक रंगमंच पर लाना था । भक्ति सार्यी सभी संतों ने अपने “जीवनपर्यन्त'” इन दोनों 
धर्मों में पारस्परिक एकता और सौहार्द की स्थापना के लिये प्रयत्न. किया ।: यद्यपि 
मुस्लिम यह तो स्वीकार नहीं कर सके कि ईश्वर भौर . श्रल्लाह एक ही हैं. तथापि 
उनकी घृणा एवं हेप कम हो गया तथा परस्पर सहयोग की भावना में वृद्धि हुई। 
भक्ति प्रांदोलन ने घामिक उदारता एवं सहिष्णुता की-जो पृष्ठभूमि तैयार की उसी 
पर आगे चलकर- श्रकबर ने अपना राष्ट्रीय शासन का ढाँचा खड़ा किया भौर 
श्राज यही भावना शासकों का मार्ग दर्शन कर रही है । 


भक्ति आंदोलन की साहित्यिक देन तो और भी मृल्यवान एवं महत्वपूर्ण है 
भक्ति आंदोलन ने देश की क्षेत्रीय भाषाओं के विकास में महत्वपूर्ण योग दिया । 


'सन्‍्तों ने जनप्ताधारण की भाषा में अपने उपदेश दिये । मक्ति मार्गी संतों ने श्रमृल्य 
“ साहित्य की रचना कर देश-व समाज की महान सेवा की । सूर एवं तुलसी हिन्दी 


 ु 


साहित्य गगन के सूये एवं चंद्र हैं। उनका काव्य अजस्त्र प्रेरणा का स्रोत है १ 
रामानंद, कबीर; जायसी, तुलसी, दादू, सूरदास श्रौर अष्ट छाप कवियों ने हिन्दी 


- भाषा में अपनी भक्ति रस से ओतप्रोत रचनाएं कीं । ब्रज, अवधि और खड़ी बोली 


इस तीनों ही भाषाओं में साहिस्यि् रखत्ताएँ की शशी | चैतत्य ग्रौर खचण्दीटास से 
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' अचला साहित्य को समृद्ध वनाया और विद्यापति ने मैथिली को पुनर्जीवेत किया | 
महाराष्ट्र के नामदेव, तुकाराम, ज्ञानदेव, रामदास श्रादि ने मराठी साहित्य के विकास, 
में योगदान किया तो गुरु नानक ने पंजाबी साहित्य को सम्पन्न बत्ताया । मीराँबाई के, 
भजनों से राजस्थानी एवं नरसी मेहता के साहित्य से गुजराती साहित्य को प्रोत्साहन 
मिला । प्रान्तीय भाषाओं के प्रतिरिक्त भक्ति आन्दोलन ने संस्कृत साहित्य के विकास 
में भी महत्वपूर्ण भूमिका निमायी । वक्षिण के वेष्शव आचायों ने भक्ति के दर्शन पर - 
संस्कृत में श्रनेक सुन्दर माष्य एवं टीकाएं लिखीं । उत्तरी मारत में जयदेव ने संस्कृत . 
में कोमल कान्त पदावली में कृष्ण चरित्र पर गीत गोविन्द! नामक: काव्य लिखा । : 
सूफी कवियों ने भी साहित्य को शअ्रभ्नृतपुर्व अभिवृद्धि की | डॉ: ए. एल. श्रीवास्तव 
का कथन है कि “प्रान्तीय भाषाओं के साहित्य के उत्कर्ष का सुर्य ओेेय भक्ति 
झ्रान्वोलन को ही है। यह श्राधुनिक भाषाध्रों के चिकास के इतिहास में स्वर्ण युग 
सिद्ध हुआ ।/ 


संक्षेप में भक्ति आन्दोलन ने विभिन्न क्षेत्रों में अपनी अमिट छाप छोड़ी । . 
निराश हिन्दू जनता में नवजीवन का संचार कर उसे हर क्षेत्र में सक्षम बनाया। 
सामाजिक कुरीतियों एवं घामिक अन्धविश्वासों तथा जटिलताओं पर प्रहार करके 
हिन्दू घर्मं का जो शुद्धिकरण भक्त सन्‍्तों ने किया, वह निश्चय ही अ्रविस्मरणीय है ! 
भक्ति प्रान्दोलन ने हिन्दू घर्मं एवं हिन्दू समाज की महान सेवा की । 
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साहित्यिक परम्पंरा-बाल्मीकि, व्यास,कालिदास 


तुलसीदास एवं रविन्द्रनाथ टैगोर. 
(ॉशा'जा'ए प्रश्च98९-8फांएा, (५४5, ॥(०॥045, 
__ -  -+-  7शं&ं485 ॥॥0 793207८) 30 ॥4207'८) 


महान्‌ दामिक परम्पराओं के समात-भारत के पास उच्चकोटि.की साहित्यिक 

परम्परा भी विद्यमान है और यह परम्परा अति प्राचीनंकाल से ही प्रारम्म हो गयी 

थी । जिस समय संसार के अन्य किसी देश में साहित्य. और संस्कृति को आकार भी 

नहीं मिला था उस समय मारतवर्ष में महान्‌ साहित्यिक ग्रन्थों. का प्रणयन हो चुका 

था । अतः प्राचीन भारतीय ग्रन्थ न केवल भारतीयों की अपितु विश्व की एक मूल्य- 

वान घरोहर है और यह हर मारतीय के लिये गौरव की वस्तु है। उस समय जो 

_ साहित्य रचा गया, आज़ तक ऐसा सर्वगुण सम्पन्न साहित्य विश्व के प्राचीन इतिहास 
में प्राप्त नहीं हुआ ! 


साहित्य समाज दाग दपेणा है । समाज के सुख ओर र| दुःख, एवं उसकी 
उन्नति-प्रवनति क्रो तत्कालीन साहित्य में द्वी देखा जा सकता है । किसी देश की प्रगति 
का प्रमाण वह उम्नद साहित्य हो है । अतः हमारे देश की प्राचीन सम्यता एवं 
संस्कृति की संच्ची लस्वीर भी उस-समय के हमारे सुविशाल और समृद्ध साहित्य में 
इष्टिगोचर होतो है । हन .प्पने देश के सांस्कृतिक विकास के विभिन्न युगों की 
'अवृत्तियों को भत्री प्रछार तभी समझ सकते हैं. जब हम उस युग के प्रतिनिधि मं 
कवियों को रचनाओं का सांस्कृतिक ग्रच्यवन करें । प्रस्तुत अध्याय में हमारा विषय 
क्षेत्र वाल्मीकि, व्यास, कालिदास, तुलसीदास और रवीन्द्रनाथ टैयोर तक सीमित 
जो तत्कालीन हांस्क्ृलिक उत्कर्प को हमारे सामने समग्र रूप में दशाते हैं । 


| 
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बाल्मीकि 
महपि वाल्मीकि मारत के महात्‌ घामिक प्रादिकाव्य रामायण के रचना- 


कार हैं। रामायण इस भूतल का. प्रथम काव्य माना जाता है जिसका लक्ष्य . 


इक्ष्वाकुवंशी कोशल नरेश दशरथ ननन्‍्दन राम के उदार चरित्र का आदर्श जनमानस ' 


के समक्ष प्रस्तुत करना था । 


जीवन चरित--प्राचीन भारतीय साहित्यकारों व मनीषियों ने अतुल साहित्य 


के पृष्ठों में पते जीवन-चरित्र को छिपा रखा है । यही कारण हैकि हमें श्रधिकाश 


प्राचीन साहित्यकारों की जीवनी का सम्पूर्ण ज्ञान प्राप्त नहीं होता | वाल्मीकि के जीवन 
के सम्बन्ध में भी हमें. कोई प्रामारिंक भर ऐतिहासिक जानकारी नहीं मिलती 

यद्यपि!महाभारत झौर, स्कन्द पुराण,त्था अग्निपुराण में उनेक जीवन से सम्बन्धित 
अनेक किवदन्तियां प्राप्त होती हैं।,किन्तु महामारत और पुराण काफी वाद के युग 
की रचनाओरें हैं प्रतः इनके वर्णन को पूर्ण रूप से विश्वसनीय नहीं मानता जा.सकता । 


महाभारत और स्कन्दपुराण में रामकथा के रचयिता को भागंव कुल का ब्राहण : 


कहा गया है । स्कन्दपुराण के एक आउख्यान के अनुसार वाल्मीकि अ्रपने दो बे 
पूर्व वत्स गोत्रिय ब्ाह्यणा थे किन्तु दुष्ट कर्मों के कारण इन्हें अगले जन्म में किरात 


योनि मिली । इस किरात योनि में ऋषि शंख के सत्संग के कारण ये भ्रगले जन्म में . 


न 


पुनः ब्राह्मण वर्ण में उत्पन्न हुये किन्तु पूर्व जन्म के प्राक्तन संस्कारों के कारण वे कुछ : 


समय किरातों के कार्य चोरी डकैती में संलग्न रहे । कहा जाता है कि एक बार उन्होंने 


कुध ऋषियों को लूटने के उद्देश्य से रोक लिया था [तंब'इन ऋषियों ने वाल्मीकि को. . 
उपदेश देते हुये कहा कि “हे व्याध जिन कुद॒म्बियों कें लिये तुम नित्य यह फर्म कर पाफे 


संयय फर रहे हो कया ये तुम्हारे इस पाप में भागीदार होंगे ?” इस पर वाल्मीकि ने 
भपने कुठुम्बियों से ऋषियों का यही प्रश्न पूछा,किस्तुं सबने इसका नकारात्मक उत्तर देते 
हुये कहा कि “हुमारा पालन करना तुम्हारा धर्म (कत्तंव्य) है | भ्रत:-इस घर्मं पालन 


में तुम जो पाप संचय करते हो उसमें हमारी भागीदारी नहीं है। तुम्हारे पाषों का- 


फल तुम्हें हो-मिलेगा ।” यह सुनकर बाल्मीकि को वैराग्य उत्पन्न हो गया और के 
ऋषियों की आज्ञानुसार अपने पाप कर्मो के प्रायश्चित के लिये 'मरामरा/ (राम का 
उल्टा रूप) कहते हुये तपस्या में लीन हो गये । अनवरत तपस्या में निश्चल रहने . के 
कारण उनके शरीर पर एक बाँस्‍्बी (बाल्मीक) बनः गई.। बाद में ऋषियों ने इन्हें 

या समाप्त कर बाल्मीक से वाहर आने को कहा और कहा कि वॉम्बी में 
तपस्या करने के उपरांत तुम्हारा नया जन्म हुआ है अतः आ्ाज के वाद तुम बाल्मीकि 
के नाम से जाने जाग्रोगे । स्कंदपुराण के अनुसार इनका पूर्व ताम अग्निशर्मा (अ्रग्निशमेन्‌) 
था किस्तु कुछ पुराणों में इनका पूर्व नाम च्यवन.बताया गया है । वाल्मीकि रामायण 
में वाल्मीकि [ने स्वयं की प्रचेता का पुत्र बंताया है । मनुस्मृति में प्रचेता 
को वशिष्ठ, नारद भ्रादि कवियों को भाई बताया;गया है ! 
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ऋषि बाज्मीकि के कवि - रूप में उदमव की मी एक आख्याथिका हमारी 
परम्परा में विद्यमान हैं । इसके अनुसार एक बार बाल्मीकि 'भांरद्ीज!ऋषि -के 
साथ तमसा नदी के किनारे अश्रमण कर रहे थे । उसी समय उन्होंने वहाँ एक व्याघ 
(शिकारी) को -क्रोंच पक्षी के युगल में से एक पर बार प्रहार करते देखा ॥ 
बाण से कोच पक्षी मर गया ओर क्रोंची करुण स्वर में आतंनांद करने लगी । इस 
करूए रृश्य को देखकर मह॒षि के हृदय में करुणा का नैसगिक स्रोत फट पड़ा और - 
उन्तके मु ह से शाप के रूप में काव्य की वेगवत्ती धारा प्रवाहित हो गई। उन्होंने 
व्याव को जाप देते हुये कहया-- 


“मा निषाद प्रतिष्ठां त्वमगमः शाश्वतीः समा: । 
यत्कोंच मिथुना देकमवधी: काम मोहितस्‌ ।॥ 


अर्थात्‌ हे निषाद ! तुमने काम से मोहित इस क्रोंच पक्षियों 
के जोड़े में से एक को मारा है। प्रतः तुप श्रनन्‍्तकाल तक प्रतिष्ठा [न 
पाश्मोगे ।” है ॥ 


कवि का यह शाप श्लोक में'परिरित हो गया । इसी श्लोक के साथ संस्कृत 
वाग्घारा और, लौकिक संस्कृत काव्य की गरिमा संतृप्त हुई । कहा जाता है उसी 
समय ब्रह्मा वहां प्रकट हुये और बोले “महषि श्राप श्राद्य कवि हैं। श्रव श्रापके 
प्रांतिम चक्षु का उन्मेष हुश्ना है। यह श्लोक अब्ननत्तकाल तक श्रापकी फोति का 
कारण होगा । श्रव॒ श्राप इसी छन्द से राम के चरित्र को काव्य के रूप में बांधिये ।” 
इसके बाद वाल्मीकि ने 24,000 श्लोकों से युक्त रामायण काव्य की रचना 
की । कालिदास, भवभूति तथा आनन्द वर्धन आदि ने भी इस घटना की ओर संकेत 
किया है । 


बाल्मीकि को रामायण की रचनां करने की प्र रणा के सम्बन्ध में उल्लेख 
रामायण के बालकाण्ड में भीहुआ है जिसमें महर्षि बाल्मीकि तपुस्वी और स्वाध्याय में 
रत विद्वॉन श्रेष्ठ मुनि नांरदजी से पूछते हैं क्रि “हे मुनिवर इस संसार में ऐसा कौन 
सा भहापुरुष हैं जो गुणवान, पमंज्ञ, सध्यवक्ता, बृढ़ प्रतिज्ञ, सदाचार युक्त, सर्वे 


; प्राणियों का हित साधन, क्रोष विजयी, कार्तिवोन और किसी की निन्‍दा नहीं करने 


वाला है ।” वाल्मीकि का यहू प्रश्त सुनकर नारद संक्षिप्त में उन्हें रामचरित्र का 
वर्णन करते हैं । कहा जाता है इसी को श्लीकबद्ध करके बाल्मीकि ने रामायण 
सहाकाव्य की रचना की थी । ; - | 

राभायस के प्रक्षिप्त अ्रंश--वर्तमान युग में प्राप्त रामायण में 24,000 
श्लोक, 645 सर्ग और सात-:काण्ड हैँ--, बाल काण्ड, 2. भ्रयोध्या काण्ड, 3. प्ररण्य 
काण्ड , 4. किव्किन्धा काण्ड, 5, सुन्दर कोण्ड, 6. लंका काण्ड, 7. उत्तर काष्ड । 


है 
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अधिकांश विद्वानों की मान्यता है कि मूल रामायण में श्रयोष्या 'काण्ड से लेकर 
लंका काण्ड तक केवल पांच ही काण्ड थे । दो काण्ड, बालकाण्ड औरं उत्तरकाण्ड उसमें 
बाद में जोड़े गये प्रतीत होते हैं क्योंकि उनकी रचना शैली अ्रन्य पांच काण्डोंसे भिन्न 
प्रतीत होती है । इन दी काण्डों की कथावस्तु ' भी अन्य काण्डों से भिन्न है । 
वाल्मीकि रामायण के पाँच मूल काण्डों में जहाँ कथा नायक राम को एक महापुरुष के 
रूप में चित्रित किया गया है, वहां वालकाण्ड श्रौर उत्तरकाण्ड में राम. को विष्णु 
का भ्रवतार मानकर उन्हें श्रलौकिक गुण युक्त दिव्य पुरुष बताया गया हैं | ईने 
श्राधारों पर याक्रोवी श्रादि विद्वानों ने वालकाण्ड और उत्तरकाण्द को रामायण का 
प्रक्षिप्त अश प्र्थात्‌ वाद में जोड़ा गया माना है।भ्राधुनिक अप . भारत और मारत 
के वाहर रामायण की 2,000 हस्त लिखित प्रतियाँ प्राप्त होती हैं।' 
इन संस्करणों को विद्वानों ने चार भागों में विभाजित किथा है-- 

. देवनागरी या दाक्षिणात्य, संस्करण--यह “िर्णयसागर' बम्बई 
से प्रकाशित हुआ है। उत्तरी और दक्षिण भारत में इस संस्करण का विशेष 
प्रचलन है । 


: 2, बंगाली या गोडीय संस्करण --यह कलकत्ता से प्रकाशित है।इस पर 
लोकनाथ श्र डॉ. गोरेशिया ने उपयोगी टिप्पणियाँ लिखी है ! 

3. कश्मीरी या पश्मोत्तरीय संस्कररा--यह डो. ए. वी. कॉलेज, लाहोर 
द्वारा प्रकाशित है । इसका उत्तरी पश्चिमी भारत में श्रधिक प्रचलन है 4.उदिच्यं पाठ _ 
....__ 'हामायणः के “इन चारों संस्करणों में अत्यधिक पाठभेद हैं | परस्पर . 

श्लोकों में ही नहीं अपितु सर्गों में काफी श्रन्तर है। इन सभी संस्करण में मूल 
रामायण के' 24,000 एलोकों के !/4 श्रर्थात्‌ 6,000 इलोंक ही समान रूप में 
मिलते हैं ॥| - े 
इन विभिन्नताओं का कारण यह है कि भारत में सदियों से रामरा्येएो का 
प्रचार-प्रसार होता रहा है । लिपिवद्ध होने के पूर्व रामायण लम्बे समय तक श्रुति 
परम्परा या मोखिक रूप में प्रचलित रही । भ्रतः इस युग में इसके गायक कवियों द्वार 
इसे जनसामान्य की मनोदृत्ति के अनुरूप वनाने की प्रवृत्ति के कारण इसमें पाठ परिवतंन 
होना अवश्म्मावी था । इस सम्बन्ध में याकोबी का कथन है कि “काव्य कौशल युक्त . 
, गायक लोकप्रिय भ्रंशों को बढ़ाते रहे झौर श्रादि प्रन्य का कलेवर परिवर्तित करते रहे ॥' 
रासायण का रचना काल--रामायंण की रचना काल के सम्बन्ध में विद्वानों 
: से पर्याप्त मतभेद है । परम्परा के अनुसार , रामायण की रचना श्री रामचन्द्र के 
समकालीन लेखक वाल्मीकि ने की थी। यह वाल्मीकि वही थे जिनके श्राश्नम में 
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निर्वांसित सीता ने प्राश्नय लिया था । परन्परा के श्रनुसार वाल्मीकि द्वारा रामायण 
की रचना के बाद भी रामायरा मौखिक रूप में ही रही और लव कुश इस काज्य 

को कण्ठस्थ कर वर्षों तक उसे गाते रहे । किन्तु अन्त में बाल्मीकि ने ही उसे लिपिवद्ध 

किया । परन्तु पाश्चात्य विद्वानों का मत है कि रामायण के रचियता तो वाह्मीकि , 
ही थे किन्तु वे राम के समकालीन नहीं थे क्योंकि वाल्मीकि के “राम के प्तम- 

कालीन होने का उल्लेख रामायरा के उत्तरकाण्ड में किया गया है जो कि बाद में. 
जोड़ा गया या प्रक्षिप्त अंश है । पाश्चात्य विद्वान्नों का मत है कि राम कथा का , 
: आझाविर्माव इक्ष्वाकु वंश द्वारा शासित कौशल देश में हुआ ! वाल्मीकि के पूर्व यह 

रामकथा;तात्कालीन- समाज में लोक कथाञ्रों के रूप से श्रनेक॑ रूपों में प्रचलित थी । 
बाल्मीकि ने उन्हीं कथाश्रों के छन्‍्दोबद्ध रूप देकर रामायण की रचना की । भ्रधिकाँश 

विद्वान रामायण का रचना काल 600 ई. पू. का, मानते हैं। इस कथन के पक्ष में 

उन्होंने निम्नलिखित तर्क प्रस्तुत किये हैं-- 


, संस्कृत भाषा के इतिहास की दृष्टि से रामायरा उत्तर वैदिक काल के 
बाद की रचना : प्रतीत होती है । संस्कृत साहित्य के इतिहास में प्राचीन संस्कृत 
साहित्य को दो भागों में वांठा गया है--वैंदिक साहित्य और लौकिक साहित्य । 
साहित्य के इतिहास में लौकिक साहित्य का उदय उत्तर वैदिक काल के बाद का 
माना गया है । कतिपय विद्वानों ने भाषागत आधार पर रामायण का रंत्रनो काल 
निर्धारित करने का प्रयत्न किया है। रामायण के आप॑ प्रयोग पाणिनि की व्याकरण 
सम्मत नहीं है ! श्रतः यदि इस ग्रन्थ की रचना पारिनि के बाद हुई होती तो ग्ह 
सम्भव था कि वाल्मीकि पारिनि के व्याकरश नियमों की उपेक्षा नहीं करते । ग्रतः 
रामायण निश्चय ही पाशणिनि से प्राचीन ग्रस्य रहा होगा | पाणिनि का काल 500 ' 

-ई. पू. माना जाता है। पा 


2. जिस प्रदेश में रामायण का सृजन हुआ था, बुद्ध और श्रशोक के समय 
उस प्रदेश की जनभाषा प्राकृत थी । अतः वाल्मीकि उस समय से काफी पूर्व हुये 
जब उस प्रदेश की जनमाषा संस्कृत रही होगी । 


3. रामायण का *रचनाकाल: महाभारत के पूर्व का है । महाभारत में वन 
' पर्व में रामकथा और रामायण के पात्रों का उल्लेख मिलता है तथा राम से सम्ब- 
'*न्घित स्थलों को तीर्थ के रूप में मान्यता दी गई जबकि इसके विपरीत रामायण में 
महाभारत के लेखक, पात्रों तथा कथाओं आदि का उल्लेख नहीं मिलता है । इसके 
अतिरिक्त रामायरा में जिस भौगोलिक स्थिति व प्राकृतिक दृश्यों का वर्णन किया है 
वे भी महाभारत की तुलना में अत्यन्त सीमित है । इससे स्पष्ट है कि रामायण की 
रचना महाभारत के पूर्व डो चुकी थी ! 
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4. बीद्ध भ्रोर जैन ग्रन्थों में समान भाव से रामकथा का स्पष्ट उल्लेख किया 
गया है । बौद्ध ग्रन्थ कल्पनामंडलिता' तथा बुद्चरित' (दोनों प्रथम शताब्दी 
ईस्वी) में रामायण का उल्लेख मिलता है । वौद्धग्र थ दशरथ जातक. तो पूर्णतया 
रामायरा का आख्यान है । जैन कवि विमलसूरि ने रामायण को आदर्श मानकर 

'वबूम चरित' की रचना की थी. जबकि रामायस् में गौतम बुद्ध, महावीर स्वामी 
तथा उस काल की संस्कृति का उल्लेख कहीं भी नहीं है । इससे स्पष्ट है कि रामायण _ 
की रचना जैन श्रौर वौद्ध धर्म के उदय से पूर्व श्र्थात्‌ 600 ई. पृ. हो चुकी थी । 


5. रामायण में कोशल की राजधानी को अयोध्या कहा गया है जबकि बुद्ध 
भर उसके बादः इस नगर का प्रचलित नाम साकेत हो गया था | अतः रामायण 

ही बुद्ध के पूर्व की रचना है । 

6. रामायण में. पाटलिपुत्र का उल्लेख नहीं है जबकि राम उस प्रदेश से 
गुज़रे थे । पाटलिंपुक "की स्थापना 400 ई. पू. में हुई थी। अतः निश्चय ही यह 
पटना रामायण के रचना काल के बाद की है । 


7. रामायण में भ्रग॒को “वृतन्त्र राज्य के रूप में बताया गया: है जबकि 
ऐतिहासिक साक्ष्यों के उतार श्रजातशत्रु ने अ्रग राज्य पर भ्रधिकार कर उसकी 


४. रामायण में वर्णित राजनीतिक व्यवस्था में छोटे-छोटे राज्यों का उल्लेख 
किया गया है जबकि बुद्ध के काल में शक्तिशाली राज्य स्थापित होने लगे थे । अतः | 
एम्गायण की यह व्यवस्था बुद्ध भव की ही हो सकती है । 

न 2. रामायण में मिथिला और विशाला का, दो पृथक स्वतन्त्र राज्यों के रूप 
में उल्लेख है जबकि बुद्ध के समय वह दोनों . राज्य स्वतन्त्र न रहकर वैशाली में 
पम्मिलित हो गये थे । अतः रामायण को बुद्ध से प्राचीन होना चाहिये । 

0, रामायण में भारत के दक्षिणी प्रदेश को अरण्यानी झौर अ्रसम्य बताया 
या है । अ्रतः दक्षिण भारत को आये बनाने के पूर्व. ही रामायण . की रचना 
ई होगी । ा। | 

उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि बाल्मीकि रामायण की रचना वैदिक काल के 

पान और बौद्ध काल के पूर्व अर्थात्‌ 600 ई.पू. हो चुकी थी । यही समय, वाल्मीकि का 
| था । सम्मव है इसके प्रक्षिप्त अंश 200 ई. पू. में इसमें सम्मिलित किये गये 


| दस विद्वान विन्टरनित्स और जकोबी ने भी इसी मत का समर्थन 
तथा हे । ; ॥ - 


रामायण की कथा पस्तु--रामायण शब्द “राम” और 'अ्रयण' दो शब्दों से 
पकर बना है जिसका भर्घे है राम की प्राप्ति या राम का प्रत्यायमन । रामायर 
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में कोशल देश के इक्ष्याकु वंशी राजा दशरथ झौर उनके पुत्र की यशोगाया का 
वर्णन है । भ्रयोच्या .कोशल राज्य की राजधानी थी । राजा दशरथ के तीन रानियाँ 
ओऔर चार पुत्र थे - जिनमें सबंसे बड़ी रानी कौशल्या के पुत्र राम थे | दूसरी रानी 
सुमित्रा के दो पुश्रन--लक्ष्मणा और शत्रुघ्न तथा तीसरी रानी कैकयी घी जिनके पुत्र 
भरत थे । राम का विवाह मिथिला के राजा जनक कौ पुत्री सीता से हुआ था । 
वृद्धावस्था में दश रथ अपने ज्येष्ठ पत्र राम को कौशल का शासक बनाना चाहते थे 
किन्तु रानी कंकयी ने इसका विरोध किया और उन्होंने राजा दश रथ से दो वर माँगें । 
प्रधम अपने पूत्र भरत के लिये राज्य और राम के लिए 4 वर्ष का बनवासं । रांम 
एक आज्ञाकारी पुत्र की भाँति अपनी पत्नी सीता और छोटे भाई लक्ष्मण के साथ , 
वन को चले गये । राजा दशरथ ने पूत्र वियोग में प्राण त्याग दिये । जब कैकयी के 
पूत्र भरत को इस घटना का ज्ञान हुआ तो : उन्होंने राजएद . ग्रहण नही किया 
ओर राम को वापस लाने वन में गये किन्तु काफी अनुनय विनय के वाद भी राम 
वापस नहीं लौटे तो वे उनकी चरणा पादुकायें लेकर अयोध्या लौट आये और राम 
के नाम से शासन करने लगे । उघर वनों में अनेक क5ठों को सहते हुये राम, लक्ष्मण 
और सीता दक्षिण में विष्याचल पर्वत तक पहुँच गये और. वहीं रहने लगे । वहाँ 
लंका के अनाये शासक रावण का श्रातंक था ॥ एक दिन राम और लक्ष्मण की शअनु- 
पस्थिति में रावण सीता का अपहरणकर लंका लेगया'।राम.हनुमान श्रौर सुग्रीव श्ौर 
वानर्‌. सेना की सहायता से लंकाधिपति रावण पर चढ़ाई करके पृथ्वी पर मार 

स्वरूप सभी राक्षसों का नाश करके सीता को मुक्त कराते हैं । 4 वर्ष के वाद राम, 
लक्ष्मण और सीता अ्रयोध्या लौट भाते हैं । भ्रयोध्या में वे सम्पूर्ण राजसी सुखों का 
उपभोग करते हैं ' परन्तु सीता की पवित्रता. सम्बन्धी लोक निन्‍दा के - कारण वे 
गर्भवती सीता का परित्याग कर देते हैं जो बाल्मीकि ऋषि के आश्रम में रहने 
लगती है. जहाँ वे लव और कुश दो जुडवाँ पूत्रों को जन्म देती हैं। राम के द्वारा 
प्रश्वभ्धि यज्ञ किये जाने पर लव और कुश -अश्वमेघ . के अश्व को पकड़ लेते हैं । 
इसके परिणामस्वरूप राम की सेना और लंव-कुश के मध्य मीपण संग्राम 
होता है । शभ्रन्त में राम अपने पुत्रों को पहचाने कर उन्हें स्वीकार कर 

लेते हैं और सीता अपनो पतिब्रत सिद्ध करने के लिये भूमि में प्रवेश कर 
जाती है । 3 


झादिशाब्य--हमारे प्राचीन विशालकाय संस्कृत साहित्य को दो भागों में 
विभाजित किया गया है--() वेदिक संस्कृत, (2) लौकिक संस्कृत साहित्य । इस 
दूसरे प्रकार के साहित्य में वाल्मीकि कृत रामायण इस वर्ग का सर्वप्रथम ग्रन्थ माना 
जाता है. इसी कारण इस ग्रन्य को आदिकाव्य श्रौर वाल्मीकि को आदिकवि 
कहा जाता है । बाल्‍्मीकि के सम्बन्ध में कहा जाता है कि करुणा के उद्रेक के फ़ल- 
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स्वरूप इनके मुख से सर्वप्रथम काव्य का आविर्भाव हुआ । रामायण के के कक 
में कहा गया है कि तमसा नदी के किनारे काम मोहित ऋंच पक्षिय की जो 

से एक को निषाद (शिकारी) के वाण से मरते हुये देखकर वाल्मीकि का कवि हृदय 
चीत्कार उठा और उनके, मुख से यह शब्द निकल- पड़े “हे निषाद ! तुमने काम 
मोहित क्रोंच पक्षियों के जोड़े में से एक को मारा है । अ्रतः तुम श्रनन्‍्त फाल तक 
प्रतिष्ठा नहीं पराप्नोगे ।” कवि का यह शोक इलोक में परिणत हो गया । कहा 
जाता है कि यह सुनकर ब्रह्मा जी स्वयं उपस्थित हुये और वाल्मीकि को रामचरित 
लिखने का आदेश दिया । इसी प्रेरणा को पाकर उन्होंने रामायण की रचना 
कीथी। 


रामायण पश्रायं संस्कृति का प्रतिनिधि ग्रन्ध---रामायरा एक इतिहास एवं 
काव्य ग्रन्थ ही नहीं अपितु हमारे आदर्शों का भी आदर्श है । यदि महाभारत ज्ञान 
का विश्व कोप है तो रामायण शआ्रादर्शों का प्रतीक कोष हैं । यह आरा संस्कृति का 
प्रतिनिधि ग्रन्थ है अर्थात्‌ झारय॑ सम्यता और संस्कृति से सम्बन्धित सम्पुर्णां आदर्शो 
का एक साथ यदि कहीं सम्यक्‌ परिपाक देखने को मिलता है तो वह रामायण है । - 
रामायर में दो भिन्न संस्कृतियों के संघर्ष का वर्णुन है । राम प्रार्य संस्कृति के प्रतीक 
हैं तो रावण अनाय॑ संस्कृति का । राम और रावण के इस संघपं में कवि ने राम की 
विजय दिखलाई है । वास्तविक भ्र्थों में तो कवि का लक्ष्य भी यही था--सत्य की 
असत्य पर विजय, न्याय की ग्रन्याय पर विजय । राम सत्य पक्ष के प्रतीक रहे और 
राचस असत्य का। मर्यादा पुरुषोत्तम श्रीराम की विजय आायों की ही विजय थी भर 
आये जीवन के आ्रादर्शों की प्रतिष्ठा के लिये ही कवि ने इस महाकांव्य की | 
रचना की तथा ऐसे नायक को अपनी रचना का. वियय बनाया जो.- 
सर्वंगुण सम्पन्न हो । मर्यादा पुरुषोत्तम राम ने सचमुच इस आधवध्यकता को 
प्र्ण किया । ४ 


मानव जीवन के पथ प्रदर्शन हेतु बाल्मीकि ने अपने काज्य-प्रन्य रामायण को 
आदर्शों से परिप्र्ण बनाया तथा यह सिद्ध कर दिखाया कि आधे संस्कृति अनुपम 
गुणों में युक्त उत्कृष्ट संस्कृति है । रामायण में आये संस्कृति के समग्र उच्चत्तम 
ग्रादशों का निरुपश किया गया है । रामायण का एक-एक पात्र महत्वपूर्ण आदर्शो 
का कोप है । इस ग्नन्‍्ध में भादर्श पुत्र, भ्राता, पिता, माता, मित्र, पति पत्नी आदि 
के जो कर्तव्य बताये गये हैं. वे आज के युग भें भी आदशं माने जाते हैं। राम 
पाये जीवन- के उत्ह्षष्ट आदर्श के प्रतीक हैं। झ्राइओ पुत्र के रूप में पिता की आ्राज्ञा 
का पाजन करने के लिये उन्होंने !4 बर्ष के उन गमन पर प्रस्थान किया । आदर्ने 
पति के रूप में. उन्होंने एकपत्नी ब्रत का पालन किया जो कि उस यूग में असाधारण - * 
वात थी और जो ग्राज भी प्रत्येक रुप के लिये अनुकरणीय है। आदर्श शासक के 
रूप में उन्होंने अपनी प्रिय पत्नी का परित्याग- कर दिया । बआ्रादर्श भाई के रूप में 
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छाद: ४58: 


भरत अपने ज्येप्ठ आता राम के होते हये राजपद स्वीकार नहीं करते । शझादः 
अआातृ प्रेम का अनुपम उदाहरण लक्ष्मण के रूप में देखने को मिलता है जिसने अपने 
ज्येष्ठ भ्राता के साथ 4 वर्ष वन में बिंताये । सीता मारतीय मारी के महान झादझों 
की प्रतीक है । वह आध्ोपान्त हर परिस्थिति में पतित्रत्य धर्म का पालन करने वाली 
भारतीय नारी का आदर्श प्रस्तुत करती है । अयोध्या . के राज वेभव॑ को दुकराकर 
जंगलों के कष्टों को हंसते हंसते सहन करना, रावण ' के द्वारा अपहरण किये जाने 
पर दिन-रात राम नाम की माला जपना और अन्त में राम द्वारा निर्यासित किये : 
जाने पर भो पति सेवा और पति भक्ति ही जिसका सम्बल रही,” वह सीता 
निश्चय ही पृज्या:. हे । राम और सीता का पारस्परिक प्रेम और त्याग 
भारतीय गृहस्थ जीवन के'लिए एक ज्वलन्त आदर्श है। कवि ठगोर ने ठीक ही 
कहा है कि --- 


“रामायण की महिय्रा शब शयण्‌ युद्ध से नहीं है । इस युद्ध की घढना तो' 
राम श्लौर तोता को दाम्पत्य प्रीत्ति को उज्जयल बनाने का उपलक्ष सत्र है ।” 


राम और सीता ही नहीं प्रपितु रामायण का हर पात्र ही आदर्श है । दशरंध 


' आदर्श प्रिता का, कौणल्या और सुमित्रा आदर्श माता का, लक्ष्मण भर भरत आदर्श 


भ्राता का, विभीषण और सुग्रीव आदर्श मित्र का तथा हनुमान प्रादर्श सेवक का 
अनुपम आदर्श हमारे सम्मुख प्रस्तुत करते हैं।. 


धर्म की स्थापना--धर्म हमारी संस्कृति का मूल मन्त्र है। धर्म को दूसरे 
शब्दों में कत्तंव्य भी, कहा जाता है। घर्म ही. पशु और मानव में विभेद करता है । 
धर्म भांरतीय संस्कृति का प्राण है । रामायण के अनुसार आर्य जीवन धर्म बन्धन में 
बंघा हुआ है । मारतीय संस्कृति के: अनुसार मानव स्वतन्त्र, तो अवश्य है परन्तु 
समग्र मानव परस्पर धर्म बन्धन में -बन्धकर एक दूसरे के हित चिन्तन और हिता- 
चरणा में संलग्न है । वह अपने निदिष्ट नैतिक मार्ग से तनिक भी नहीं डिगता। 
हम धर्म के सहारे ही जीवन-यापन करते हैं। हमार पारस्परिक सम्बन्ध भौर वल 


' इसी धर्म की देन है । बाल्मीकि ने रामायण के माध्यम से हम में इस घममं की 


चेतना.फ्‌ की है । रामायण के अनुसार चरित्र ही धर्म है। राम का सम्पूर्ण चरित्र 
हमें इसी घर्मं की प्र रणा देता है। राम की चरित्र सब दृष्टिकोणों से घर्म का 


: प्रतिरूप है । किसी मनृष्य के जीवन चरित्र में जिन मूलमूत गुणों की अपेक्षा की 


जाती है वे सब राम में विद्यमान हैं। वन गमन से लेकर युद्ध काण्ड तक राम के 
चरित्र की महानता प्रकट होती है । राम के जीवन में विविध विकट परिस्थितियां आई 
किन्तु उन्होंने लोम, मोह झ्रादि से वशीभूत होकर घर्मं के मार्ग को नहीं छोड़ा । प्रत्येक 
कसौटी पर वह कुन्दन के समान दमकते रहे । राम सर्दव दूसरों के प्रति अपने कर्तव्यों 
के निर्वाह, लोक जीवन की मर्यादा की रक्षा और समाज की व्यवस्था को बनाये 
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रखने के लिये दृढ़ संकल्प रंहे ( यही कारण है कि झपने य्म ईकर्लोब्ण) क्या प्राचत्र 
करने की सदसे श्रधिक प्र रणा हमें रामायण से ही 

डॉ. युद्ध प्रकाश का कपनहैकि' उसके (रद) धाध्यल 
समाण व्यवस्यित राष्टू, मर्यादित ऋाचार धौर. संबत व्यवहार की खायारधिया पर 
धर्म का सुदृढ़ प्राहछ झर सिखा है 7 - मी 

प्राय संस्कृति पा विजघ घ्यय्य--कतिपय पाश्चात्य विदानों सोद स्मास्ीस 
इतिहासकारों का मत है कि रामायण वस्तुतः दक्षिण में झगये संस्कृति की स्थाप्रत्ता 
का विजय ध्वज हैं । रामायण में तीत प्रकार की संक्क्रति कग कर्णन हु--आय 
संस्कृति, वानर संस्कृति और राक्षस संस्कृति । प्रथम झाये संस्ड॒ाति हे जिसक्ति केल्द 
बिन्दु श्रयोध्या के इक्दाकु शासक दशरथ, उनकी तीन राचियईँ ठथा ऊतके पु हैं 
दूसरी वानर संस्कृति है इसका केंद्र किष्किस्पा है जो अर्थ सम्य या अम्तस्य आंशियों 
'की है । वाली और सुग्रीव इसके प्रतिनिधि हैं। जिसमें सम्बता यो ंस्कृति के 
भ्रादम रूप के दंशन ,होते . हैं । तोसरी राक्षत संस्कृति है इनका 
केनद्र लंका है । ये शक्तिशाली किक्तु स्वार्थोी और 'परपीड़क है ॥ राबर 
खरदूपण, मारीच आदि इनके प्रतिनिधि हैं । रामायर[ में यह बताया गया कि 
दक्षिण भारत की इन असभ्य और राक्षस संस्क्ृतियों- में राम्र ने अप्त्ती आग 
संस्कृति का प्रचार हर प्रसार किया और चहाँ के निवासियों को अपने आदर्श 
सिखायें | यही कारण हैं कि वाल्मीकि रामायण को दक्षिण में आये ्यय सेस्कति बी 
विजय का ध्वज माना गया है । 


सीता एफ प्रादर्श नारी-+रामायय में सीता के माध्यन से एक आदशे उमीे 
का रूप चित्रित है। सीता का चरित्र प्रत्येक काल में अत्वेक्त समाज की स्लत्ियों 
के.लिए अनुकरणोय है । सीता की ,पत्रिचता और पत्िन्नत आदयणोे है ॥ बह 'प्रति- 
परायण, कत्तंव्यनिष्ठ और कंठिन परिस्थितियों में मी घर्माचरुण करने बाली लाशी ' 
है । राम के वन गमन के समय वह महल के सुख वैभव को छोड़कर उनके स्माश्र 
वन जाती है झौर वनवास में श्रसीस कष्ट सहकर भी पत्ति सेवा में क्त्पर रहती 
है । रावश द्वारा अपहरण कर लिए जाने के वाद भी वह उसकी घर्माक्ियों ल झथ 
सेल डरकर अपने सतोत्व की रक्षा करती है । रावण को मारकर जब नाम किजयी 
होते हैं तव सीता स्वयं को पतिब्रता सिद्ध करने के लिए अरिन परीक्षा देते क्रो 
सहपे तेयार हो जाती है । लोक निन्‍्दा के सय से जब राम उनका प्ररित्यार- करे 
देते हैं तब भी वह अपने मन में पति के प्रति कोई दुर्मावना नहीं लाती और वाल्मीकि 
के झाश्नम में रहकर अपने पुत्रों-लव और कुश का. सम्रुचित पालन-प्रोषण कस्के 
मातृत्व के कत्तें ब्य का निर्वाह करती है १ 9 | 
वाल्मीकि की सीता त्याग और सहनश्ीलता की: अतिमूर्ति है ॥। बह अपने 
पति के भाइयों को पुत्रवत्‌ प्रेम करती है । अनुचरों के प्रति उतका व्यवहार दमा 
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और उदारता से परिपूर्ण है । वह ज्ञान, विवेक और चरित्र का भनुपम भण्डार है।.. 
सीता और राम का दाम्पत्य जीवन प्रत्येक ग्रहस्थ का झादरश है । 


' रासायण में सोन्दर्य बोघध--लौकिक साहित्य का आादिग्रन्थ होने पर भी 
साहित्यिक इष्टि से रामायण का वड़ा महत्व है। माव और भाषा की हृष्टि से 
रामायण पूर्ण परिष्कृत ग्रन्थ है । माषा की दृष्टि से छन्दों-का विलक्षण प्रयोग, 
अलंकारों का अलौकिक विन्यास तथा काव्य रसों का प्रयोग इस ग्रन्थ की अनुपम _ 
विशेषता है । खंगार, वीर, शान्त, रौद्र, वात्सल्य, प्रेम, करुणा झ्रादि सभी रसो का 
संगम इस ग्रन्थ में स्थान-स्थान पर हुआ है परन्तु श्र गार, वीर और करूणीा इन तीन 
रसों का उद्बेक है । रामायरा में सौन्दर्य चेतना और चरित्र-चित्रण अत्यन्त प्रमाव* 
कारी है । विभिन्न परिस्थितियों में उत्पन्न होने वाले भावों को प्रकट करते की 
दृष्टि से रामायण अद्वितीय ग्रन्थ हैं । रामायण का सबसे मर्मस्पर्शी माग उंसका 
अयोध्या काण्ड है । इसमें राम को वन गमन का आदेश देते हुए पिता दशरथ की 
मनःस्थिति, माता कौशल्या का भाव-विमोर मातृ-प्रेम, राम की निलिप्तता ग्रादि , ः 
सावों का मासिक चित्रण किया गया है। इस काण्ड में संयोग झ्ौर वियोग की अ्रति 
सुन्दर ढंग से अभिव्यक्ति हुई है। इसीलिए एक विद्वान ने कहा है -“अ्रयोंध्या काण्ड 
जसा भांव प्रणव साहित्य विश्व साहित्य कोष में दुलंभ है । इसके वाद अरण्य काण्ड 
में राम और सीता के वियोग वशांन में करूण रस भ्रति भावुक बन पड़ा है ।” 


रामायण की सौन्दर्य अनुभूति इस काव्य की विशिष्टता है | इसमें प्राकृतिक 
. हश्यों के सौन्दर्य और नारी सौन्दर्य का स्थान-स्थान पर उल्लेख है । अयोध्या काण्ड 
में गंगा नदी का वर्णान अत्यन्त चित्ताकषक है ) किण्किन्धा काण्ड में पम्पा सरोवर 
पंचवटी और दण्डक वन के मनोरम दृश्यों तथा शरद्‌ और भ्रीष्म ऋतुग्रों का 
प्रमावकारी वन है| प्राकृतिक दृश्यों के साथ इस काव्य की सौन्दर्य चेतना में नारी 
सौन्दर्य का वर्णन भी उत्कृष्ट है। सुन्दरकाण्ड में नारी सौन्दर्य का सर्वानिक 
आकर्षक चित्रण किया गया हैं। इस काणएड में जब हनुमान सीता की खोल में 
- सका के राजा रावण के श्रन्त:पुर में जाते हैं तो वहाँ उन्हें अनेक स्त्रियाँ विभिन्न 
स्थितियों में मिलती है । कवि ने इन स्त्रियों के अंग्र-प्रत्यंग श्रौर उनकी चेप्टाओओं 
का अत्यन्त सुन्दर वर्शान किया है। नारी सौन्दर्य और वाह्म प्राकृतिक सौन्दर्य के 
यथार्थ और सजीव चित्रा के साथ ही महाकवि ने अपने इस काव्य-में मनुष्य क्षो 
अन्तः प्रकृति और मनोदृत्तियों का भी स्वाभाविक चित्रण किया है। इस प्रकार 
समग्र दृष्टि से रामायण काव्य कला और काव्य सौन्दर्य का अनुपम उदाहरण है । 
- रामायण को सदियों से हमारा काव्य ग्रन्थ माना जाता है । भारतीय साहित्यछारों ' 
के लिए यह सदैव प्रेरणा का स्रोत रहा हैं। संस्कृत साहित्य एवं भारत की विव्धि 
साहित्य कृतियों पर. इसका प्रमाव इष्टियोचर होता है। संस्कृत के महाकवि 
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कालीदास, भास, भवभूति, अनंग हष, राजशेखर और तुलसीदास की रचनायें 
रामायण की कथा से प्रेरित भर प्रभावित रही है। रामायण भारत का उत्कृष्ट 
महाकाव्य है।सम्मवतः इसे ही प्रादर्श मानकर आचार्यों ने महाकाव्य की परिभाषा 
मिश्चित की है । निश्चय ही रामायण भारतीय राष्ट्र और संस्कृति का जीवन 
प्राण है, यह हमारे लौकिक साहित्य की प्रेरणा का उद्गम स्थल श्रौर हमारो भ्रमूल्यः 
घरोहर है । 


' रामायण का महत्व व घुल्यांकन--भारतीय संस्कृति में रामायण का महंत्व' 
अतुलनीय है । प्राजीयद्ाल से भारतीय जीवन पर रामायण का प्रमाव परिलक्षित' 
हो रहा है । वस्तुतः इस आ्रादिकाव्य में वशित राम का चरित्र भारतीय संस्कृति" 
और जीवन का ्रकाश स्तम्भ' है जो प्राचीनकाल से श्राज तक हमारी संस्कृति के' 
नममण्डल में देदीप्यमान है । इस ग्रन्थ में वाल्मीकि ने राम के चरित्र का वर्णनः 
कर एक ऐसा नायक प्रदान किया है जो सर्वगुण सम्पन्न मनुष्य थे कित्तु उनकी 
छच्चता श्रौर महानता इस घरातल से इतनी ऊँची उठी हुईं थी कि जनमानस को 
इस काव्य की सृष्टि के कुछ समय बाद ही उतमें देवांश की कल्पना करनी पड़ी ॥ 
वाल्मीकि ने राम के चरित्र के माध्यम से हमें यह बताया है कि विविध विकट 
परिस्थितियों में भी व्यक्ति अपने शील के सौन्दर्य की रक्षा कर किस प्रकार मंजुल' 
गुणों में सामंजस्थ स्थापित करता है? ला 

रामायश संस्कृत साहित्य का आदिकाव्य,_ और हिन्दुओं का प्रसिद्ध धामिकः 
ग्रल्थ है । राम कथा को विश्व प्रसिद्ध बनाने का श्रेय बाल्मीकि को है। रामायण 
की लोकप्रियता क्रौर महत्व इसकी रचनाकाल से लेकर आज तक अनवरत बना 
.रहा है | भारत के प्रोचीन कवियों ने भ्रत्यन्त प्राचीनकाल से ही इसके श्रनन्‍्य महत्व: 
को स्वीकार कर इसकी प्रशंसा में उद्गार प्रकट किये हैं। कवि शाड्डगंघर ने कहा: 
है कि “मैं कवियों .में इन्द्र वाल्मीकि को नमस्कार करता हूँ, जिनकी रामायणी: 
कथा को सज्जन लोग उसी प्रकार ग्रहण करते हैं, जैसे चकोर चन्द्रिका को 7” 
वामन नाग ने सुक्ति सुक्तावली' में श्र त्रिविक्रम भट्ट ने 'नलचम्पू! में भी वाल्मीकि: 
की रामायण के महत्व को स्वीकार किया है । घाभिक क्षेत्र में भी रामायण हिन्दुओं 
के जीवन दर्शन झौर आदर्शो का प्रेरणा पुज रही है । आधुनिक-युग में शायद ही- 
कोई ऐसा हिन्दू हो जो राम की कथा श्रौर रामायण से श्रपरिचित हो । यह- 
शताब्दियों से हमारे घर्म भर जीवन का अंग “ है । बज का 

पाश्चात्य विद्वानों ने भी रामायण का अनुशीलनच कर इसके महत्व को: 
स्वीकारा है। पाश्चात्य घिद्वान होमर के साहित्य से रामायण की तुलना करते हुए 
मोनियर विलियुस्स ने लिखा है कि “इस भारतीय काव्य की शैली होमर के काव्य 


की भर्पेक्षा थे किक इसस्स, नियमित तथा एकत्रित है एवं भांपा भी मघिक उन्चरशोल 
स्थिति में हूँ ॥ इसमें सांवद प्रकृति के उदः शाश्वत सावनाओं का मिरूपणा है जो: . 
सार्वेदेशिक आर सार्दकालिके है // 

7" आवर्निक झारतीद विदहावों ने भी एकमत से रामायण के महत्व को स्वीकार 
किया हैं.॥ “डा. राषधारीणिह दिमक्षर को मंत है.कि “मारत-में - संस्क्ृतियों . करा जो 
समत्वया हुआ नमावबए उसका अत्यत्त उज्ज्वल -प्रतीक है ।? :डॉ. कामिल बुल्के। 
बे मान्यता है कि “विश्व साहित्य के इतिहास में शायद ही - किसी ऐसे कवि का 
प्राहुर्माता हुआ ही जिसने भारत के आदि कवि के समान इतने व्यापक रूप से परंवर्ती. 
साहित्य को फ्रमादित किया हो” । डॉ. व्यास ने रामायण की महत्ता के सम्बन्ध में. 

कह है. कि “सामायरं[ के महान चरित्र संसार के अ्रन्य ऐतिहासिक, पुरुषों की झपेक्षा 
ऊझारता में कहीं अधिक प्राण्वान्‌ और वास्तविक है । रामायण की झादर्श भरी 
उक्तियाँ हमारे देश के सर्मी लोगों की रसना पर फल फल रही हैं; कंया केच-और 
नील, क॒या-राजा और क्‍या रंक सर्वेत्र उसका सार्वजनीन व्यवहार है. 200 08० 
निष्कर्पत्त्‌:/ कहा जा संकता है कि. रामायण एक ऐसाण्प्रादर्श ग्रन्थ है, जिसकी 
तुलना विष्व-के किसी अन्य साहिंत्यं से नहीं: की जा सकती । “यह श्रादर्शों की ऐसी 
पाठणाला हैं जिसमें अध्ययनारथ प्रवेश कर आज भी - मानंव जीवन की सफलता के, 
सोंपाना तक पहुँचा जा सकता है| वाल्मी कि एक मविष्य इृष्टा कवि और युग दृष्टा मनीषी 
थे. जिन्होंने समाज को अपनी आँखों से देखा था और अपनी प्रज्ञा से उन्होंने ऐसे ग्रन्थ 
दंग रचना की: जिसे हम सही अर्थों में आये संस्कृति का प्रतिनिधि: ग्रत्थ॒ कह सकते 
हैँ. ॥ तत्कालीन सामःजिक, राजनीतिक एवं सांस्कृतिक स्थिति का चित्रण उन्होंने 
झपनी रचना! में किया है | मानव को पूर्ण मानव. वनाने का . आदर्श प्रस्तुत -करने 
बाली; रामायण निशचग्र ही क्लद्धा की वस्तु है! लौकिक संस्कृत में लिखित रामायर. 
भारतीयः जनः समाज का कण्ठहार है और युगों-युगों- तक . मारतवांसी इससे: प्रेरणाः 
लेते रहेंगे.॥ बन्द में मैंकडोनल्ड महोदय का निम्न कथन छंदेघृत करना समीचीन होगा 
' किपजब तक-पर्वत श्रेणियाँ: विद्यमान रहेनी और सरिताएँ पृथ्दीं पर प्रवाहित होती! 
: रहें रहेंगी. तब तक्लः नरामायग्ण _ सावब के अ्धरों परं विद्यमान रहेगी । 
- बेद व्यास है 
भारतीय साहित्यिक परम्परा में कतिपय ऐसे मनीषी हुंए हैं जिन्होंने अपनी 
लेखनी: के चमत्कार पे अपने साहित्य को अपने परवर्ती साहिंत्यकारों के लिये स्फ्ति . 
आर जे रझाः का स्रोत बना दिया । संस्कृत- साहित्य; में- महांमारत कों भारतीय 
संस्कृति के जीवन का प्रकाश स्तम्म माना जाता है| इस ग्रन्थ में भारतीय संस्कृति. 
समग्र रूप से प्रस्तुत की गई है । इस ग्रन्थ का रचयितां व्यास'को माना जाता है | मारतीय 
परम्परा के अनुसार व्यास को आदयकवि, वेद व्याख्याता, वेद वर्गयिता (पृथक्करणकर्त्ता) 
बह्मसूतं के प्रभेता, मागवत्त आदि पुराणों और महामोरत. का. रचयित्ता माना 
गयाः हैं ॥ व्यास सर्बनज्न, संत्यवादी, सांख्य; योग, ऋक और .घ्मशास्त्रों के प्रस्यात : 
मतीरयी और दिव्य-दृष्टि रखने वाले तत्व ज्ञानी थे । वैदिक, पौराणिक और लौकिक 


रगहित्यकेलियम का किये गये अमृतंपूर्व योगदान के. कारण व्यास भारत के -क्षे ष्ठ कवि 
पु आना नाज हल ॥| 


7223: 
ब्याह परम्परा--भारतीय परंस्परे के अनुसार हॉपर. युग केः अन्त में आकर / 


वेदव्यास वेदों का वर्गीकरणो। करते हैं । विष्णु पुराण में ऐसे 28 व्यासों 2-8 
ल्लेख है । इनमें कृष्ण हैं प्रायन व्यास, 28वें व्यास थे। “इस आघार पर कंतिपय 


पाश्चात्यं विह्यानीं यथा--गैक्डानल्ड'आदि की मान्यता हैः क्ि व्यास! :किसी व्यक्ति 
विशेष का नाम न होकर एक  प्रतीकात्मक . संज्ञा या पदवीं- है 

इस मत का समर्थन करते" हुए भारतीय विद्वाम डॉ. चतुर्वेदी .ने. कहा. है 
कि “जब जिस ऋषि-ते वेद संहिता का विभाजन फिय छही उस समय 
घ्यात या चेदव्यास फहा जाता था। फिसो समय डशिक्षिष्छ पाराशर सी व्यास 
दाह गये हैं । इस प्रह्माइसयें युग के व्यास फ़ृष्ण हपायन है ।? महाभारत में भी 
कृष्ण है पायन को व्यास: और वेदीं का वर्गीकरंण' करने .वाला कहा -ग्रया है। इस 
प्रकार्‌ व्यास एक उपाधि थी जो वेदों एवं पुराणों के वर्गीकरण, विभाजन आर 
सम्पादन के कारण दी जाती थी। किन्तु भारतीय विद्वान इस मत से सहमत नहीं 
है क्योंकि भारतीय साहित्य में व्यास का नाम अनेक स्थानों पर आदर के साथ -लिया 
गया है । 'अ्रहिद्वु ध्न्य संहिता' में व्यास (अपान्तरतमा) को कपिल और हिरण्यगेर्म 
के साथ वेद वज्यास्याता और विभाजनकः। माना गया है । यह उल्लेख 
व्यक्तिवाचक है व कि समृहवाचक | “वेदान्तसूत्र भाष्यः और- महाभारत. में भी 
कृष्ण दपायन व्यास को वेदों का विभाजनकर्त्ता और महाभारत का रचेयिता कहा 
गया है । यह उल्लेख भी व्यक्तिवाचक ही अधिक प्रतीत होते हैं । सम्पुरणं/मारतीय 
परम्परा और साहित्य वेदव्यास को महाभारत का प्रणेता मानते हैं । $ 


जीवन-चरित --वेदव्यास के जीवन के बारे में पर्याप्त जानकारी उपलब्ध 
है. । इनका मूल नाम कृष्ण हूं पायन व्यास था । महामारत के अनुसार वंशिष्ठ के 
पुत्र शक्ति भौर शक्ति के पुत्र पाराशर थे । कृष्ण द्॑ पाय॑त इन्हीं .पाराशर के पु 
थे । झन्य साहित्य में भी इन्हें पाराशय कहा गया है। अलबंखनी, ने भी इन्हें पारा- 
शर का पुत्र कहा है। इनका एक श्रन्य नाम वादरायरा व्यास भी था क्‍योंकि इन्होंने 
अपने समस्त ज्ञान की साधना वदरिकाश्रम में प्राप्त की थी । महाभारत के झादिपवं 
में इनके जन्म का विवरण प्राप्त होता है । जिसके श्रनुसार एक वार ऋषि पाराशर 
चात्रा करते हुए यमुना नदी के किनारे पहुंचे 4|वहाँ उंस संमय घीवर रांजा दाशराज 
: की पुत्री सत्यवत्ती नाव खेती थी । ऋषि पाराशर नदी पार करने के उद्देश्य से सत्य- 


चती की नाथ में बेंठे । नाव में ऋषि सत्यवती के अप्रतिम सौन्दर्य और रूप 


लावण्य पर मोहित हो गये और उन्होंने उसके साथ - रस की कामना 
की और अपनी 


इच्छा सत्यवती के समक्ष प्रकट करदी | संत्यवती धीवर 
फेस्ये थी औरं उसके शरीरसे सदैव मछली की गच्ध अतती थी. इसी लिये 
उसे पमत्स्यवन्धा' नी कड़ा जाता है । पाराशर के प्रस्ताव पर सत्येवती असमंजस में 
पड़े गई भव: उसने महपि को टालने के उलेश्य से कह दिया कि यहाँ नदी के दोनों 


224 * हु 
और स्थिते जनों की उपस्थिति में रमण अंसम्मव है । इस पर पाराशर ने अपनी 
तपस्या के प्रमाव से नाव के चारों शोर घना कोहरा उत्पन्न करं दिया जिससे उनके 
चारों शोर घौर अन्धकार छा गया । इस अन्धकार में पाराशर ने सर्त्यवती के साथ रमण 
किया श्रौर फिर सत्यवती को यह वरदान दिया कि सन्‍्तानोत्पत्ति के बाद वह पुन 
बक्षंत-योनि कन्या बंन जायेगी.तथा उसके शरीर से मछली की गन्ध के स्थान पर सर्देव 
एक योजन (6 मील) तक. अनुमव की जाने वाली सुवासित गन्ध निकलेगी । इसलिये 
. सत्यवती को 'योजनमन्धा' भी कहा जाता है । ऋषि पाराशर के रमण के फलस्वरूप 
,सैत्यवती ने यमुना के एक द्वीप पर एक पुत्र को जन्म दिया । घने श्र धकार में गर्भा- 
धान के कारंण बालक कृष्ण. वर्ण का हुआ अतः इसका नाम कृष्ण रखा गया 
और यमुना के द्वीप पर जन्म के कारण इन्हें द पायन कहा,जाने लगा.। सामविधान 
'बआह्यणा के अनुसार इन्होंने विष्वक्सेन नामक श्राचार्य के पास शिक्षा ग्रहण की थी । 
' भारतीय साहित्य में इन्हें एक ऋषि ही नहीं वल्कि एक महान योगी, वेद व्याख्याता 
ब्र्मसूत्र प्रेरक और तत्वशञानी आदि कहक़र विष्णु, शिव और ब्रह्मा का अवतार कहा 
गया है । अलवरूती ने इनके चार शिष्यों पैल, वैशम्पायन, जैमिंनि तथा सुमंतु का 
: उल्लेख किया है, जिन्होंने क्रशः ऋक्‌, यजु,, साम और अधर्वेवेद का अध्ययन 
किया थां। भारतोय परम्परा और साहित्य में कृष्ण दूँ यापन व्यास को चतुर्वेद का 
वर्गयिता माना है. इसलियें इन्हें वेदव्यास भी कहा जाता है । _ 
पुराणों के भ्रतुसार वेदव्यास एक महान्‌ साहित्यकार, मनीषी, योगी और तत्वचिन्तक 
थे । उन्हें अनेक विशिष्ट सिद्धियाँ प्राप्त थी । महाभारत की कथा के अनुसार विचित्र 
. वी की असामयिक मृत्यु के बाद उनकी रानियों अ्रम्वा और अम्वा लिका के क्रमशः पांडु 
और धतराष्ट्र नांमक पुत्र. वेदग्यास से नियोग से ही उत्पन्न हुए थे । अम्बालिका की 
द्वासी का पुत्र विदुर भी घेदव्यास का ही पुत्र था । इसके अलावा घृताची भ्रप्सरा से 
इन्हें शुक. नामक पुत्र प्राप्त हुआ - स्कन्द पुराण में शुक को जाबालि ऋषि. की कन्या 
*  चढिका का पुत्र कहां गया है | महाभारत के अनुसार वेदव्यास दीर्घायु. तक जीवित 
- रहें। वे द्रौपदी स्वयंवर में भी उपस्थित थे 4 महांमारत संग्राम के समय इन्होंने 
संजय को दिव्य दृष्टि प्रदान की थी । युद्ध में पाण्डकों की विजयश्री के. उपरांत 
इन्होंने युधिष्ठिर को राजघर्म का उपदेश दिया था ! महाआरत के वर्णन के अनुसार 
-वेदव्यास कुरुवंश की आठ पीढ़ियों--भांतनु, विचित्रवीयं, धृतराप्ट्र, कौरव, पाण्डव 
अभिमन्यु, जनमेजय 'और शतानीक से सम्बन्धित रहे हैं । 
भारतीय साहित्य में वेदंग्यास: का नाम अनेक दार्शनिक भर साहित्यिक 
गधों के प्रणेता के रूप में प्रसिद्ध है । इन्होंने वेदों का विभाजन ऋर उनदी स्त्रतंत्र चार 
: संहितायें वनाग्री थी । 'बेदान्त सूत्र” जिस वादरायरा सूत्र भी कहा जाहा है । बेद- 
व्यास की रचना थी | पाणिनी कृत अधप्टाध्यायी में भी 'भिक्षसूत्र' के रचादिता पार; 
- शय व्यास कहे गये हैं । भारतीय परम्परा झौर साहित्य में वेदच्यास ब्रहसूत्र तः 
माग्वत आदि पुराणों के प्रणेता क॑ रूप में प्रसिद्ध हैं। हमारे साहित्य के प्रमिद्ध 


- 225. 
'मंहाकाव्य भहामारत के-प्रणेत्त भी वेदव्यास, ही थे । विद्वानों की मान्यता है कि 


अत्यन्त प्राचीन. कोल से इस देश में ।कौरव-पाण्डवों की वीरता,से सम्बंधित म्राख्यानः 
> प्रचलित ये । वैदिक साहित्य में भी कहा-कहीं महाभारत के पात्रों. का उल्लेख है ।“ 
प्रयववेद में तो राजा परीक्षित आराख्यात मिलता है ।'ब्राह्मण प्रयथों में दुष्यन्त श्नौर 
“ शकुन्तला के पुत्र भरत का उल्लेख हैं:। वेद्व्यास ने-इन्हीं आख्यानों और कथाश्रों 
को संगठित करके इसे काव्य का रूप दिया जिसे 'महामाश्त' कहते हैं । 


महाभारत का श्र है मरतवंश वालों के युद्ध का आरुयान । महाभारत एक 
“अम्पूर्णा. समग्र साहित्य 'है / यह मारतीय हिन्दू जनता का: जातीय इतिहास" है 0! 


छू 


विन्टिरनित्स, ने भी इसे सम्पूर्ण साहित्य माना है। यह ग्रन्थ अपने आप- में एक 
संस्कृति है 4 भारेंतीय संस्कृति के महान गुणों से युक्त यंद हमारी अमूल्य सॉस्क्ृतिक 
निधि है। इसमें केति ने/कौ रव-पाण्डवों की कथा के माध्यम से हमारी सैस्क्ृति का , 
सव्वाग चित्रण किया है । महाभारत में तत्कालीन धुग में दो जीवन मूल्यों धर्म श्नौर 
प्रधर्म तथा समस्त विचारधारा और युग चेतना को एकीकृत करने के सफल प्रयास 
किया गया है । ५ ४ 
महामारत को संस्कृत साहित्य का :आद्य एवं: सर्वश्रंष्ठ इतिहास पुराण . 
ग्रल्थ माना गया है । यद्यपि इससे पूर्व भी श्ररिण्यक और _्राह्मण साहित्य में इतिहास 
पुराण का उल्लेख मिलता है किन्तु वे आह़्यान श्रत्यन्त लघु है | व्यास की महत्ता 
'इस बात में है कि उन्होंनें सवप्रथम_ :तत्कालीन राजनीतिक इतिहास का विस्तृत 
उल्लेख कर उसे पं, 'उपपर्व श्रादिं सें युक्त एक कृति:में बांध दिया । 
महाभारत में प्रधाव रूप से कौरव-पाण्डवों के मध्य हुए युद्ध का वर्णन है ! 
यह सम्पूर्ण ग्रन्थ में 8 भागों में विभक्त है. जिन्हें पर्वे कहा जाता है । प्रत्येक पर्व 
भ्रध्यायों में विमक्त है और सम्पूर्ण श्रध्यायों में एक लाख श्लोक है| महाभारत के 
8 पर्व इस प्रक्रार हैं--(4) श्रादि पर्व (2) सभा पर्व (3) वन पर्व (4) विराट पर्व- 
(5) उद्योग पर्व (6) कीए्म पर्व (7) द्रोण पर्व (8) कर्ण. पर्व [9) शल्य पर्व (79) 
सोस्तिक पर्व (44) स्त्रो पर्य-(42) शान्ति पर्व (43) श्रनुशाक्षत पर्व-(4) प्रश्वसेघ 
धर्त, (४ 5) प्राश्नमवासी पर्व (6) सोौसल पर्व .(47) सहाप्रस्थामिक पर्व (8) स्थर्गा- , 
,रोहण पर्व । इसके प्रत्तिरिक्त महाभारत में अनेक उपाख्यान भी है जिनमें श॑कुन्तेलां, 
मत्स्य, राम, शिवि; साविन्नी व नल आ्राख्यान प्रसिद्ध है । ; पे 
: विधय-वस्तु की विविधता तथा श्वाकार की दृष्टि से महामारत विश्वका सबसे, 
कोर कम त मल्य में इतने विंपय मिलते हैं कि. इसका मुख्य विषय" 
कोरव-पाण्डवों की कथा गौणा हो गई प्रतीत होती है ।/इनमें से :कई कथाञ्रों का तो 
महाभारत की पूल कया से. कोई . सम्बन्ध नहीं है । भारतीय परम्परा के अनुसार 
वेदव्यास ही सम्पूर्ण महाभारत के रचियता थे किन्तु इस ग्रंथ के विशाल श्राकार 
और विविध वर्णेनों के आधार पर बेदव्यास को सम्पूर्ण महामारत कार प्रणेतां मानना 
पम्मव नहीं है और न ही यह एक काल की रचना प्रतीत होती है । इस ग्रय के: 
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छल के कारख युविष्ठिर अपना समस्त राज्य हार, गया और :जुए की एक शर्तें के 

. अनुसार उन्हें 3 वर्ष का वनवास द्विया गंया जिसमें उन्हें )3 वां वर्ष श्रज्ञातवास 
में विताता था। 2 वर्ष तके वन के कष्ट और विपत्तियाँ भोग कर तथा एक वर्ष का 
अज्ञातवास विताकर पाण्डव् हस्तिनापुर लौठे और दुर्योधन से अपना राज्य वापस . 
मांगा. किस्तु कौरवों ने पाण्डवों. को एक भी इन्च भूमि देने से सना कर दिया । 
पाण्डवों ने यादव वंशी श्रीकृष्ण की मव्यस्थता से कौरवों को समझाने की वेष्टा की 
किन्तु त्रे असफल रहे । भ्रतः पांण्डवों, को अपना राज्य प्राप्त करने के लियें युद्ध लड़ना 
पड़ा । यह युद्ध कुरुक्षेत्र के मैदान में ।8 दिन तक लड़ा गया । इसी को, महाभारत 

युद्ध कहते हैं | पाण्डव. धर्म और न्याय के पक्ष में युद्धरत थे * श्रतः.विजयश्री पाण्डवों 
के हाथ लगी. । कौरव प्रराज़ित होकर मारे गये । पाण्डवों ने विजय के उपलक्ष में ' 
अ्श्वमेध यज्ञ. किया और.36 वर्ष तक्‌ सफलतापूर्वक शासने किया । इसके बाद पांण्डव , 
“अजु न- के पौत्र परीक्षित को राज्य सौंप-कर द्रौपदी सहित हिमालय पर्वत पर चले 
गये जहाँ उनकी मृत्यु हो गई-। 


भारतीय ज्ञान का विश्वकोष--महा भारत एक,समग्रेसाहित्य ग्रत्थ है .। यद्यपि 
इस ग्रन्थ का मूल कथानक कौरव-पाण्डव' कथा, है तथापि यह ग्रन्थ भारतीय जीवन : 
के लौकिक झ्ौौर घामिक ज्ञान का विश्वकोप है ।.-इस ग्रन्थ की समग्रता के बारे में 
. स्वयं वेद व्यास ते - महाभारत में कहा है, “यदिहास्ति तदन्यन्न यन्मेहाल्ति न ततू 
कवचित अर्थात्‌ जो- कुछ इस ग्रन्य॑ में है, वह अन्यत्र है, परन्तु जो इसमें नहीं है, वह 
अन्यत्र कहीनहीं है। ! वास्तव में . महाभारत तत्कालीन युग के घामिक, जैतिक, ऐति- 
हासिक, पौराणिक झौर त्तात्विक चिन्तन का अमूल्य भण्डार है । एक विद्वान के शब्दों 
में “वास्तव में एक भ्रर्थ में महामारत एक काव्य कृति है ही नहों, अपने में पूरा साहित्य - 
है यहु काव्य, म(रतीब सांस्कृतिक चेतवा को छिपाये एक महान सांस्कृतिक निर्धि हैं । 
यह स्वय॑ में एक संए्कृतिं हैं. ।” महामारत-अपने प्ूव॑वर्ती दर्शनों का निचोड़, स्मृतियों 
का विवेचन तथा. पंचम वेद माना जाता हैं। इसे ग्रन्थ में विभिन्न आ्राख्यानों के द्वारा. 
लोक धर्म के विविध पक्षों परे प्रकाश डांला गया है । मानव-जीवन- के सभी पक्षों 


-का इस ग्रेन्थ में विस्तृत विवेचन किया (गया: .है ।-आदिपवे में महामारंत को सिर्फ _ 
« इतिहास ही नहीं वरन घमममशास्त्र, श्र्थशास्त्र, कासशास्त्र, वीतिशास्त्र तथा मोक्ष झास्त्र 


भी कहा गया है १, ._ ेु 
महामारंत मौलिक रूप से कौरव-पाण्डवों की राजनीतिक- प्रतिदंदिता का 
इतिहास होने के साथ ही भारतीय संस्क्ृति श्रौर धर्म के सर्वा.गीणा विकास की ऐत्ति- : 
हासिक गाथा भी: है । यह ग्रत्थ तंत्कालीन-युग की धामिक, नेतिक, दाशे निक,  सांमा- 
जिक और राजनीतिक जीवन, की घटनाओं का अनुपम संग्रह है । : मूल कथानक के 
अतिरिक्त इसे ग्रन्थ में श्रनेक उपाख्यानों-शकुन्तला उपाल्यान, . 'मत्स्योपास्यान 
(मत्स्यावतार कथा) रामोपाख्यान॑., (रामकथा), शिवि उपाख्यान, साविन्नी उपास्यान 


न्न्ते जत+ 


(सत्यवान-सावित्री कथा)  नलोपासख्यान (मल-दमयन्ती कथा) है । इन उपाख्यानों के 
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मांव्यम ते ग्र्थकार ने मारतीय जीवन की चीरता, साहस, शौये, गैर नैतिक आदर्शों 
को हमारे समक्ष प्रस्तुत किया है। महामारत एक सर्वश्षेष्ठ धमशास्त्र भी है जिसमें 
पारिवारिक तथा सामाजिक जीवन के . विधपरिन्निषेघों तथा घर्मं ।कत्तंव्य) का विस्तृत 
विवेचन किया गया है |. महाभारत के शांन्तिषवं में . राजघर्म, आपदधर्म और 
मोक्ष घ्ं का तथा प्रनुशासत पर्व में दानघर्मे का विवेचन किया नया है । यह 
ग्रन्थ नीतिशास्त्र का भी झतुपम संग्रह है। इसके विभिन्न पर्वों में दीनि विषयक 
सामग्री संकलित है । विदुर नीति और संजय नीति महाभारत का महत्वपूण अंग हैँ 
इसके अलावा शान्तिपवं और अनुशासन पर्व में क्रशः भीष्म और नान्‍द के नीति 

- विषयक प्रवचन संकलित है। महाभारत में आध्यात्म शास्त्र का भी विधेचन है । 
'इसके-श्रीमद्मागवत गीता सनत्मुजातीय, श्रनुगीता,. पाराशर गीता, मोक्ष चम॑ आदि 
महत्वपर्ण श्रृंथ आध्यात्म शास्त्र से सम्बन्धित है । इस विधिघ विषयक सामग्री को 
देखते हुये महाभारत को हिन्दू धर्म का बृहद्‌ कोष या भारतीय संस्कृति का विश्वकोष 
कहना अतिशयोक्ति नहीं है ! - 


जीवन मूल्यों की सार्यकता--महाभारत का कथन है कि “चत॒वर्ग 
भ्र्थात धर्म,' श्र्थ,, काम .झौर मोक्ष ,के विषय में जो कुछ इस 
प्रन्थ में कहा गया है, वही श्रंग्यत्न है श्रौर जो इसमें नहीं है वह ॒श्रन्यत्र कहीं नहीं 
है ।” महाभारत का महत्व इस वात में भी है कि उसमें मानव जीवन के चार जीवन 
लक्ष्यों -धर्म, श्र्थ, काम और मोक्ष को प्रतिष्ठित करके सुख और मोक्ष के मध्य सम- 

य स्थापित किया है । इस प्रकार महामारत ले वेदिककालीन परम्परा पर अपनी - 
प्रेष्ठता स्थापित कर दीःक्योंकि वेदिक परम्परा में सांसारिक सुख श्रौर भोगों को 
जीवन का परम लक्ष्य माना जाता था। वर्म भारतीय संस्कृति का प्राण है । अभ्रत 
महाभारत का उपदेश है कि धर्म की मर्यादाओं में रहते हुए ही-ग्र्थ और काम का 
सेवन करना चाहिये. घर्मंपालन महाभारत की शिक्षा का सार है । इस ग्रन्थ का 
कथन है कि धर्म शाश्वत श्रौर नित्य है जबकि सुख और दुःख अनित्य है | अतः भय 

झ्ौर लोग किसी भी अवस्था में घर्मं का त्याग नहीं करनी चाहिये । शान्तिपवं में 
धर्म-तत्व का विस्तृत विवेचन किया गया है। वेदव्यास कर्मवादी आचार्य है अतः 
उन्होंने स्वधर्म के पालन-के उपदेश के माध्यम से मानव को कम करने के लिये प्रेरित 
किया है । उनका कथन है कि “कर्महीन सानव 'मानव' की पदवी से सर्देव वंचित 
'रहता' है ४” महाभारत में घ॒र्मं चेतना अत्यन्त तीत्र रूप से मुखरित हुई है । यह भ्र्थ 
झौर काम को स्वाभाविक प्रद्धत्ति को तव तक बुरा नहीं मानता जब तक वह 
धर्मानुकूल हो । इसमें स्वधर्म के पालन को मोक्ष का सरलतम मार्ग बताया गया है :. 


सामाजिक जीवन के श्रादर्श--महाभारत अपने युग के सामाजिक संगठन 

_ भौर परिस्थितियों का दर्पण है । उत्तर वेदिककाल के वाद हुये सामाजिक परि> 
च्तेनों का उल्लेख इस ग्रन्थ में किया गया है । महाभारत से ज्ञात होता है कि इस 

युग में वर्ण-ब्यवस्था: जन्मगत आधार पर दृढ़. होने लगी थी । इसीलिये द्रौपदी ने 
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स्वर्यवर के समय सूतपुत्र कर्ण से विवाह करने से इन्कार कर दिया था . परच्तु फिर 
मी यह पूर्णकूप से जन्म-जात भी नहीं थी । महाभारत के वनपर्व में यक्ष जच 
युधिप्ठिर से प्रश्त करते हैं कि ब्राह्मण कौन है ? तो युविष्ठिर कहते हैं कि जो 
व्यक्ति सत्त्य, दान, क्षमा, शील, दया, दान और अहिसा बआादि से युक्त हो वही 
ताह्मरम है । इस पर यक्ष ने पूछा कि यदि ये गुग घुद्र में हो तो क्या वह ब्राह्मण है ? 


इस पर युदिप्ठिर ने कहा कि इन युरों से युक्त शूद्र हाह्मण ही हैं और इस गुरों 
रहित ब्राह्मए शुद्द है ! इससे स्पष्ट है कि वर्सा व्यवस्था अमी भी युर, कर्म और 
स्वभाव पर टिकी लकी यो. थी शोर यह पूर्णतया जन्म आधारित नहीं हुई थी । दाह्मण 


उच्च वग में वहुपत्नी प्रथा प्रचलित थी । विचित्रवीये, 
उदाहरण हैं । नियोग प्रवा का चलन भी था । पाण्डु, घृतराष्ट्र और विदुर का जन्म 
इसी प्रथा से-हुआ था । उस समय स्त्रियों को उच्चे: शिक्षा दी थी । विवाह 
आयः वबस्क आयु में ही किये जाते थे ।. महामारत काल में सदाचार और शील 
सामाजिक जीवन के आधार थे । 


दार्शनिफ महत्व--मारतीय धामिक झभौर दाशंनिक साहित्य की अनमोल 
कृति गीता भी महामारत के भीप्मपर्व का हो एक अंश तय दर्शनाकाश 
में गीता एक देदीप्यमान नक्षत्र की भाँति आलोकित है । कुरुक्षेत्र कह की रखभूमि में 
अर्जुन के कठंव्यमृढ़ होने पर उसे सन्‍्मार्ग दिखाने के लिये श्रीकृष्ण ने जो उपदेश 
अर्जुन को दिया वह भारतीय धर्म झौर दर्शन का निचोड़ वेदों और उपनिषदों 
की विचारधारा स्फटिक की तरह उज्जवल होकर गीता में प्रकट हुई है + वेदों के 
प्रदतत्ति और उपनिपदों के निद्धत्ति मार्ग दोनों का गीता में समन्वय किया गया है ! 
इसमें अद्वेद, देव भौर विश्विप्टाहैतवाद समी का उचित मानते हुए भारतीय 
देशन का अदभुत समन्वय प्रस्तुत किया हैं । गीता में दा्शमक विवेचना के साथ 
व्यवह्य टिक जीवन के आदक्ों का |मी निरूपण किया गया है । सांसारिक जीवन में 
रहने हुए ही ज्ञान, कर्म और मक्ति योग द्वारा मोक्ष की प्राप्ति का सुगम मार्ग गीता 
की ही देन है ! कर्मयोग का सिद्धान्त तो गीता के चिन्तन का प्राण है । नीता के” 
कर्मय्रोय के अनुसीर कर्म में अहंकार और फल प्राप्ति की इच्छा का परित्याग कर 
अपने वेश धर्म का निष्ठापूर्वक पालन ही कर्मयोग है । गीता के दर्शव की प्रशंसा 
करते हुए डॉ. बासुदेव शरण झग्रवाल ने कहा है कि “विश्व के साहित्य में काम- 
शास्त्र थ्रौर मोक्षशास्त्र का ऐसा रहस्यपूर्स प्रन्‍्य कोई दूसरा उपलब्ध नहीं है लिसते 
गीता की तुलना की जा सके 7? डॉ. रा्घाकृप्एान ने इसकी महत्ता के बारे में कहा 
है कि “किसो प्रन्य का मनुत्य के सत पर कितना भ्रधिकार है, इसे उस प्रन्थ को 
कस्तोटो समझा जाप तो कहना होया कि गोता मारतोय, विचारधारा का सर्वाधिक 
प्रमत्वशाली ग्रन्थ है । यह दर्शनशास्‍्तत्र का भनूठा ग्रन्ध है 


तर 
जे 
ह्‌ 
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सहामारत एक: काव्य के रुप में“ महाभारत में सौन्दर्य की, जता क्ः 
होकर कर्म और संघर्ष की प्रधानता है.। अतः यह अन्य विशुद्ध काव्य-नहीं कहा. जी - 
सकता क्योंकि विशुद्ध काव्य में ही सौन्‍्दये-की प्रधानता होती है। महाभारत में सौन्दर्य 
की श्रपेक्षा नीति वोध तथा: धर्म चर्चा अधिक है। कवि. का., उद्देश्य अहाभारतत 
के नायकों की वीरता और जय-पराजय का चित्रण करना श्रषिकं है । इसीलिये.. 
भहामारत में शुद्ध सौन्दर्य झ्रौर'प्राकृतिक वर्शन यदा-कदा. ही मिलते हैं । . हा 
|. महाभारत के धादर्श--महाभारत की प्रतिमा वहुमुखी है। मह ग्रन्च चीरत्र- 
चित्रण की खान है । ग्न्य में स्वेक पात्र होते हुए भी ग्रन्थकार ने प्रत्येक चरित्र सके 
साथ पूरा न्याय: किया है। भहाभारत का पे पात्र अपने आप में एक शादर्श 
है जो समाज के प्रत्येक व्यक्ति को कोई वा कोई संदेश देता है। महाभारत के विशिद्ध 
पाव भारतीय जीवन के विधिध झ॒पों के प्रतीक है । भीष्म के चरित्र में हमें. बढ़ता, 
सत्यनिष्ठा, कतंव्यपरायणता भर कठोर पितृभक्ति देखने.को मिलती है । दुर्योधन 
भ्रनैत्तिकता और राज्यलिप्सा का मृत्तेरप है । युधिष्ठिर घर्म और 82203 अटूद' 
श्रादर्श है, अनेक कष्ठों के .उपरांत भी वे घ॒र्म मार्ग पर अडिय रहते हैं। पाँचों पाण्डद 
सधुर भातृत्व प्रेम के प्रतीक हैं गरुधिष्ठिर पक्के, ज्ञान और नैतिकता के, मीम शक्ति के, , 
धर्जून साहस और कुशलता तथा मकुल और सहदेव शआ्राज्ञाकारिता के श्रादंश रहे हैं ) , 
कुन्ती, गांधांरी और सुभद्रा त्याग परायरा पत्नी और माता का यूत्त रूप है। छण्छ 
न्याय श्रौर धर्म के प्रतीक है। कर्ण आदेश) मैत्रीमाव तथा दानशझ्ीलता के. 
प्रतिस्प है। , . . | कट व ५ 
” महाभारत में द्रोपदी का आदर्श नारी चरित्र अत्यन्त ,विलक्षण है :। वह 
पाँच पतियों की पंत्नी होते हुये भी पतितन्रता थी । वनपवव में द्रौपदी के आदर्श चरित्र _ 
का विस्तृत विवेचन किया गया है । 3 रा 


महाभारत का साहित्यिक सहृंत्व-- यद्यपि महाभारत ज्ञान का विश्व कोष है 
तथापि साहित्यिक इष्टि से यह उतना ओएष्ठ ग्रन्थ नहीं कहा जा सकता, जितना - 
रामायण । इसमें कवि की दृष्टि सौंद्य बोघ- पर इतनी नहीं रही “जितनी नीति एवं 
धर्म विषयक उपदेशों- पर, भ्रतः भाव एवं भाषा विषयक उत्कृष्टता इसमें भ्रासमात्त '. 
फी गहराईयों, को नहीं .छु सकी । प्रकृति-चित्रण एवं नारी-चित्रा इसमें शून्य के. 
वराचर है । यह तो समग्र रूप में एक वीर काव्य है, जिसके नायक सदा संघर्ष में 
व्यस्त रहते हैं । यद्यपि काव्य के-इष्टिकोण से' इसे _ हम रामायण के समकक्ष ग्रथ - 
नहीं कह सकते तथापि इसके कथानकों ने अनेक कवियों एवं लेखकों को प्रभावित - 
किया । राधव पाण्डवीय, किरानार्जुनीय; नैषधीयचरितम्‌, शिशुपाल वध, विक्नमो- 
वेशीय, मध्यम व्यायोग, दूत घंटोत्कच, कर्णमार, उरुमंग; पांचराजर ,दृतवाक्य तथा 
: बालचरित भादि रचनाएँ महामारत पर ही आधारित हैं।.. ... 

ऐतिहासिक महत्व--भहामारत का ऐतिहासिक महत्व भी कम नहीं आँका-. 
“गा सकता । यह /तत्कालीतों कोरव-प्राण्डव. संघवे का बृणंन्‌ तो है-ही,परन्तु साथ ही . 


232 
मारतीय संस्कृति और हिन्द धर्म के सर्वांनीण विकास की गाथा नी है । इस ग्रन्धमें 


चरित्रों की. प्रामाईरिकक एंवं विश्वसनीय जानकारी .मिलेती है " 


नेतिक महत्व-- महामारत भी रामायण के समान, समाज को नैतिक- दनाने 

का आदर्श प्रस्तुत करने वाला उच्चकोटि का ग्रन्थ; है । क्रौरव पाण्डव संघर्ष में 
पाग्डव पक्ष की विजय उसी सत्य और घर्म की विजय थी ज़ो कि रामायरा में राम 
की थी । भ्रतः मह॒पि वेदव्यास ने सत्य, पवित्रता, त्याग, सेव[-एवं घर्मपरायणता का 
जो आदशे पाण्डवों के रूप में प्रस्तृत किया है, वह निश्चय ही समाज को नैतिक 
उत्थान की राह दिखा सकता है, बश्च्ते मानव समाज उस रास्ते पर चले । ' ॥ 


अ्रतंतः यह कहना उपयुक्त ही होगा कि “महरस्ारत एक विशाल ग्रत्थ हैं, जो 
कि ज्ञान राशि का पअप्रतिम भण्डार है । यह एक विराट कृति तथा, परम्पराप्रों प्रौर 
कथाप्नों का विशाल कोष, है । बह हमारा जात्तीय इतिहास ही नहीं, श्रपितु घामिक 
ग्रन्य भी हूँ । इसका सांस्कृतिक महत्व नी कम नहों है-। यह कालांतर के संस्कृत 
कवियों, नाटककारों व गद्य काव्यकारों के लिए उपजीव्य है। भगवदगीता भी इसी 
का अ्रंग है, जिसमें ज्ञान, कर्म एवं भक्ति को मर्दांकिनों प्रवाहित है। निःसंदेह महा- 
भारत ज्ञान का विश्व कोष है, विश्व की श्रेष्ठ काव्य रचना है ओर मारत का महान 


महाकाव्य 
# ४ है। महाकवि कालिदांस 


हक 


विश्व के साहित्य गगन मण्डल में कालिदास सर्वाधिंक ज्योंतिदेन्त एंवँ 
उज्जवल नक्षत्र के समान आलोकित हैं | महाकवि चूड़ामरणि, संस्कृत कवि मण्डली- 
मण्डल, .समुद्ध साज्राज्य के वैसद, ऐश्वर्य, शांति एवं सुव्यवस्था के प्रतीक, भारतीय 
संस्कृति के महान व्याब्याता, संस्कृत को विश्व साहित्य में मूधन्य स्थान दिलाने वाले 
कालिदास का स्थान महाकाव्यों के रचयिताओ्रों -में अग्रगण्य हैं । उनकी प्रतिमा 
सर्वतोमुखी है । महाकाव्य, नाटक एवं गीति-काच्य सभी क्षेत्रों में वे अपने झाप में 


बेजोड़ हैं ।:कालिदास भारतीय संस्कृति के उत्कर्ष काल़ के प्रतिनिधि कवि हैं ! 


24 तत्कालीन समाज और सांस्कृतिक चेदना की सही तस्वीर उनके साहित्य में दिखायी 


री 


देती है । उनकी तुलना अंग्र जी के प्रसिद्ध नाटककार शैक्सपियर से की जाती है । 
कितु एक॑ श्र्थ में वे शेक्सपियर से मी महान व्हरते हैं क्‍योंकि शैक्‍्सपियर ने किसी 
महाकाव्य की रचना नहीं की, जबकि कालिदास ने नाटक के साथ-साथ महाकाव्यों 
की भी रचना की । 

कालिदास का जीवनवत्त - भारतीय साहित्य जगत की महान विभूति और 
अनुपम प्रतिभा के घनी कालिदास के जीवन परिचय सम्बन्धी कोई विश्वसनीय और , 
प्रामाणिक सासग्री उपलब्ध नहीं है । इससम्बन्धर्में अधिकांश तथ्य अनुमानित ही है । 
इनके विषय में अनेक किवदन्तियाँ प्रचलित है । भारतीय परंम्परा के अनुसार कालि- _ 
-दास उंज्जयिनी के रहने वाले शव धर्मावलम्वी ब्राह्मयय थे । कालिदास ने अपने “मेघ-- 
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इत' काव्य मैं उज्जयिनी के प्रति विशेष रुचि प्रदर्शित की है। इससे कक हि 
कालिदास उज्जयिनी- के निवासी रहे हो । कालिदास के काव्यों भर नाठकों ह कप 
घाटियों, उपत्यकाओं, केसर के मनमावन खेतों आदि का जो वर्णन है रे 
आधार पर डॉ. लक्ष्मीघर तथा श्री वैद्य आदि विद्वान काश्मीर को हम 
जन्ममूमि मानते हैं । देवी काली से संबंधित हीने के कारण कतिपय बंगाली ली 
कालिदास: को बंगाल का निवासी मानते हैं । कुछ विद्वान उनकी वैदर्भी काव्य शृ 
के कारण उन्हें विदर्भ (बरार) का निवासी मानते हैं । इतिहासकार क्सिन्द स्मिय 
कालिदास को मालवा के मंन्दसौर का निवासी मानते हैं । किन्तु वहुसंख्यक विद्वान 
उनके उज्जयिनी के निवासी होने के समर्थक हैं ) 
कालिदास के, जन्म स्थान की भांति उनके प्रारम्मिक जीवन और शिक्षा आदि 
केसेस्वन्चमें मी'कोई विश्वसनीय और प्रामारिष_क जानकारी प्राप्त नहीं होती है ' 
कालिदास के प्र/रम्मिक जीवन के बारे मैं भारतीय परम्परा में प्रमेक अनुश्नृतियां 
प्रचलित है । एक अनुश्वत्ति के अतुयार कालिदास विवाह के पूर्व महामुर्ख थे । वहां 
के राजा की पुत्री विद्योत्तमा अत्यंत विदुषी और समस्त कताओओं में निंपुण थी । 
उसंने अपने विवाह के लिये यह शर्ते रखी कि जो उसे शास्त्रार्थ में परास्त कर देगा 
वहे उसी के साथ विवाह करेगी । उससे विवाह के इच्छुक अनेक विद्वानों मे राज- 
कुमारी से शास्त्रार्थ किया किन्तु वे परास्त होकर लौट गये । एक बार जब ऐसे ही कुछ 
पण्डित राजकुमारी से शास्त्रो्थ में परास्त होकर निराश वापस लौट रहे थे, तब मार्ग 
में जहोंने कालिदास को जिस तने पर बैठे थे उसी को काटते हुये देखा । वे पण्डित | 
राजकुमारी से अपनी पराजय का बदला लेने ओर उसका. भान मर्दन करने के लिये' 
कालिदास को पकड़कर राजदरवार में ले गये और वहाँ उन्होंने इनकी विद्वता की: 
मिथ्या प्रशंसा की । पंडितों की मिथ्या अशंसा और पडयंत्र के  फलस्दरुप विद्योचमा 
का विवाह कालिदास से.हो गया । विवाह के वाद जब विद्योत्तमा को अपने पति की- 
मू्ता का ज्ञान हुआ तो उसने के।लिदास को बहुत्त बुरा-मत्ता कहा । विद्वानों का. 
यह भी मत है (कि एक दिन जब ऊँट की आवाज सुनकर कालिदास ने 'उष्ट्र'. के 
स्थान पर डठ्र! जब्द का उच्चारण किया तो विद्योत्तमा अत्यंत दु:खी हुयी । कवि - 
कालिदास अपनी पत्नी के;तीक्ष्ण शब्द बाणों से अपमानित होकर विद्याध्यन को चले 
गये । कई वर्षों तक वयाकररा और अन्य शास्त्रों का अध्ययन कर ज्ञान के प्रकाण्ड 
रण्डित बन कालिदास घर लौटे । पर लौटने पर बाहर आकर इनकी पत्नी ने इनसे 
ईछा, :“प्रस्ति कश्चित्‌ वाग्बिशेष ?” हा जाता है कि कालिदास ने अपनो. पत्नी के. 
 वागत वाक्य के आधारे पर ही इुमारसम्मव', 'मेघदूत' और 'रघुवंश' -काव्य- 
गे रचना की ची। 
एक अन्य भ्रनुश्रुति इससे थोड़ी; मिश्न है। इसके श्रनुसार-कालिदास अपनी: 
त्नी द्वारा किये गये भपमान से पीड़ित होकर सीके देवी काली के मंदिर में पहुँचे: , 
र उन्होंने अपनी जीम ऊठकेर देवी के चरणों में झपित: करदी "उनकी यह 


बे 
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श्रेद्धा और मक्ति देखंकर देवी अत्यन्त प्रसन्न हो. गयी । देवी की भंसीम प्रनुकम्पा से 
वज्मूर्स कालिदास समस्त शास्त्रों के ज्ञाता और महान कवि एवं-, नाटककार बन * 
. गये । ऐसा माना जाता है कि देवी काली की कृपा की अनुकम्पा से प्राप्त ज्ञान के 
कारण हीं उनेका ताम कालिदास पड़ी ) किन्तु उपर्युक्त किवदन्तियों की पुष्टि के 
लिये हमारे -पास ऐतिहासिक प्रमाण उपलब्ध. नहीं है।.__ फिर भी यह स्वीकार 
करना पड़ेगा कि कालिदास ने विद्योत्तमा से विवाह के उपरांत अनेक वर्षों तक . 
विद्याध्यन करके व्याकरण और शनेक शास्त्रों में महारथ हाध्िल की थी । तदपरांत 
उन्होंने दाम्पत्य जीवन व्यतीत किया' और अ्रनेक काव्य ग्रंथों की रचना को | 
श्रीलंका की एक श्रनुश्रुति के अनुसार कालिदास की मृत्यु एक वेश्या के घर में हुई 
थी । एक अन्य भ्रनुश्रुति के अनुसार उनकी मृत्यु घारानगरी में हुई थी ।* 
कालिदास का का कालनिर्णय + कालिदास के काल या समय का प्रश्न भी 
उनके जीवन के . अश्रन्य पक्षों की माँति भारतीय साहित्य का अत्यन्त जटिल और 
विवादास्पद प्रश्न रहा.है । इस सम्बन्ध में विद्वानों ने भिन्न-भिन्न मत प्रकट किये हैं । 
इस सम्बन्ध में. मुख्यतः दो मत, प्रचलित हैं + ये दोनों ही मत उनके विक्रमोर्चशीय' 
नामक नूटक तथा उनके साहित्य में उल्लेखित “विक्रम” शब्द के झाधार पर प्रति- 
पादित है। ये मत निम्नलिखित हैं-- 
पहला मत--इसः मत के अनुसार कोलिदास का समय प्रथम शताब्दी ई पृ 
था । इस मत के अनुसार परमार वेंशीय महेन्द्र गुप्त के पुत्र -विक्रमादित्य प्रथम शती 
.ईं पू. में उज्जयिनी के राजा हुये, जिन्होंने शकों को हराकर 57 ई. पू. में विजय के 
उपलक्ष्य में विक्रम सम्बत्‌ चलाया। जैन साहित्य तथा कथासरित्सागर में इसी 
विक्रमादित्य का उल्लेख हुआ हैः और कुछ विद्वान इसो विक्रमादित्य को मॉलिकृ 
विक्रमादित्य मानकर कालिदास को प्रथम शताब्दी ई. पू, का सिद्ध करते हैं | कालि- 
दास के नाटकों में विक्रम शब्द का प्रयोग और उनका विक्रमोर्वशीय नाटक भी इस 
तथ्य की पुष्टि करते है-। किन्तु इस तथ्य में सबसे बड़ी आपत्ति यह है कि अभी 
तक अ्रथम शताब्दी ई. पू. में विक्रमादित्य नामक ऐतिहासिक राजा का होना 
पूर्णरपेण सिद्ध नहीं हो पाया है । ः 
इसरॉमत--यह ग्रुप्तकाल से सम्बद्ध है। भारतीय अनुश्नुतियों के अनुमार 
कालिदास महान गुप्त सम्राट चद्धग्रुप्त ट्वितीयें (280 ई. से 43 ई.) जिसने कि शक्त 
विजय के उपरान्त विक्रमादित्य कौ उपाधि धारण की थी, के दरवार के नवरत्नों में 
से एक थे । विक्रमोवशीय के नाम तथा उसमें प्रयुक्त कतिपथ वृक्तियों द्वारा 
कालिदास स्पष्टतया अपने आश्रयदाता सम्नाट विक्रमादित्य की ओर संकेत करते 
'हैं। जो विद्वाव कालिदास को गुप्तवंशीय -चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य का 
समकालीन मानते. हैं उनकी मान्यता है कि चूंकि प्रथम शताब्दी .ई. पृ. में 
विक्रमादित्य नामक किसी शासक के होने के ऐतिहासिक प्रमाण उपलब्ध नहीं है । 
अत्तः कालिदास निश्चय ही चन्द्रयुप्त विक्रमादित्य के समवालीत ही थे । अपने इस 
मत के समर्थन में वे निम्नलिखित तक प्रस्तुत करते हैं-- 
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: () कालिदांस ने प्र्पने कुमारसम्भव” काव्य की. रचना चन्द्रगुप्त विक्रमा- 


[दिंत्य के पुत्र कुमारज॒प्त के जन्म के. उपलक्ष्य में की थी । - 
हु (2) कालिदास ने अपने महाकाव्य “रघुवबंश' में रु की जिस दिग्विज्य का 


वर्णन किया है, वह वर्णन . चन्द्रगुप्त विक्रमादित्य के पिता समुद्रगुप्त की प्रयास 


अशस्ति में वर्णित दिग्विजय के समान है ! 


(3) कालिदास की रचनाओं में ग्रुप (रक्षा करना) धातु का बार-बार' 


प्रयोग उनके ग्रुप्तकाल का होने का सूचक है । 
(4) कालिदांस ने भ्रपने महाकाव्य 'रघुवंश' में हुसों का वर्णोन किया है । 
हण गुप्तकाल में हो भारत में प्रविष्ट हुये थे ॥. 


... (5) कालिदास: और बौद्ध विद्वान अश्वघोष की रचनाश्रों में उल्लेखनीय 
संमानता है । किन्तु:दोनों की रचनाओं में कालिदास की रचनायें अ्रधिक श्रेष्ठ हैं । 
ऐसा प्रतीत होता है कि कालिदास ने अश्वघोष का अध्ययन कर श्रपनी शैली को 


प्रधिक परिष्कृत कर लिया था। चूंकि अश्वधोष का समय प्रथम शताब्दी ईस्वी - 


हैं, भ्रतः कालिदास उसके बाद गरुप्तकाल में ही हुये होंगे ! 
(6) मन्दसौर के. 473 ई... के ग्ुप्तकालीस' अभिलेख में. कालिदास की 


रचनाओं की स्पष्ट कलक मिलती है इससे सिद्ध होता है कि कालिदास -473 ई.से 


पूर्व चुद्द्रंगुप्त विक्रमादित्य के समय में ही हुये थे । 


(7) कालिदास' के 5साहित्य में परिष्कृत भाषा, सुख, शान्ति, समृद्धि, 
सम्पन्नता भर उललासमय वातावरण का जो वर्णान मिलता है । वह गुप्तकाल में ही 


सम्मव धा । 


अतः प्राप्त. साक्ष्यों से यही मत सर्वभान्य है कि कालिदास गुप्त सम्राट 


चद्धगुप्त विक्रमादित्य के समकालीन और उनके नवरत्नों में एक थे । 

कालिदास की रचनाए-ज्ञानाज॑न के पश्चात कालिदास ने अंनेक साहित्यिक 
ग्रन्थों की रचना की । 'कृष्णचरित” नामक ग्रन्थ के अनुसार कालिदास ने पाँच 
काव्यों तथा चार ताटकों की रचना की थी किन्तु श्रमी तक उनके चार काव्य-- 
ऋतुसंहार, मेघदूत, कुमारसंम्भव और रघुवंश तथा तीन नाटक--विक्रमोर्वशींय, 
सालविकार्निमित्र और पभिज्ञान शाकुन्तलम ही प्राप्त हुए.हैं । क्षेमेन्द्र ने अपने ग्रन्थ 
वृहत्कथामंजरी' में कालिदास की एक अन्य रचना- 'कुन्तलेश्वरदोत्यम”क्य एक श्लोके 
उद्धृत किया है। किन्तु यह ग्रन्थ अ्रमी तक प्राप्त नहीं हुआ है । 


कालिदास की काव्य रचमाए--कालिदास की अश्रभ्ी तक चार काव्य रच- 


नाए प्राप्त हुई हैं---ऋतुसंहार, सेघवूत, 'कुसारसम्सव भर रघुवंश । इनमें रघुवंश 


ओर कुमारसम्मव महाकाव्य है -तथा ऋतु संहार और मेघदूत खण्ड काव्य है । 


सिर () ऋतुसंहार-- ऋतुसंहार' का प्र है ऋतुओं का चक्र । यह एक गीति- 
व्य है । यह अत्यन्त लघुं और सरल सादा काव्य है जिसमें 53 पद्म और छ 


"सर्य हैं। इस कृति के प्रत्येक सर्ग में मारत की क्रमशः छ ऋतुग्रों--श्रीष्म। पावस ह 
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(वर्षा), शरद्‌, हेमनत, शिशिर ऑर बसनन्‍्त का अत्यन्त! सरल, रोचक, रमणीय, स्वा- 
“माविक तथा प्रमावशाली विशद्‌ वर्णन किया गया है । इस कृति में. कालिदास का 
नुक्ष्म प्रकृति निरीक्षण.तथा प्रकृति प्र म॑ं प्रिलक्षित होता है ! 


इस काव्य की रचना में कंवि ने ऋतुओं का वर्रान मात्र प्राकृतिक रूप में 
ही नहीं किया अपितु प्रकृति के साथ मानव का भावनात्मक सम्बन्ध भी कायम 
“किया है। कवि ने अपनी प्रेयसी- को सम्बोधित कर प्रत्येक ऋतु की रमणीयता 
और उसके मानव पर होने वाले प्रभावों का' वर्शन किया है ! प्रकृति का मानवीय- 
: करण करने में कालिदास की लेखनी अति प्रवीण थी ! भावनाओं .के निरूपण भौरं 
भाषा की दृष्टि से यह कवि. की प्रथम रचना प्रतीत होती है 
(2) मेघदूत- मेघदूत एक खण्ड काव्य है जो ग्रीतिकाव्य शैली में 
लिखा गया है । विद्वानों का मत है कि मेघदूत खण्ड काव्य की-समता का कोई 
अन्य खण्ड-काव्य - सैंस्कृत साहित्य में. ही नहीं अ्रपितु विश्व साहित्य में उपलब्ध 
नहीं है । मेघदूत एक लघु खण्ड काव्य है जिसमें -00 से |प्रविक पद्च है। . 
“स पर लिखी टीकाओं में मल्लिनाथ की टीका .में! 28, थ्ौर बल्‍लम देव 
की टीका में -.पद्म हैं। यह काव्य दो- खण्डों में विभक्त है पूर्व मेघ 
और उत्तर मेघ । इस. काव्य की कथा वस्तु नगण्य.है किन्तु विपय अत्यन्त रोचव 
है । यह काव्य एक यक्ष की विरह यांथा है जो कर्तव्य प्रमाद के फलस्वरूप अपने 
स्वामी कुबेर के शाप के कारण अपनी “पत्नी को अलकापुंरी में, छोड़कर एक वर्ष 
के लिए रामगरिरि पर्वत पर निर्वासित होने का दण्ड पाता है। निर्वासित यक्ष आठ. 
माह तो व्यतीत्‌ कर द्यू है किन्तु वर्षा. ऋतु आने पर. प्रिया वियोग में: उन्मत्त 
होकर उत्तर दिशा की “ओर जाते: “हुये मेघः से अपनी प्रिया तक अपना प्रेम और 
विरह संदेश पहुंचाने का. गाभ्रह करता है । इस.काव्य के पूर्व मेघ. खण्ड में प्रकृति के 
मनोहारी दृश्यों तथा वर्षा - की कामोत्पादक विंशेषताओं का आकर्षक चित्रण है । 
इस खण्ड में कालिदास ने रामग्रि पर्वत से लेकर श्रलकापुरीः तक पहुँचने 
के मार्ग के नदी, पवेत, ग्राम, नगर, नर-नारी एव. प्राकृतिक हश्थों' का बहुत्त 
ही तरस और हृदयग्राही वर्णन किया है । उत्तर मेघ में अलकापुरी के सौन्दर्य, वहाँ 
' के वाप्तिमों के ऐश्वये और विलासपृर्ण जीवन, यक्ष पत्नी और -यक्ष के संदेश का 
उल्लेख है । इसी कारण यह वियोग और जगार का श्रेष्ठ ग्रंध है। अ्रभिव्यंजना 
की सूक्ष्मता, कोमल भावना की अभिव्यक्ति और विषय की ब्रहुलता के कारण, मेघदूत 
, को कादिदाय की प्वेत्कृप्ट रचना - भी मान लिया जाता है । .इरा काव्य ग्रथ से 
भावाशिश्यजया का एक उदाहरण- देखिए जिसमें यक्ष व्याकुल होकर कहता है-- 
“हे प्रिये ! पत्थर के .दुकड़ो और भिन्न-भिन्न -रंगों वाली धातु की खड़िया से 
जब में तुन्हारा चित्र खींचना चाहता हूं, उस समय शअंसु से मेरी आंखें भर जातो 
है भ्रौर घिन्न में भी में तुम्हारे दर्शन से वंचित कर दिया जाता हूँ ।” प्रो. कोय ने तो। 
यह तक * कह डाला कि “बादल के आगे बढ़ने के वर्णन 'का चमत्कार प्वा यक्षी 
के चित्र ईद झरणा फी जितमी प्रशंसा फो झाय उत्तनो थोड़ी है ।” ,मेघदूत में 
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कालिदांस:ने प्रकृति के प्रति चेत॒नता में विश्वास प्रकट कर उसमें अपने हृदय का: 
प्रनुराग उडेल दिया है । ्ि ेल्‍ 3 ड््डे े 

कुसारसम्भव --विश्व साहित्य के क्षेत्र में सॉस्क्ृतिक चेतना जगाने वाले 
महाकवि कालीदास की. लेखनी से दो. महाकाव्य प्रकट हुये। इसमें 'कुमारसम्भन्र 
.उनका उत्कृष्ट महाकाव्य है जिसमें.कालीदास की काव्य कला का कमनीय दिग्दशन 
: हुआ है,। :कुम/रसम्मव की कथावस्तु का झ्राधार शिवपुराण और विष्णु पुराण, में 
बर्शित कथायें हैं किस्तु कालिदास ने अपनी काव्य विधा से इन कथाओं में जो रोच- 
कता और लालित्य उत्पन्न किया उससे यह कथायें मौलिक प्रतीत होती हैं । इस 
काव्य के 7 सर्गों में शिव पार्वती के विवाह, कारतिकेय के जन्म तथा त्तारकासूर के 
वध की कथा का वर्णन है । कुमार-सम्मव के प्रथम सर्ग में हिमालय के सौन्दर्य का 
संश्लिष्ट और विम्बग्राही वर्णन है,.दूसरे सगे में वसंत के आगमन और वनश्री की 
श्रामा, तीसरे सर्ग में शिव की तपस्या और कामदेव दहन, चौथे सर्य में रति विलाप 
तथा पाँचवें सर्ग में पावंती की तपस्या और बटुक वेषधारी शिव झौर पावेती का संवाद 
बहुत ही उत्कृष्ट एवं प्रसादपूर्ण शैली में, अंकित किये गये हैं । आगे के सर्गों में 
शिव-पार्वती विवाह, कार्तिकेय के जन्म, उनकी बाल क्रिड़ाओं. और उनके देव सेनानी 
नियुक्त होने तथा तारकासुर के चघ का वर्णन है । 

कुमार-सम्मव में कालिदास की वर्णनाशक्ति मृदुल,भऔर मनोहरी रूप से प्रस्फुटित 
-हुई है । इस ग्रन्थ में हिमालय के हृदयग्राही प्राकृतिक सौन्दय, रति विलाप में प्रियतम 
की वियोगजन्य ज्वाला, पावंती के यौवन जनित रूप सौंदर्य आदि प्रसंगों का अत्यन्त 
भावपूर्णे, श्राकपंक और सुन्दर चित्रण किया गया है । किसी माभिक भांव को स्पष्ट 
शब्दों में व्यक करने.की ग्रपेक्षा कालिदास उसे श्रनूठी व्यंजना के सहारे संकेतों में व्यक्त 
करते हैं। कुमार-सम्मव काव्य कला की दृष्टि से कवि की विद्वता का प्रतीक ग्र थ 
है । यह सुन्दरतम महाकाव्य और कवि की प्रौढ़ कृति है । 

रघुवंश--कालिदास के काव्यों में ही नहीं अपितु समस्त संस्कृत साहित्य में 
'रघुवंश' का अत्यन्त उत्कृष्ट स्थान है। रघुवंश की कथा का मूल स्रोत वाल्मीकि 
कृत्त रामायण है । इसके 9 सर्गो में भारत के सू्यवंशी राजा दिलीप से लेकर राम 
तथा राम के वंशजों का चरित्र चित्र किया गया है । कालिदास ने रघुवंश' महा- 
काव्य में दिलोप, रघु, अज, दशरथ, राम, कुश आदि 9 सूर्यवंशी शासकों के 
जोवन चरित और घटनाओं के सहस्रों वर्षों के इतिहास को इस तरह से एकसूत्र में 
पिरोया है कि घटनाओं के विखराव के बावजूद कथा के अनवरत प्रवाह. में कहीं भी 
विराम और शिथिलता नहीं, श्राई है। इस महाकाव्य के प्रथम नौ सर्गों में राम के 
चार पूर्वजों--दिलीप, रब, भ्रज और दशरथ .का वर्णन मिलता है तथा 70वें से 
।5वें सर्ग तक के छः सर्यो में राम के जीवन दूत का वर्णुन है । 6वें सगे से 9वें, 
नगे तक के चार सर्गो में राम के वंशजों का वर्णन मिलता है। 

रघुवंश् में कालिदास की पूर्ण प्रगल्मता, परिपक्व अज्ञा और प्रौढ़ प्रतिमा 
का परिचय मिलना है। 9 जर्गो में ऐसे प्रशस्त एवं रुचिकर काव्य की सृष्टि 
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करना, अनुपम एवं उपयुक्त धारणाओं का स्वाभाविक समावेश करना, आकरंक 
चरित्र-चित्रण और विशद्‌ वर्णनों, से उसकी श्री सम्पन्नता में उद्धि करना झौर समय 
ग्रन्थ में इस व्यंजना और शैली का उचित समन्वय करना---ये सब कार्य कवि की 
सर्वातिशोधिनी प्रतिमा के ही द्योतक है। इन्दुमति का स्वयंवर्‌, अज का विजाप, 
राम तथा सीता की विमान यात्रा, निर्वासित होने पर लक्ष्मण द्वारा सीता का संदेश 
भेजना, शून्य भ्रयोध्या का उसकी अ्रधिष्ठायी देवी द्वारा कुश के स्वप्न में वर्णन-- 
इसमें से प्रत्येक घटना इस ग्रन्थ में इतनी स्वाभाविक झौर रसास्निग्घ शैली में वर्णित 
हुई है कि पाठक पर वह अपनी श्रमिट छाप छोड़ जाती है । आादर्शों की भ्रनुपम सृष्टि 
तथा रम्य श्लौर ललित कथोपकथन और सरस एवं स्पष्ट मावव्यंजना के लिए रघुवंश 
कालिदास की केंव्य प्रतिभा,को निरन्तर प्रस्फूटित करता रहेगा । 


कालिदास एक नाटककार के रुप में-- महाकवि कालिदास संस्कृत साहित्य ' 
के सर्वेश्रे ष्ठ नाटककार भी हैं । कथावस्तु की गठन शैली में रमणीयता; और पात्रों के 
चरित्र-चित्रण की स्वामाविकता श्रादि सभी दृष्टिकोश से कालिदास के नाटक श्रद्धितीय 
सिद्ध होते हैं। कालिदास ने स्वयं लिखा है कि “मेरे नाटक तो नये हैं, पुराने कितने 
हो विद्यमान हैं । किन्तु पुराने होने से कोई नाटक उत्तम नहीं कहा जा सकता श्रोर 
नया होने के कारण किसी नाटंक को निन्‍दनीय भो नहीं माना जा सकता। कृति के 
गुण-दोष पर विचार करके परीक्षकों को निश्चित करना चाहिए कि कोनसा ग्रन्थ हेय 
है भोर कौनसा ग्राह्म ।” भारतीय नाट्यकला का पूर्ण उद्रेक हमें सर्वप्रथम कालिदास 
की रचनाशओ्रों में प्राप्त होता है । श्रनुठी कल्पना शक्ति श्रौर विलक्षण नाट्य नैपुण्य के 
बल पर कालिदास विश्व के समी नाटककारों में शअ्रग्नगण्य माने जाते: हैं | उनकी 
प्रतिमा सवंतोमुखी थी । उनके महाकाव्य जैसे सरस शभौर हृदयग्राही हैं, जैसी नवीन 
झऔर कमनीय कल्पना शक्ति उनके काव्य ग्रन्थ 'मेघदुत' में दिखायी देती है, वैसी ही 
रचना चातुरी से उनके नाटंक भी देदिप्यमान हो उठे हैं। उनके निम्नलिखित तीन 
नाटक ग्रन्थ उपलब्ध हैं--- 


- मालविकाग्निभित्र-यह एक ऐतिहासिक नाटक है जिसमें पाँच श्र क हैं । इसके 
पाँच भ्रकों में कालिदास ने -शुगवंशीय, शासक अग्निमित्र श्रौर उसकी रानी इरावती 
की परिचारिका मालविका के प्रेम का वर्णन किया है । राजमहिपि घारिणी की 
परिचारिका मालविका अपने अनुपम सीन्दय्य से राजा अग्निमित्र को श्राकृष्ट कर लेती 
है । रानी घारिणी को जब इसका पता चलता है तो वह “ईर्प्यावश मालविका को 
कारागार में डलवा देती है। श्रन्त में मालविका का यह संवाद की वह जन्म से 
विदर्भ की राजकुमारी है, तव राजा अग्निमित्र से उसका विवाह हो जाता है । 


प्रथम कृति होने पर भी यह. कवि-की उत्कृष्ट रचना है । कवि कौ प्रसादपूर्ण 
मनोहर माषा, चटकीले एवं सरस उत्तर तथा प्रत्युत्तर सामयिक कथन नाटक में विशेष 
स्थान रखने हैं। यद्यपि इसमें कुछ नाट्य दोष भी पाये गये हैं. तथापि इसमें 
कालीदास की काव्य कला की प्रचुर कलक विद्यमान है । ऐतिहासिक दृष्टि से भो यह 
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नाटक महत्वपूर्ण है क्योंकि इसमें यूनानियों के भारत से निष्कासन का भी 
वर्गान है | ४ हक 

विक्रमो वशीय--यह कालिदास का दूसरा नाटक हूँ । इसमें पाँच श्र के हैं । 
इस नाटक के प्रतिष्ठान का आधार ऋग्वेद, शतपथ ब्राह्मण तथा वायु पुराण में 
उल्लेखित ऐल राजा पुरुखा और उवंशी नामक श्रप्सरा की प्रेम न है । यही 
पुरूरवा श्रीर उवंशी विक्रमोबंशीय नाटक के नायक और नायिका हैं। जब दानव 
केशी स्वर्ग जाती हुई अप्सरा उवंशी का अपहरण कर लेता है तब ऐलराजा पुरू- 
रवा उर्वशी की रक्षा करते हैं। फलतः उबेशी ओर पुरुरवा प्रेमबद्ध हो जाते हैँ । 
उवंशी को भरत मुनि के श्राप के कारण प्रृथ्वी पर आना पड़ता है । दोनों प्रेमपूर्वक 
जीवन व्यतीत करते हैं । एक बार उवंशी निषिद्ध कुमारवन में प्रविष्ठ हो जाते 
पर लता के रूप में परिवर्तित हो जाती है, इस पर राजा पुरुरवा द्वारा विरह- 
बिलाप को कवि द्वारा अपूर्व रूप में. अंकित किया गया है । संगमनीय मणि के 
प्रभाव से उवंशी अपना वास्तविक रूप पुनः प्राप्त कर लेती है। राजा पुरुरवा 
के पुत्र के साक्षात्कार से उर्वशी श्राप मुक्त हो जाती है और वह स्वर्ग लोटना 
चाहती है परन्तु इन्द्र की आज्ञानुसार उवंशी और पुरुरवा आदर्श दम्पत्ति की 
भांति जीवन यापन करते हैं। - 


विक्रमोबंशीय संभवतः एक गीत काव्यात्मक नाटक है । पुरुरवा के प्रेम को 
कृवि में बहुत ही सजीव वना दिया है । उवंशी के पुत्र के प्रति वात्सल्य को भी कवि 
मे सफलतापूर्वक चित्रित किया है। मालविकाग्निमित्र की श्रपेक्षा इस नाटक में 
कालिदास चरित्र-चित्रण व कथा वस्तु को प्रस्तुत करने में अधिक सफल हुए हैं । 


ग्रसिज्ञान शाकुन्तलम्‌--का लिदास की यह नादय कृति सम्पूर्ण संस्कृत साहित्य 
के नाट्य साहित्य की सर्वेश्रेष्ठ रचना है । श्रभिज्ञान शाकुल्तलम्‌ की मुल कथा वस्तु 
महामारत के आदिपवे में वर्णित शकुन्तलोपाख्यान पर आधारित है । इस सरस 
पौराशिक आख्यान को कवि ने अपनी श्रतिभा द्वारा नाटक में एक नवीन रूप 
प्रदान किया है। इस नाटक में सात अंक हैं जिनमें हस्तिनापुर के शासक दुष्यन्त तथा. 
ऋषि विश्वामित्र की कन्या शकुन्तला के प्रेम, वियोग और पु्रिलन फी कथा का 
' वर्णन है। प्रथम अंक में ऋषि कण्व के आश्रम के प्राकृतिक वातावरण के मनोरम 
रश्य तथा शकुन्तला और उसकी सखियों के आमोद-प्रमोद का सुन्दर वर्णन है; दूसरे 
अंक में दुष्यन्त भौर शकुन्तला के मध्य परस्पर अनुराग पैदा होने, तीसरे अंक में 
दुष्पन्त और शकुन्तला के समागम तथा गान्धर्ष विवाह होने, चौथे अंक में शकुन्तला . 
की कष्व ऋषि के प्राश्म से बिंदाई, पाँचवें श्रंक में शकु्तला के हस्तिनापुर पहुँचने 
भौर ऋषि दुर्वासा के श्राप के कारण दुष्यन्त द्वारा शकुन्तला को नहीं पहचानने तथा 
दिव्य ज्योति द्वारा शकुन्तला को उसकी माता मेनका के पास मारीच ऋषि के 
झाश्रम पहु चाने, छठे अक में श्र गूठी मिलने पर दुष्यन्त को शकुन्तला की याद श्राने 
श्रौर दुःखी होने तथा सातवें भ्रक में स्वर्ग से लौटते हुए दुष्यन्‍्त का मारीच ऋषि 
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के आश्रम में अपने पुत्र तथा शकुन्तला से मिलन होने आदि प्रसंगों का अत्यन्त सुन्दर 
वर्णन किया गया है । 

अभिज्ञान शाकुन्तलम्‌ कालिदास के नाट्य कौशल का अनुपम प्रमाण है। 
इस नाटक में मानवीय मावनाझों की अभिव्यक्ति, चरित्र-चित्रण तथा प्रकृति चित्रण 
उच्चकोटि के हैं। नाठक की भाषा और संवाद सरस तथा पात्रों के अनुरूप है। 
इस नाठक में शगार और करुण रस का अपूर्व प्रदशीन हुआ है । शकुन्तता के 
हुंदय में दुष्यन्त के प्रति प्रेम उत्पन्न होने, उनके समागम औौर गान्धर्व॑ विवाह के 
दृश्यों में शव गार रस का प्रदर्शन है । कण्व ऋषि के आश्रम से शकुन्तला की बिदाई . 
का चौधा श्रक तो करूणा रस की दृष्टि से समस्त संस्कृत नाटक साहित्य उपवन 
का अद्वितीय सौरमयुक्त विकसित पुष्प है। इस अंक में शकु॒न्तला की बिदाई के 
दयय में कालिदास ने मानव और प्रकृति भें मावनाओ्रों के आदान-प्रदान और आत्मीय- 
कररा का जो चित्र श्रस्तुत किया है वह अद्वितीय है। पाँचवें अंक में दुष्यन्त हारा 
पहचानने से मना करने पर अपमानित होकर रोती हुई शकृुन्तला के गमन का 
दृश्य भी अत्यन्त करूणाजनक है । शकुन्तला की सुकुमारता, उसकी पवित्र मुग्घता, 
उसके वियोग और उसकी तपस्या आदि का कवि मे सफलता के साथ निरूपण किया 
है । इसमें मारतीय आदर्शो को मी दुष्यन्त एवं शकुन्तला के रूप में चित्रित किया 
गया है | यही कारण है कि भाषा की" प्राज्वलता भावों की गहराई, सजीव 


चित्रण तथा रसों के सही निरूपण के कारण यह नाटक विश्व के साहित्य में विशिष्ट 
स्थान रखता है । 


इस नाटक का अनुवाद संसार की अनेक भाषाओं में हो चुका है । विदेशी 
विद्वानों ने इस नाठक की मुक्त कण्ठ से प्रशंसा की है । जर्मेन कवि गोरे का कहना 
है कि “शकुन्तला विश्व की ,सर्वभ्रे ष्ठ कल्पना कृतियों में से एक है, जिसमें यौवन का 
फूल शोर भ्रोढ़ावस्था का फल एक साथ मिल सके हैं ।” रवीद्धनाय टैगोर का कथन 
सत्य हैं कि “न तो शक्सपियर का, न श्रन्य किसी पश्चिमीय श्रथवा भारतीय लेखक 
का नाटक कालिदास के इस नाटक की सम्रानता कर सका है ।” वास्तव में ग्रभिनज्ञान 
शाकुन्चलम ने कालिदास की प्रतिभा को चरम एवं सर्वोच्च शिखर तक पहुंचा 
दिया है । 

कविवर कालिदास का नाम अपनी महती उपलब्धियों के कारण झाज भी 
जाज्वल्यमान नक्षेत्र के समाव जगमगा रहा है और. जगमगाता रहेगा । वे सर्वेश्रेष्ठ 
कवि एवं सर्वश्रेष्ठ नाटककार के रूप में सदा श्रमर रहेंगे । उनकी महाव्‌ देव को 
भारतीय साहित्य कमी नहीं भुला सकता । 

कालिदाप्त के साहित्य की विशेषतायें--कालिदास का सम्पूर्ण साहित्य 
- श्रनुपम विशेषताओं से परिपुरण है । वह भारतीय संस्कृति के प्रतिनिधि कवि हैं । 
उनके पात्र मारतीय झादर्शों की भव्य भूरति है। उनके काब्यों में भारतीय समाज 
भौर संस्कृति का वास्तविक स्वरूप प्रतिविम्बित है । कालिदास ने श्रपने कावब्यों के. 


न्फ्व 
माध्यम से मारतीय संस्कृति के उच्च आदर्शों, घ्म॑ और अनन्य सांस्कृतिक पक्षों 
को विशेष वल प्रदान किया है। मारतीय संस्कृति के इतिहास के नम मण्डल में , 
कालिदास का साहित्य चन्द्रमा के समान आलोकित है। उनके साहित्य की निम्त- 
लिखित विशेषतायें हैं-- 


(7) भाषा और काव्य सौन्दर्य --कालिदास की माघा सरल, सरस, 
स्वाभाविक और सुन्दर है। उनको भाषा विलिष्टता और कृत्रिमता के परिहार से 
मुक्त श्रनववरत गति से बहती सरिता के समान सरल, सुबोध भौर मधुर है । उन्होंने 
सम्पूर्ण साहित्य में कहीं मी अनावश्यक अथवा अनुपयुक्त शब्दावली का प्रयोग नहीं 
किया । किसी बात को चित्रित करते समय कालिदास उसे वर्णनात्मक शब्दों में 
कहने की श्रपेक्षा व्यज्जना के द्वारा ही प्रकट कर देते हैं । कतिपय चुने हुए शब्दों 
में किसी दृश्य की एक भाँकी प्रस्तुत कर देता उनकी कला का मर्म है । मन्दाक्राँता 
के लम्बे समासों में भी कहीं भाषा की शिथिलता और सरसता का श्रभाव इृष्टिगत 
नहीं होता है । वैदर्भी शैली के वह भनुषम आचार्य है । माषा-की मधुरता, कोमलता 
वाक्य विन्यास और भावानुकूल शब्द लाघव कालिदास के साहित्य को मुख्य 
विशेषता है । | 


कवि कालिदास छन्दों के प्रयोग के भी प्रवीण आचायें थे । उन्होंने अपने 
साहित्य में साव, रस तथा घटनाओं के अनुरूप - इन्द्रवज्ञा, वंशस्थ, वसन्‍्त -तिलका, 
मालिनी, शादूल विक्रीडित तथा मन्दाक्ान्ता छुल्दों का सफल श्रयोग किया है। 
कालिदास अपनी छन्द योजना के प्रति इतने. सचेत थे कि जहाँ कहीं भी रस श्ौर 
भाव में परिवर्तत हुआ, वहीं उन्होंने उसी , के अनुरूप छन्‍्द भी बदल दिये । “इससे 
विचारों के प्रवाह के साथ-साथ छन्द, रस और भाव में मंजुल- सामंजस्थ उत्पन्न हो 
गया है । कुमार-सम्भव और रघुवंश महाकाव्य में काव्य नियमों के श्रनुसार एक सर्गे 
एक छन्द में लिखा गया है तथा सर्ग के अन्त में विभिन्न छन्दों का प्रयोग हुआ है ! 


कालिदास ने भ्रपनी कविताओं में अलंकारों का प्रयोग बड़ी मर्मज्ञता से किया 
है । उपमा एवं अनुप्रास का प्रयोग तो उनके काव्य में स्वेत्र देखा जा सकता है 
किल्तु कहीं भी अलंकारों का प्रयोग भारस्वरूप, नहीं है। उनकी उपमाओं में 
दिव्यता, सुवोधता श्रौर सरलता सवंत्र दिखाई देती है जैसे राजा दिलीप और सुदक्षिणा - 
के बीच में नन्दिनी वैसी ही .सुशोभित हो रही है जैसे दिन और रात के मध्य 
रक्तवर्णा संध्या विराजती है--“दिन पक्ष मध्य गतेव संध्या ।” क्लिष्टताः भौर 
मावों का अर्थ बदलने के मय से कवि ने यमक और श्लेष अलंकारों का प्रयोग कम 


ही किया है । / 


(2) उपमाध्नों का प्रयोग-'उपसा कालिदासस्थ' कहकर भारतीयों ने कालिढंस 
को 'उपमाओं का प्रद्वितीय आचायें स्वीकार किया है । उनका सम्पूर्ण साहित्य नवीन; 
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अनूठी, असाधारण झौर अद्वितीय उपमाओं से परिपूर्णा है। इन उपमाझों से उन 
साहित्य का आनन्द द्विगुरित हो गया है। कालिदास ने यह उपमा्रें बहिजंगत, 
अन्तर्जगत और जीवन के प्रत्येक अंग से चुनी है । इससे काव्य के सौन्दर्य और 
औौष्ठव में अपार इृद्धि हुई है । कालिदास के सम्पूर्ण साहित्य में उपमाओं की अनुपम 
छटा विखरी पड़ी है | रघुवंश में इन्दुमति की उपमा दीपशिखा और अज की समता 
भ्रट्ट से की गई है । इसी ग्रन्थ में दिलीप और सुदक्षिणा के वीच बैठी नन्दिनी की 
उपमा दिन और रात के बीच संध्या से दी गई है । कुमारसम्भव में शिव और पार्वती 
के विवाह के लिये कामदेव की झ्रावश्यकता की उपमा देते हुये कवि ने कहा है कि 
उनके विवाह के लिये कामदेव उसी प्रकार आवश्यक है जैसे भ्रकुर फूठने से पूर्व बीज 
को जल की अपेक्षा होती है । इसी प्रकार शिव की कृपा से रहित तप से कृश 
पार्वती की उपमा इन्द्र की कृपा से रहित अनावृप्टि से क्षीण - लेत की खूड से दी 
गई है । मेघदूत में यक्ष पत्नी की आंसुओं से मरी आ्रावी खुली आँखों की उपमा 
वर्षाकाल में अवखिली कमलिनी से दी गई है । इस प्रकार कालिदास ने अपनी 
सरल, स्वामाविक और सुन्दर उपमाओं से साहित्य में जीवन्तता उत्पन्न 
करदी है || 

(3) विषयों फी सरसता--विपयों की सरसता कालिदास के साहित्य की 
प्रधान विशेषता है । कालिदास ने अपनी सुकुमार कल्पना, भाव॑ व्यंजना, प्रांजल 
पद विन्यास' श्रौर वर्णन शक्ति की काव्य प्रतिमा के वल पर नीरस और शुप्क 
विषयों में भी सरसता श्लौर रोचकता उत्पन्न कर दी है ॥ वेद, महाकाव्य तथा पुराण 
साहित्य में सन्दर्भ रूप में वर्णित कथाओं को श्राधार वनोकर कालिदास ने अपनी 
. लेखनी की कुशलता के बल पर इन कथानकों को सरस झौर आकपंक वना दिया 
दिया है। ऋतु संहार के ऋतु वर्णान में कालिदास ने ग्रीष्म ऋतु की तपती दोपहरी 
: में भी सौन्दर्य खोज निकाला है | उनके अनुसार ग्रीष्म के मध्यांह में सूर्य की सीधी 
किरणों के सम्पर्क से भरनों की घाराकों में छौटे-छोटे इन्ध घनुप की छठा दिखाई 
देती है । 

(4) प्रकृति चित्रण--कालिदास प्रकृति के प्रवीण कवि हैं। उनके काव्य में 
प्रकृति का अत्यन्त सुन्दर और रमणीय चित्रण प्राप्त होता है। उनकी अन्तर्रात्मा 
सर्देव प्रकृति में रमती है । उनकी रंगभूमि प्रकृति की गोंद ही है जो पियूपवर्षिणी 
प्रकृति के रस से रसवती है । उन्होने प्रकृति के जो चित्र उपस्थित किये हैं उनमें 
अपनी लेखनी से मानो प्राण फॉक दिये हैं । उनके प्रकृति वर्णन में निरीक्षण की 
नवीनता, सहृदयता की सरलता और कल्पना की कमनीयता पायी जाती है । 
कालिदास का प्राकृतिक वर्णान इतना उज्ज्वल, सजीव और विशद्‌ हैं कि वर्शित 
रृश्य हमारी आँखों के सामने स्वतः ही उपस्थित हो जाता 

रघुवंश, कुमार-सम्मव, मेघदूत, ऋतु संहार इत्यादि में प्रकृति का मनोरम 
चित्रण प्राप्त होता है । रघुवंश में वशिष्ठ ऋषि के आश्रम तथा त्रिवेणी के प्राकृ- 


तिक सौन्दर्य का वर्शान है। कुमार-सम्मव की तो रंगस्थली ही प्रकृति है । इसमें 
हिमालय पर्वत के सौन्दर्य का वर्सन है । मेघदूत में रामगिरी से भ्रलकापुरी तक के 
मार्ग का अत्यन्त मनोहारी चित्रण हुआ है | ऋतु संहार में छः ऋतु्रों के प्राकृतिक 
सौन्दयं का अत्यन्त हृदयग्राही वर्णन किया गया है । अभिज्ञान शाकुन्तलम्‌ के प्रथम 
भ्रक में कण्व ऋषि के आश्रम के प्राकृतिक दृश्यों का चित्रण तो अद्वितीय है। 
प्रकृति का अलंकारिक चित्रण प्रस्तुत करते और प्रकृति के चेतन रूप को स्वीकार 
करने में कालिदास की लेखनी अद्वितीय है । 


संक्षेप में, निष्कर्ष रूप से यह कहा जा सकता है कि कालिदास प्रक्ृति के 
श्रनन्य पुजारी हैं | प्रकृति के प्रति उन सा भावुक हृदय अन्यन्न कम पाया जाता है । 
उन्होंने प्रकृति की विभिन्न अ्वस्थाओं के, उसके विचित्र रूपों के, उसकी विभिन्न 
प्रतिक्रियाओं के चित्र खींचने में जो अ्रदुभुत सफलता प्राप्त की है, उसके कारण उन्हें 
निःसंकोच प्रकृति का सर्वश्रेष्ठ खित्रकार कहा जा सकता है। 


(5) मानव श्र प्रकृति में तादात्म्य--कालिदास का सम्पूर्ण साहित्य प्राकृ- 
तिक दृश्यों के सजीव चित्रण से परिपूर्ण है। उनके प्राकृतिक वर्खन में अनेक ' 
विशिष्टतायें हैं। एक ओर जहाँ कवि ने मानव सौन्दर्य की श्रभिव्यक्ति के लिये 
प्रकृति का झ्राश्नय लिया है वहीं दूसरी ओर प्रकृति के ऊपर मानव की भावनाओं 
और कार्यों का प्रभाव अभिव्यक्त किया है। कालिदास ने कभी-कभी प्रकृति और 
मानव स्वभाव के बीच परस्पर प्रगाढ़ मंत्री तथा सहज अ्म और सहानुभूति के 
सम्बन्ध स्थापित किये हैं। प्रकृति पर मानव के मनोवैज्ञानिक प्रमाव को व्यक्त 
करते हुए रघुवंश में कहा गया है कि दिलीप के वन में जाने पर जंगल की अग्नि 
भी बिना दृष्टि के शान्त हो गई और फल-फूलों की समृद्धि बढ़ गई । वन्य जीवों, 
प्रकृति और मानव के झात्मीय सम्बन्धों को व्यक्त करते हुये कालिदास ने रघुवंश 
(सर्ग [4 पद्म 39) में कहा है कि “म्रग सीता के वुःख में मुख से घास गिरा देते हैं, 
मयूर नाचना छोड़ देते हैं, व॒क्षों के ह्यास-रूप पुष्प गिर पड़ते हैं | सीता के रोने पर 
सारा बन हो रो रहा है ।” प्रकृति श्र मानव के झात्मीय सम्बन्धों का सर्वश्रेष्ठ 
उदाहरण अभिज्ञान शाकुन्तलम्‌ नाटक का चौथा प्रक है । इसमें शकुन्तला के कण्व 
ऋषि के झ्राश्रम से पतिग्रह के लिये बिदाई के समय आश्रमवासियों के साथ प्रकृति 
मी दु:ःखी दिखाई देती है । इस दृश्य में कहा गया है कि पतिग्रृह को जा रही शकु- 
न्ला को दृक्ष क्‍्त्रों, लाक्षारस तथा फूलों के आभूषण के रूप में अनेक उपहार * 
देकर उसके प्रति अपना प्रेम प्रकट करते हैं और कोयल भी घ्वनि द्वारा उसे 
बिदाई की स्वीकृति देती हैँ । शकुन्तला के सम्मावित वियोग से आश्वमवासियों के 
साथ प्रकृति भी दुःज़ी है । मृगियों ने तृण खाना छोड़ दिया, मोरों ने नृत्य: करना 
छोड़ दिया श्रौर लतायें पत्तों के त्याग के रूप में भ्रांसू बहा रही है । मेघदूत में 
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यक्ष अकृति के सौन्दर्य से अपने सन्तप्त हृदय को शाँत करता है । इस प्रकार प्रकृति 


के साथ मानव के झात्मीय सम्बन्धों की अ्रभिव्यक्ति केवल - कालीदास के साहित्य में 
ही मिलती है । 


(6) च्रित्र-चित्रण एवं साव व्यंजना--चरित्र-चित्रण की दप्टिसे कालिदास 
विश्व के सर्वश्रं ष्ठ कवि माने जाते हैं । उनके सभी पात्र आदर्श चरित्र के घनी हैं । 
कुमार-सम्भव में कालीदास ने हिमालय पुत्री पावंती की तपस्या और पत्तिव्रत्य का 
अपूर्व चित्रण किया है | धीरता की मूर्ति घारणी, चपल भ्रम की प्रतिमा मालविका, 
उन्मत्त भ्रेम की अधिकारिणी उर्वशी, स्वामाविक ईर्या तथा प्रणय मान की प्रति- 
विधि इरावती और प्र॑म, मेत्री, लज्जा, करुणा और तेज की मूर्ति शकुन्तला आदि 
समस्त चरित्र कालिदास की लेखनी के दिव्य से प्रकाशित हो उठे हैं। रघुवंश 
चरित्र चित्रण के सृजन में श्रद्धितीय है । ग्रुदवाक्य में भ्रटल विश्वास तथा श्रतिथि 
सेवा के व्याकुल दिलीप का चरित्र जितना सुन्दर है; वरतन्तु की इच्छा प्रति करने 
वाले रघु का चरित्र मी उतना ही श्लाघनीय है । मर्यादा के रक्षक और लोकरंजक 
शासक के रूप में राम के चरित्र को कालिदास ने ग्रतीव कोमल तूलिका से चित्रित 
किया है। दुष्यन्त एक प्र मी, पुत्र वत्सल पिता और कर्त्तव्यपरायण राजा के रूप में 
घीरोदत्त नायक है । पे 


कालिदास के साहित्य में हृदय पक्ष का प्राधात्य है । कवि मानव हृदय की 
परिवर्तनशील दत्तियों को समझने तथा उन्हें श्रभिव्यक्त करने का श्रद्भुत चातुये 
रखते थे | प्रतः उनकी रचनाओं में मानव हृदय की कोमल भावनाओं का अत्यन्त 
सुन्दर वर्णान-हुआ है । कालिदास ने मानव जीवन के ऐसे ग्रूढ़तम विपयों का भी 
सजीव चित्रण किया है जिनकी सामान्यतया साहित्यकार उपेक्षा कर देते हैं । 
उदाहरणार्थे मेघदूत में यक्ष व्याकुल होकर कहता है “हे प्रिय पत्थर के टुकड़े के 
भिन्न-भिन्न रंगों वाली धातु की खड़िया से जब तुम्हारा , चित्र खाँंचना चाहता हूं, 
उस समम झ्रांसू से भेरो श्रांसें मर जातो हैं श्र चित्र में भी ठुम्हारे दर्शन से वंचित 
हो जाता हूँ” । इसी प्रकार अभिज्ञान शाकुन्तलम्‌ नाटक में कण्व ऋषि के आश्रम से 
विदा होते हुये शकुन्तला की मानसिक स्थिति, संसार से विमुख वीतरागी कण्व की 
मावाभिव्यक्ति एवं उसकी सखियों के वियोगजन्य दुःख का चित्रर मानवीय भाव- 
नाओ्ों की अभिव्यक्ति के अनुपम उदाहरण है । इसी प्रकार रघुवंश में अज-इन्दुमती 
विवाहोत्सव के वर्णान में कवि ने लज्जा की मर्यादा और प्रेम की उच्छ खलता के 
संधर्ष के बीच प्रेम मावनाओं का अनुपम चित्रण किया है । 


(7) सौन्दर्य वर्णन--कालिदास सौन्दर्योप्ासक कवि थे । वे सौन्दर्य की 
कोमल भावनाओं के सच्चे पारखी थे । प्राकृतिक सौन्दय के साथ नारी सौन्दय के 
वर्णोन में उनकी विशेष रुचि थी। उनके भनुसार भ्रकृत्रिम सोन्दर्य ही सच्चा सौन्दर्य 
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है। कुमार-सम्मव के आठवें सर्ग में कालिदास ने पार्वती 'के' नख-शिख वर्णन 
में अ्ग-श्रग में रुचि लेकर उनके प्रत्येक प्रवयव का प्रत्यक्षीकरण कराया 
है। अभिज्ञान शाकुन्तलम्‌ में शकुल्तला के सौन्दर्य का वर्णन तो श्रद्धितीय है। 
कवि ने उसके सौन्दर्य की तुलना पुष्पित लता से की है--“उसके श्रधर 
नये पल्‍लव की लालिमा लिये हैं, उसको सुजायें कोमल शाखाओं का अ्रनुकरण करते 
हुए भुकी है, विकसित फूल के समान लुमावना यौवन श्रगों से प्रस्फुटित हो रहा 
है /” मभेघदूत में यक्ष मेघ के समक्ष अपनी पत्नी के सौन्‍्दय्य का वर्णन करता है। 
परन्तु महाकवि स्त्री के वाह्य था शारीरिक सौन्दर्य को सच्चा सौन्दर्य नहीं मानते 
उनकी दृष्टि में सच्चा सीन्दर्य चरित्र और शुभ ग्रुण है । कुमार-सम्मव में उल्लेख हैं 
कि जब शरीर सौन्दर्य से पाव॑ती शिव को आराकृष्ट नहीं कर सकी तो उन्होंने मत 
ही मन अपने रूप की निन्‍दा की और फिर भपने रूप को तपस्या के द्वारा सफल 
अनाने का प्रयास किया । | 

कालिदास सौन्दर्य की पूर्णंता प्रेम में मानते हैं, किल्तु उनकी इष्टि में 
विषय वासनायुक्त प्रेम सच्चा प्रेम नहीं है। कष्ठों और वियोगों की आग में 
जलने के पश्चात्‌ स्थायी रहने वाला प्रेम ही सच्चा प्रेम है। उनके काव्यों और 
लाढकों में ऐसे ही प्रेम की भावना प्रधाव रही है। कालिदास प्र म में भश्रमर इति 
अथवा: स्वच्छन्द प्रेम के समर्थक नहीं है । उनकी दृष्टि में दाम्पत्य प्रेम, ही 
उचित प्रेम हैं । उनके काव्य के सभी प्रेमी अन्त में दाम्पत्य जीवन में 'प्रवेश 
करते हैं ] ह 

(8) जीवन के श्राद्श---कालिदास का साहित्य मात्र एक साहित्यिक विधा 
ही नहीं है अपितु उनके साहित्य में लोकोत्तर चरित्रों के माध्यम से मानव की आत्मिक, 
भानसिक, सामाजिक और शारीरिक उन्नति की प्र रणा छिपी हुई है। कालिदास 
महाकवि हैं उनके आदर्श और सन्देश सर्वकालिक है । उनकी मान्यता है कि कत्तेंव्य 
प्रमाद दण्डनीय है । इसी कारण यक्ष निर्वासित होता है और उर्वशी व शकुन्तला 
श्रष्मप्रस्त होती है । उनके श्रनुसार कामासक्ति जघन्य है । इसी सिद्धान्त की पुष्टि के 
लिये उन्होंने श्रज श्रौर इन्दुमती, काम और रति, यक्ष और यक्ष पत्नी तथा दुष्यन्त 
झौर शकुन्तला के चरित्र उतारे हैं। कालिदास यौवन के उद्यात्त प्रेम को उचित नहीं 
भानते हैं. वे उसमें संयम के पक्षपाती हैं। कालिदास के अनुसार आर्य नारी अपने 
पति में कोई दोष नहीं देखती है । निर्वासता सीता कहती है कि उनकी कामना तो 
यही है कि उन्हें जन्मान्तर में भी यही पति मिले | कालिदास के अनुसार मानव को 
त्याग के लिये भ्रय॑ संग्रह, सत्य बोलने के लिए मित्माषण, यश के लिए जय 
कामना ६58 सन्तानोत्पत्ति के लिये विवाह करना चाहिए । मानव जीवन के सम्बन्ध 
में उन्होंने कहा है कि वह वाल्यकाल में विद्या प्राप्त करें, युवादस्था में विषयों का 
. झोग करे भौर बृद्धावस्था में मुनिद्कत्ति कर योग द्वारा शरीर का त्याग करे । 
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हे 


भ्रभिज्ञान शाकुन्तलम्‌ में दुष्यन्त को एक प्रेमी, पुत्र वत्सल, प्रजा पालक 

और घीरोदत्त नावक के रूप में तथा शकुन्तला को प्रेम, लज्जा, करुणा, धय॑, 
: प्ैधा तेज की मूति और करत्तव्यपरायण माता के रूप में चित्रित किया गया है। 
रघुवंश के राम मारतीय जीवन के आदशों के प्रतीक है । मर्यादा तथा व्यवस्था की 
रक्षा के लिए शारीरिक, मानसिक और सामाजिक य्त्रणा सहने तथा लोकरंजन के 
लिये प्राण प्रिया भार्या का परित्याग करने वाले चरित्र के; माध्यम से कालिदास यह 
सन्देश देते हैं कि मानव अपने लिये नहीं दूसरों के लिये जीवित रहे। जीवन में 
घंय॑, श्रद्धा, भक्ति, माता-पिता, गुरु आदि की सेवा, भ्रातृ प्रेम, एक पत्नीन्नरत श्रादि ' 
. जीवन के आदर्श तथा जगत की मर्यादा है। कालिदास ने दिलीप, रघु, भ्रज भ्रौर 

राम में इन आदर्शों को खूब हृदयंगम किया है । 


कालिदास ने श्रपने साहित्य में मानव जीवन के आदर्शों के साथ राजनीतिक 
जीवन के श्रादर्शों का भी प्रतिपादन किया है । रघुवंश इसका श्रेष्ठ उदाहरण है । 
रघुवंश का प्रत्येक राजा--दिलीप, रघु, दशरथ, राम श्रपने पुत्रों के युवा होने पर 
उन्हें राज्य सौपकर, संन्यास ग्रहरा करते हैं । प्रजारंजन श्रौर प्रजारक्षण राजा के 
मूल कत्त व्य थे | “ प्रजारंजन के लिये ही राम ने अपनी प्राण प्रिया पत्नी सीता का 
परित्याग किया था । दुष्यन्त भी प्रजारंजक और प्रजारक्षक शासक ये । कालिदास 
: के अनुसार जिस प्रकार वृक्ष धूप सहकर भी यात्रियों को छाया देते हैं वैसे ही राजा 

को मी कष्ट सहकर प्रजा का हित करना चाहिए । 


कालिदास ने भ्रपने विचारों में भ्रनेक सृक्तियाँ प्रतिपादित की है । उनमें से 
कुछ तो लोकोक्तियाँ सी बन गई हैं जैसे--किसी को कभी भी नितान्त सुख या दुःख 
नहीं मिलता है, व्यय का काम करने वाले तिरस्कार के भागी होते हैं, दुष्टों का शासन 
उपकार से नहीं होता, प्रेम की धारा दोनों. शोर से बहने पर ही श्रानन्ददायक 
होती है, आदि। ._ ४ 


उपयुक्त काव्यात्मक विशेषताओं के कारण ही कालिदास की कविता विश्व 
साहित्य में श्रेष्ठता का प्रतीक वन गयी है | इसी कारण अनेक विद्वानों ने कालिदास 
की मुक्त कण्ठ से प्रशंसा की है । चवम्‌ शताब्दी में श्रानन्दवर्धनाचार्य ने अपने ग्रन्थ 
घ्वन्यालोक में लिखा है कि “इस संसार में श्रवेक कवि पैदा होते हैं, फिर भी उसमें 
से कालिदास के समान दो, तीन या अधिक से अभ्रधिक पाँच छः व्यक्तियों को हो महा- 
कवि की उपाधि दी जा सकती है ।” टीकांशार,मल्लिनाय ने तो यहाँ तक कह दिया 
“कालिदास की वाणी के सार को श्राज तक केवल तोन व्यक्तियों ने ही समझा है, 
एक तो ब्रह्मा, दूसरे सरस्वती और तोसरे कालिदास स्वयं । मेरे समान पुरुष तो उन्हें 
दीक-ठोक समझते में अ्रसमर्थ हैं ।” कालिदास वास्तव में संसार के सर्वेश्रेष्ठ कवियों 
में से हैं । - 
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सन्त प्रवर तुलसोदास 


"संत प्रवर तुलसीदास मध्यकालीन भारतीय संस्कृति के प्रतिनिधि कवि 

हैं । उन्होंने विधर्मी शासन के अत्याचारों से पीड़ित श्लौर निष्क्रिय भारतीय संस्कृति . 
में नवजीवन का संचार किया । मध्यकालीन भारतीय संस्कृति के पुनरुत्थान में उनका 
अभूतपुर्वे योगदान है । ' 

वस्तुतः तुलसी हिन्दी साहित्याकाश के ज्योतिबन्त नक्षत्र हैं। पं. रामचन्द् 
शुक्ल के शब्दों में “यदि कोई पुछे कि जनता के हृदय पर सर्वाधिक विस्तृत श्षधिकार , 
रखने वाला हिन्दी का सबसे बड़ा कवि कौन है तो उसका एकमात्र यही उत्तर ठीक 
हो सकता है कि भारत हंदय, सारतीय कण्ठ, भक्त चूड़ामणि, गोस्वामी तुलसोदास । 
निःसन्देह तुलसी युगप्रवंतक थे जिन्होंने अपनी मेघावी शक्ति के द्वारा रामचरितमानस 
का सुजन कर एक ऐसा पौष्टिक रसायन तेयार किया, जिसे खाकर भारतीय संस्कृति 
अमर हो गयी । उनकी काव्य रूपी पियूष मनन्‍्दाकिनी का पयपान कर भारतीय 
जनमानस ने शीतलता श्र तृप्ति का अनुमव किया । समाज के इस दिग्दशेक को , 
माँ मारती के मन्दिर में समासीन होते के लिए उच्चतम' सिंहासन प्राप्त है । 

जीवन बृत्त--मारतीय साहित्य परम्परा में कवि अपना परिचय देकर श्रहूं- 
कार प्रकट करना नहीं चाहते थे । श्रतः उनकी रचनाओं में उनके जीवन छत के 
बारे में स्पष्ट, जानकारी नहीं मिलती है । श्रन्य कवियों श्रौर सन्‍्तों की भाँति 
गोस्वामी तुलसीदास के जीवन के सम्बन्ध में भी निश्चित और प्रमाशिक जानकारी 
प्राप्त नहीं होती । उनके जन्म के समय के बारे में मी मतभेद हैं। कहा जाता है कि 
वे मुगल सम्राट भ्रकबर के समकालीन थे । कतिपय विद्वान तुलसीदास के शिष्य 
वेणी माघवदास के “गुसाई घरित्र' के श्राघार पर तुलसीदास की जन्म तिथि 
497 ई. (विक्रम संवत 554) मानते है । परन्तु अधिकांश विद्वान भारतीय जन- 
अति के झ्राधार पर उनकी जन्म तिथि 532 ई. (विक्रम सं. 589) की श्रावण 
शुक्ला सप्तमी मानते हैं । 


एक अनुश्र्‌ ति के अनुसार गोस्वामी तुलसीदास का जन्म उत्तर प्रदेश के - 
बांदा जिले के राजापुर ग्राम श्रथवा सोंरो चामक स्थान पर हुआ था। उनके पिता 
सरयूपारीण ब्राह्मण श्रात्माराम दुबे थे । उतकी माता का नाम हुलसी था। कहा 
जाता है कि तुलसीदास का जन्म अमुक्त मूल नक्षत्र में हुआ था और जन्म के समय - 
उनके मुह में बत्तीस दाँत विद्यमान थे । इस अदभुत बालक को देखकर इनके पिता 


डा 
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अनेक आशंकागों से मयमीत हो गये । अत: जन्म म के तीन दिन बाद उन्हंनि बालक को 
चुनियाँ नामक दासी को सौंप दिया। अगले द्विन इनकी माता की मृत्यु हो गई। 
दासी चुनियाँ ने वालक तुलसीदास का पुत्रवत्‌ पालन-पोषण किया किन्तु तुलसी के 
साढ़े पाँच वर्ष का होने पर चुनियाँ का देहान्त हो गया । श्रव तुलसीदास अनाय 
होकर इघर-उघर मटकने लगे । । 

इस समय तुलसीदास काशी में गुरु नरहरिदास के सम्पर्क में आये । नरहरि- 
दास ने वालक का नाम रामबोला रखा और उनका यज्ञोपवीत किया। काशी में 
रहते हुये तुलसीदास ने गुरू नरहरिदास के निर्देशन में विद्याध्ययन श्रारम्म किया । 
इसके बाद पन्द्रह वर्ष तक उन्होंने शेषसनातन जी के पास वेद, वेदांग और पुराण 
आदि ग्रन्यों का अध्ययन किया । शिक्षा समाप्ति के बाद उनका विवाह भारद्वाज 
गोत्रीय दीनवन्धु पाठक की कन्या रत्नावली से हुआ । कहा जाता है कि तुलसीदास 
अपनी पत्नी रत्नावली से अत्यधिक प्रेम करते थे झौर एक पल भी उसका वियोग 
सहन नहीं कर सकते ये । एक दिन इनकी पत्नी उनकी अनुपस्थिति में उनसे पूछे 
बिना श्रपने भाई के साथ भ्रपने पीहर चली गई । पत्नी का वियोग सहन न कर सकने 
वाले तुलसीदास रात को उफनती नदी पांर कर अपने ससुराल 'जा पहुँचे । तुलसी- 
दास की इस कामासक्ति को देखकर रुष्ट हुई रत्नावली ने उनसे कहा कि--- 

“अ्रस्थि चरम .सय देह में, ता में ऐसी प्रीति । 
तंसी जो श्रीराम 'मेह होती, न भव सीति ॥” 

प्र्यात्‌ मेरे इस हाड़न्मांस के शरीर में तुम्हारी जितनी श्रासक्ति है 
उससे श्राघी भी यदि भ्रौराम में होती तो तुम्हारा बेड़ा पांर हो गया होता ॥' पत्नी 
के ये शब्द तुनसीदास को लग गये और वे तुरन्त वहाँ से चल दिये । उनका वासनामय 
श्रनुराग वैराग्य में बदल गया । उन्होंने गृहस्थ जीवन त्यागकर साधुवेश धारण कर 
लिया । इसके पश्चात्‌ प्रयाग, अयोध्या, मानसरोवर प्रादि स्थानों का भ्रमण करते 
हुये वे काशी पहुँचे और वहीं बस गये । कहा जाता है कि यहाँ रहकर तुलसीदास 
मे भगवान शंकर की श्राज्ञा से : जनसाधां रखे में प्रचलित राम कथा को जनमापा 
में 'रामचरितमानस' के रूप में ग्रन्थ वद्ध किया । कहा जाता है कि ' इस ग्रन्थ की 
रचना में तुलसीदास को दो वर्ष, सात माह श्रौर छब्बीस दिन लगे थे । इसके बाद 
उन्होंने अन्य ग्रन्थों की रचना की । काशी में शान्तिपूर्वक राम स्तुति का गान करते 
हुये असीघाट पर श्रावण शुक्ला सप्तमी को 623 ई. (वि. सं. 680) में तुलसीदास 
की मृत्यु हो गयी ”। 

सन्त कवि--तुलसीदास एक महान कवि ही नहीं वरन्‌ महान सन्त भी थे । 
वे भारतीय संस्कृति के प्रथम महाकवि हूँ जिनमें सन्त और कवि दोनों के ग्रुण 
विद्यमान थे । उन्होंने भपने साहित्य के माध्यम से भारतीय घमं, जीवन, साहित्व 
और संस्कृति में नवजीवन का संचार किया । उन्होंने लोक धर्म और संस्कृति की 


249. 
बिखरी कड़ियों को एकसूत्र में पिरोया । इसीलिए श्राज भी करोड़ों हिन्दू उन्हें श्रद्धा 
और सम्मानपूर्वक स्मरण करते हैं । 


ठुलसी महाकवि के रूप में--तुलसी हिन्दी साहित्य के सर्वश्रेष्ठ कवि हैं। 
डॉ. रामचन्द्र शुक्ल के अनुसार “तुलसी जंसी काव्य प्रतिमा लेकर दूसरा कोई इस 
संसार में जन्मा ही नहीं । वे काव्य के भत्येक क्षेत्र में उस स्थान पर हैं जिस स्थान 
पर उस क्षेत्र का सबसे बड़ा कवि है।” उन्होंने हिन्दी सी हिल के चरम उत्कष काल 
में हिन्दी में प्रचलित सभी शैलियों में साहित्य रचना की है । उनका साहित्य विशाल 
है । उन्होंने प्रबन्ध' झौर 'मुक्तक' दोनों प्रकार की साहित्य रचना की है। कहा 
जाता है कि उन्होंने 25 श्रेष्ठ साहित्यिक ग्रन्थों की रचना की थी किन्तु नागरी 
प्रचारिणी समा, काशी ने तुलसी के बारह ग्रन्थों को प्रामाणिक माना है-- 
(7) रामचरितमानस (2) विनय-पत्रिका (3) कवितावली (4) दोहावली (5) गीता- 
वली (6) बरवे रामायरा (7) रामाज्ञाप्रश्व (8) रामलला नहछू (9) कृष्ण गीतावलो 
(0) बैराग्य संदोपनी () पाबंती मंगल (2) जानकी मंगल । | 

(4) रामचरितमानस--रामचरितमानस तुलसीदास की सर्वेश्रेष्ठ रचना .. 
है । इसने तुलसी को शभ्रमर बना दिया है। भाषा, भाव, प्रजन्ध कौशल, छुम्द बोर 
प्रलंकार योजना तथा रचना कौशल आदि दृष्टियों से रामचरितमानस हिन्दी साहित्य 
की भ्रनुपम झौर श्रद्धितीय रचना है । 


रामचरितमानस सात. काण्डों में विभक्त है--बाल, श्रयोध्या, पभ्ररष्य, 
किष्किन्धा, सुन्दर, लंका ौर उत्तरकाण्ड | इसमें त्रेतायुग के विष्णु श्वतार 
मर्यादा पुरुषोत्तम राम के चरित्र का विस्तृत वर्णन किया गया है। रामचरितमानस 
राम की कीति का अनन्त भण्डार ही नहीं अपितु हमारे झादशों का आदर्श है ॥ इस 
ग्रन्थ में तुलसी ने पात्रों के सजीव भ्रौर स्वाभाविक चरित्र-चित्रण के माध्यम से 
विभिन्न आदणे प्रस्तुत किये हैं। राम इस काव्य के घीरोदत्त नायक हैं। तुलसी ने. 
उन्हें मर्यादा पुरुषोत्तम भर लोक रक्षक के रूप में चित्रित किया है । इसके श्रतिरिक्त 
इसमें आदर्श राजा के रूप में दशरथ झ्लोर जनक, आदर्श माता के रूप में सुमित्रा भौर 
कोशल्या, श्रादर्श पुत्र के रूप में राम. लक्ष्मण, भरत भौर शत्रुघ्न, श्रादर्श भ्राता के 
रूप में लक्ष्मण और भरत, आदर्श पतित्रता पत्नी के रूप में सीता, आदर मित्र के 
रूप में सुग्रीव, आदर्श शत्रु के रूप में रावण, श्रादश सेवक के रूप में हनुमान तथा 
देशद्रोही के रूप विभीषण का :चरित्र-चित्रण हुआ है । आदर्शों का ऐसा. अनुपम 
भोर उदात्त चित्रण विश्व साहित्य में अन्यत्र दु्लंम है। तुलसीदास ने इन चरित्रों 
के माध्यम से मारतीय संस्कृति के महान आादशों को मूर्तरूप दिया है । इसी झादर्श 
प्रधान भ्रचता के कारण उन्हें भारतीय संस्कृति का प्रतिनिधि कवि माना जाता है । 
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रामचरितमानस साहित्यिक दृष्टि से प्रवन्ध काव्य का आदरश है। इसमें 
महाकाव्य के समस्त शास्त्रीय लक्षणों का भली प्रकार पालन हुआ है । सौन्दर्य वर्शंन 
के ग्रन्तगंत अयोध्या, जनकपुरी और लंकापुरी के सोन्दर्य तथा चित्रकूट, पंचवटी 
आदि वनों के प्राकृतिक सौन्दय का वर्णन अत्यन्त चित्ताकंपेंक है । इस काव्य में तीन 
प्रधान रसों |-श्व गा र, वीर झौर शान्त रस का मली प्रकार निर्वहन हुआ है जिसमें _ 
शान्त रंस की प्रधानता है । पात्रों के चरित्र-चित्रण-में भी तुलली ने भ्रदूभुत योग्यता ' 
प्रदर्शित की है । महाकाव्य में माव और भाषा का मंजुल समन्वय है । 

चरित्र-चित्रण और काव्यात्मक दृष्टि से श्रादर्श ग्रन्य होने के साथ समन्वय 
की इप्टि से भी यह एक महान ग्रन्थ है । तुलसीदास ने अपने युग में प्रचलित परस्पर 
विरोधी घामिक परम्पराओं और सम्प्रदायों में समन्वय करने का प्रयास किया था । 
उन्होंने शिव पावेती तथा राम की स्तुति कर शव और वैष्णव मतों में एकता 
स्थापित करने का प्रयत्त किया । इसी प्रकार उन्होंने निर्यमुण और सगरुण भक्ति, 
भक्ति और ज्ञान, गृहस्थ झ्ौर वेराग्य तथा ब्राह्मण श्रौर श॒द्र का अपने प्रन्थ के 
चरित्रों के माध्यम से सुन्दर समन्वय किया है । डॉ. हजारी प्रत्ताद हिवेदी के भ्रनुतार 
छुलसी का सम्पूर्ण काव्य 'समन्धय की विराट चेष्टा' है । 

इस प्रकार रामचरितमानस एक सम्पूर्णों काव्य है जिसके अक्षय भण्डार में 
हमारी संस्कृति के उच्च श्रादर्श और परम्परायें सन्निहित हैं ।॥ इसमें हमारी संस्कृति 
का जीवन्त स्वरूप परिलक्षित होता है। यह समग्र रूप से भारतीय संस्कृति का 
झादर्श घामिक ग्रन्थ है । प्रत्येक हिन्दू फे लिए यह ग्रन्थ उतना ही सम्मानीय है 
जितनी, ईसाइयों के लिए वाइबिल भर मुस्लिम धर्मावलम्बियों के लिए 
कुरान है । 

:. (2) विनय परच्चिका--विनय पत्रिका तुलसी का उत्कृष्ट गीतिकाब्य है । 
क्षजंमापा में रचित इस मुक्तक काव्य में विनय सम्बन्धी पद हैँ । राम भक्ति इस ग्रन्थ 
का झादर्श है । इसमें आध्यात्मिकता पर विशेष वल दिया गया है॥ भक्ति रस. की 
यह उत्कृष्ट रचना है. जिसमें भक्त मुक्ति शौर उद्धार के लिए श्रपने आराध्य देव 
राम की भश्रम्यवंना और अचना कर रहा है । . इस काव्य के गीत भावना तथा संगीत 
प्रधान हैं । .इसके गीतों में शान्त रस और कहीं-कहीं श्रोज की प्रधानता है । इसमें 
ज्ञान, भक्ति और देराग्य सम्बन्धी विचारों का सुन्दर वर्णन है । 


(3) कदितादइलो--कवितादली भी मुक्तक काव्य है. जिसमें तुलसीदास ने 
मनोहर झौर कवित्त सर्वयों में अपने झाराघ्य देव राम का स्तुतिगान किया है । इस 
काव्य की मापा अत्यन्त भाव प्रणव है। इसमें विभिन्न रसों--वास्सल्य, झ् गार, 

. वीर और वीमत्स झादि का सुन्दर निर्माह हुआ है । इसके केवट-प्रसंव, लंका दहन तथा 
हनुमान के मुद्ध कौशल का वर्णन उल्लेखनीय है। इसझं पद रागबद और य्रेय है । 
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(4) दोहावली--इसमें दोहों के रूप में राम का स्तुति गान किया गया है 
इसमें कुल 573 दोहे हैं जिनमें से 85 दोहे रामचरितमानस से उद्धृत किये गये हैं । 


(5) गीताबली--यह तुलसीदास का एक अन्य गीति काव्य है। इसके ब्रज 
आपा के गेय पदों में रामचरित का सुन्दर वर्णोन किया गया है । यह एक सरल और 
लीला प्रधान रचना है जिसमें वात्सल्य रस का सजीव और हृदयग्राही वर्णन है । 
सुलसी की इस रचना पर कृष्ण काव्य का प्रमाव दिखाई देता है क्योंकि इसके कई 
छन्द सूरदास के छन्दों के समान हैं ! 

(6) बरवे रामायण--इसमें बरवे छन्द में राम के जीवन से सम्बन्धित 
विभिन्न घटनाओं का वर्णन किया गया है । के हा 

(7) रामाज्ञाप्रश्न--यह गवधी भाषा में लिखी गई रचना है जिसमें सात 
सर्ग हैं । इसके दोहों में प्रश्नोत्तर रूप में राम-कथा समाहित है ॥ 

(8) रामलखाहुछू--यह पूर्वी ब्रवधी भाषा में सोहर छन्द में लिखा खण्ड 
काव्य है जिसमें श्लुगार रस में राम-कथा से सम्बन्धित कुछ छन्द हैं । 

: (9) कृष्ण गीतावली--यह भी गीति काव्य है' जिसमें द्वज भाषा में कृष्ण 
चरित्र का स्फुटपदों में वर्शंव किया गया है । ट 

(0) वैराग्य-संदीपनो--इसमें दोहा, चौपाई और सोरठा छल्दों के माध्यम 
से धर्म और ज्ञान के सामान्य सिद्धान्तों का विवेचन किया गया है । « " 

(44) वार्दती मंगल--इस खण्ड काव्य में शिव और पार्वती के विवाह का 
वणन है। | ४४७४ ह * 

(82) जानकी मंगल--अ्रवधी मापा के इस खण्ड काव्य में.राम और सीता 
के विवाह का वर्णन है। कल ु 

चुलसी की काध्यात्यक्ष विशेष्तायें--तुलसीदास हिन्दी साहित्य की अमृल्य 
और सर्वोत्तम निधि है । उनका आविर्भाठ हिन्दी साहित्य के लिए अत्यन्त कल्याण- 
कारी सिद्ध हुआ । जिस युग में निद्त्तिमूलक विचारधारा के कारण रागात्मक प्रदृत्ति 
की धारा शुष्क हो रही थी । उस युग में तुलसी ने रायात्मक प्रवृत्ति को पुनःपल्लवित | 
किया । उतकी रचनाओं में विविधता पूर्ण भावों की व्यंजना है | उनका ब्रज, अवधी 
“और हंस्कृत तीनों .भाषाभों पर , अ्रसाघारण अधिकार था । रामचरितमॉतस की 
-भापा अवधी है । विनय पत्रिका, कवितावली और दोहावली की भाषा संस्कृत प्रधान 

प्रज भाषा है। उनकी भाषा में, लौकिक श्रौर शास्त्रीय शुणों का सामंजस्य है । 
तुलती की भाषा साधु, परिमाजित तथा प्रसाद गुण युक्त है । तुलसी के काव्य में सभी - 
रसों का पूर्ण परिपाक है जिनमें मुख्य रूप से. भक्ति, वीर और - खूंगार रसों की 
'प्रघानता है । | ५ हर पक 
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तुलसी ने अपने युग में प्रचलित समी काव्य शैलियों का अपनी रचनाओं में 
* सफल प्रयोग किया गया था । युद्ध प्रसंगों में वीर गाथा की छप्पय शैली, भक्ति पदों 
में गीति शैली, नीति वाक्‍यों में सूक्ति शेली तथा भ्रन्य स्थानों पर सवैया कवित्तः 
झोर दोहा-चौपाई शैलियों का तुलसी ने सफल प्रयोग किया है । 
तुलसी काव्यज्ञास्त्र के पष्डित थे। उन्हें छन्द झौर, अलंकार के भेदोपभेदः 
का पूर्सो ज्ञान था श्रतः उन्होंने श्रपनी कृतियों में दोहा, चौपाई, सोरठा, गीतिका, सवैया, 
छप्पय भर वरव॑ छुन्दों का सफल प्रयोग किया है । अलंकारों की दृष्टि से तुलसी 
. का काव्य सम्पन्न है। उपमा, रूपक और उत्प्रेक्षा उनके प्रिय अलंकार थे । भ्रलंकारों 
का प्रयोग भाव और रसों के अनुरूप तथा काव्य की शोभा, बढ़ाने वाला हैं। 
तुलसीदास की काव्यात्मक श्रेष्ठता के सम्बन्ध में डॉ. रामचन्द शुवल ने, लिखा है कि 
“तुलसी जंसी काव्य प्रतिमा लेकर दूसरा कोई इस संसार में जन्मा ही नहीं । वे 
काव्य के प्रत्येक क्षेत्र में उस स्थान पर हैं. जिस स्थान पर उस क्षेत्र का सबसे बड़ा 
कवि है ।” 
लोक कवि---तुलसीदास सम्मवतः प्रथम कवि थे जिन्होंने देव भाषा संस्कृत 
का मोह त्याग कर लोक भाषा में अपने काव्य की रचना की । उन्होंने अपनी समी 
“ क्रृतियाँ जनसाधारण की बोलचाल की भाषा हिन्दी में लिखकर वास्तविक श्रवों 
- में लोक कवि का पद ग्रहण किया । उन्होंने भ्रपनी रघनाओों में जन भाषा झगणी 


. ५ और ब्रज को अपनाया जिसके फ्रंलस्वरूप उनके आदर्श श्रौर भावनायें जनता 
: सरलता से समंझ सकी । जन भाषा . के प्रयोग के कारण ही तुलसी का काव्य 
: » .रामचरितमानस शीक्र ही हिन्दुप्नों की प्रेरणा का स्रोत और मार्गदर्शक बन गया। . 


'2.,. “» जारतोय संस्कृति के - प्रतिनिधि कवि--तुंलसीदास भारतीय संस्कृति के' 
_.  पअतिनिधि कवि हैं । उन्होंने भपनी रचनाश्रों में मारतीय संस्कृति की उद्दात्त परंपराप्रों 
झौर महान भादर्शों का निरूपण किया.है ! हिन्दू धर्म और संस्कृति उनके साहित्य 
में एकाकार हो गये हैं । उनकी रचना रामचरितमानस. में हिन्दू संस्कृति का समग्र 
: चित्रण हुआ है । वैदिक काल से लेकर मध्य काल तक. का सम्पूर्ण हिन्दू चिन्तन 
. इस ग्रन्थ में समाहित है । रामचरितमानस सच्चे भ्रर्थों में हिन्दू धर्म की सांस्कृतिक 
रचना है। भाज भी मध्य और उत्तरी मारत के हिन्दू नैतिक विषयों पर तुलसी के 
मत को ही प्रमाण मानते हैं । तुलसी भारतीय संस्कृति के सूय हैं। डॉ. रामचन्द्र 
शुक्ल के अनुसार “प्रारत हृदय, भक्त शिरोमण्ति तुलसोदास जनता के हृदय पर सबसे 
, भ्रधिर विस्तुत भ्रधिकार रखने वाले हिन्दी के सबसे बड़े कवि हैं.।” है 
तुलसी का लोकनायत्व--जब समाज में _ विश्शेंखलता उत्पन्न होकर उसकी: 
: गति झवरुद्ध हो जाती है, उस समय किसी ऐसे महापुरुष का शक्राविर्माव होता है, 
: जो प्रकृति के सम्पूर्ण विरोधी तत्वों एवं गतिरुद्धता के कारणों की परिष्कार कर” 
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समाज में परस्पर सहयोग श्लौर समानता की भावना उत्पन्न करता है । इसका: । 
इतिहास साक्षी है । महामारत काल में राम युग की मर्यादा नष्ट होने पर भारतीय 
संस्कृति के लिए भयंकर संकट उत्पन्न हो गया था, ऐसे समय योगिराज कृष्ण के 
प्रतिकुल शक्तियों का उन्‍्मुलन कर ज्ञान, कर्म एवं मक्ति की एकता स्थापित की ॥ 
कालान्तर में पनः कर्मकाण्ड की प्रधानता होने के कारण सामाजिक गतिरोध 
उत्पन्न होने पर गौतम बुद्ध सामने आये। थ्रागे चलकर तुलसीदास ते इस प्रक्रिया 
को पूर्ण किया तथा समस्त समाज को मर्यादा के वन्धन में बांध दिया । हि 

डॉ. प्रियर्सन के अनुसार, “तुलसी भध्य युग के सबसे बड़े लोकनायक थे । 
उन्होंने मध्यकाल में विधर्मी शासन के प्रभुत्व से निराश और पद दलित हिन्दू 
समाज और श्रस्ताचल को जा रही हिन्दू संस्कृति का मार्गदर्शन कर उसकी रक्षा: 
की | तुलसी के युग में हिन्दू स्वतन्त्रता का दीपक बुक चुका था | शताब्दियों के 
विधर्मी प्रभुत्तव के कारण हिन्दुओं का: चरित्र और मनोबल नष्ट हो गया 
था तथाहिन्दू समाज निराश और निष्प्राण-सा हो गया था-। समाज में 
विश्वृंखलता, कृपमण्डकता और जड़ता व्याप्त थी। उसके सामने कोई े निश्चित 
आदर्श या लक्ष्य:नहीं था । भारतीय ,संस्क्ृति के नभ का सूर्य अस्ताचल की ओर 
प्रयाण कर रहा था | देश की घामिक दशा भी अत्यन्त शोचनीय थी । हिन्दू धर्म 
की उदात्त भावना तथा लोकहित का आवदशे लुप्त हो चुका था । विभिन्न सम्प्रदायी 
के साधु शऔर सन्‍्तजन वेद. और पुराणों की निन्दा कर सामाजिक तथा धामिक 
मर्यादाओं पर प्रहार कर रहे थे | इन सन्‍्तों और सम्प्रदायों के प्रभाव से लोगों का 
मूतिपुजा और पौराशिक घर्मं से विश्वास उठ गया था | इससे हिन्दू धार्मिक पर- 
स्परा निर्वेल पड़ रही थी। ऐसे समय एक ऐसे महापुरुष की आवश्यकता थी जो 
ऐसे संकट काल में निराशा और हीनता से पीड़ित और अपने परम्परागत शआादर्शो 
से विमुख हुये हिन्दू समाज का दिशा निर्देशन कर सके । गोस्वामी तुलसीदास ते 
युग की इस मांग को पूरा किया । उन्होंने भय और निराशा से ग्रस्त हिन्दू समाज 
को अपनी रचनाश्रों के माध्यम से उसकी बुराइयों से ग्रवगत कराया तथा भक्ति 
और प्रेम के मार्ग का अवलम्बन का उपदेश दिया । उतकी मान्यता थी कि समाज 
को इस स्थिति से उबारने के लिये किसी उच्च कोटि के चरित्र का दिदशन झावे- 
श्यक है। अतः उन्होंने भगवान राम को दीन प्रतिपालक, लोकरक्षक तथा मर्यादा. 
पुरुषोत्तम के रूप में प्रतिष्ठित किया । उन्होंने राम के मर्यादा पुरुषोत्तम रूप को 
जनता के समक्ष रखा । उनकी सस्वान्त सुखाय्या साधना 'सर्वान्तः सुखाय बत गई। 
उनके अनुसार राम हिन्दू संस्कृति के रक्षक थे । राम के इस लोक रक्षक रूप ने * 
हिन्दू जनता को आश्वस्त किया । पतनोन्मुख हिन्दुत्व को राम का दृढ़ आलम्वन 
प्राप्त हो गया । तुलसी हारा स्थापित लोक धर्म आज भी हिन्दू घमें का श्रधिकृत 


रूप माना जाता है। उनके द्वारा रचित ' रामचरितमानस हिन्दु धर्म और संस्कृति - 
का प्रमाण ग्रन्य है । | 
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समन्वयकारी कवि--तुलसीदास लोकनायक थे और लोकनायक पही हो 
सवाता है जो समन्वय कर सके । डॉ. हुजयारी प्रसाद द्विवेदी के प्रनसार “भारतवर्ष 
का लोकनायक वही हो सकता है जो तमनन्‍्वय करने का अपार धर्य लेकर प्राया हो 
सारतोय जनता में नाना प्रकार की परत्पर विरोधिनी संस्क्ृतियां, साधनाएँ, 
जातियाँ, आचार-विचार ध्रौर पदत्तियाँ प्रचलित हैं। तुलसीदास स्वयं नाना प्रकेतर 
फोे सामाजिक स्तरों में रह चुफे थे। उन्हें समस्त शास्त्रों ग्रोर लोक जीवन का 
क्रयाप ज्ञान या । उनका सारा काव्य समनन्‍्यय फी विराट चेप्टा है ।” डॉ. द्विवेदी 
से आगे कहा है कि “वुद्धेव समनन्‍्वयक्वारी थये। गीता में समन्वय की 
चेष्दा हैं। तुलसी भी समन्वयफ्रारों थे। वाल्मीकि की तुलना में तुलसो का. 
कार्य झधिक कठिन था, वाल्मीकि ने तो केवल, -श्रार्य संस्कृति का ही प्रादर्श 
: प्रस्तुत किया था। किन्तु तुलसी फो पअपने युग में प्रचलित विभिन्न परस्पर विरोधों 
सम्प्रदायों तथा विचार-पद्धतियों में समन्वय करना था ।” उन्होंने श्रपने समन्वय 
का आधार रामचरितमानस को बनाया | तुलसी ने इस ग्रन्थ में लोक भर शास्त्र 
का, गृहस्थ और वेराग्य का, भक्ति श्र ज्ञान का, भाषा और संस्कृति का, निगु रा 
'और सग्रुण का, कथा और तत्वजान का, ब्राह्मण और चाण्डाल का तथा पाण्डित्य 
और अपाण्डित्य का समन्वय किया है । रामचरितमानस शुरू से अन्त तक समस्य 
दंग काव्य है । 


तुलसीदास ने तत्कालीन समाज में प्रचलित घामिक, परम्पराओं, सम्प्रदायों 
और जातियों में समन्वय स्थापित करने का प्रयत्त किया । उन्होंने तत्कालीन युंग में 
शव और वैष्णव सम्प्रदायों में व्याप्त द्वेपमाव फो मिटाने तथा दोनों सम्प्रदायों में 
समन्वय करने के लिये रामचरितमानस में राम के मुख से कहलवाया-- - 
शिद द्रोही मम दास फहादा । सो नर सपने हुँ मोधि न पाया । 
शंदार विमुझ भगति चह भोरी | ते नारफी थोरि मति भोरी ।। 
श्र्धात्‌ शिवेद्रोही कभी राम-मक्त नहीं हो सकता, राम की भक्ति के लिए शिव- 
भक्ति भ्रावश्यक है । इसके साथ ही शिव के मुख से कहलवाया कि राम से बढ़कर 
मेरा कोई मक्त नहीं है । इस प्रकार उन्होंने दोनों सम्प्रदायों में समन्वय करने का 
प्रेयास किया । इसी प्रकार तुलसी मे सीता को आदि शक्ति के रूप में प्रतिष्ठित 
कर शाक्त सम्प्रदाय से मी समन्वय का प्रयास किया | यद्यपि तुलसी सग्रुण ब्रह्म के 
उपासक थे किन्तु उन्होंने सगुण क्रौर निमुण विचारधारा में भी समन्वय का प्रयत्त 
किया । उन्होंने कहा-- 
अगुन समुन दोउ ग्रह्म सकपा । समुर्नाह, अगुनहि नहि छुछ भेदा । 
श्रगुन, श्रूप, प्लस, प्रण जोई । भगत प्रेम दस सग्रुण सो होई ॥। 
| ' झ्र्वात सगुण और नियु रा ब्रह्म के दो रूप हैं । यह अमेद हैं । भक्त के बनन्‍्य 
प्रेम से वशीमृत हो भगवान सगरण रूप में प्रकट हो जाते हैं । उनके अनुसार जिस 
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तरह बर्फ प्रौरं जल में कोई अन्तर नहीं है उसी तरह सग्रुरा और निगुंण भी कस 
नही हैकेवल नामरझूप का अन्तर हैउन्होंने ज्ञान, भक्ति श्लौर कम की विचारधाराशों 
भी समन्वय का प्रयत्न किया | उनके अनुसार-- 

ज्ञानहिं भरर्ताह नहिं कुछ भेदा । 

उभय हरहैं मव सम्भव सेवा ॥। 


तुलसी ने वेराग्य और ग्रहस्थ में मी समन्वय स्थापित करने की चेष्टा हे 
है । उन्होने रामचरितमानस में कहा है कि साधक घर में रहे या वन प्रान्तर " 
इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता । मुक्ति के लिये विषय-विमुखता आवश्यक है 
उनके अनुसार-- । 
४ जो जन झखे विषय रस, चिकने राम समेहठ । 
तुलसी ते प्रिय राम के, कागन बस फि गेह ॥। 


तुलसी का युग सामाजिक असमानता का काल था । उच्च वर्ग निम्न वर्ग 
वालों को घणा की रृप्टि से देखता था । श्रतः तुलसी ने ब्राह्मणों और शुद्रों में 
समन्वय स्थापित करने का प्रयत्त किया | इसलिये अपने रामचरितमानस में 
उन्होंने ब्राह्मण वश्चिप्ठ को निषादराज से मिलते हुये दिखाया है । राम द्वारा सुग्रीब, 
गृह तथा विभीषण आदि राक्षस कुलोत्पन्न प्राणियों से प्रेम-पूर्ण व्यवहार तथा 
राम-शवरी प्रसंग में राम द्वारा शवरी के कूठे बेर खाना इसी सामाजिक समन्वय का £ 
प्रमाण है । 
धर्म श्रौर संस्कृति फें रक्षक्त--तुलसोदास एक कवि, संत और लोकनायक 
होने के साथ हिन्दू घर्म भौर संस्कृति के रक्षक भी थे । धर्म भौर संस्कृति उनके 
व्यक्तित्व में एकाकार हो गये थे । भारतीय धर्म धौर संस्कृति के उदात्त जीवन- 
मूल्यों और पादशशों का समग्र: चित्रण उनकी रचना, रांमचरितमानस में हुआ है ! 
उन्होंने हिन्दू धर्म में. व्याप्त आडम्वर और पाखण्ड का खण्डन करते हुये घर्म कौ है 
* व्यापकता पर बल दिया । उन्होंने दया, परोपकार झौर श्रहिसा के गुणों को घम 
का प्राधार बताया तथा अभिमान, परपीडा और हिंसा जैसे दुग्रु णों की आलोचना 
फो | उनके अ्नुसार-- पु 
दया घमं का मूल्य हैं, शप मूल प्रशिमान । 
तुलसी दया न छोड़िये, जब छफ घट, में प्राण । . 
हि >< ७ . # 
परहित सरस धरम नहीं राई, पर पीड़ा सम नहीं झ्घ साई । 


इसी प्रकार उन्होंने हनुमान, भरत आदि सेवकों का आदर्श उपस्यित कर 
'ज्ञात्य निदेदन' तथा 'शरणायद्धि भक्ति पर विशेष वल दिया । तुलसी हिन्दू घर्म 
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के परम रक्षक ये। विघर्मी शासनकाल में जब हिन्दू मन्दिर सुरक्षित नहीं थे प्रौर 
हिन्दुओं की मूर्तिपूजा की आलोचना हो रही थी | उस काल में उन्होंने राम की 
सगुर और साकार उपासना का भ्रतिपादन कर पतनोन्‍्मुख हिन्दू धर्म में नवजीवन 
का संचार किया । रे है 


समाज सुघारक--गोस्वामी तुलसीदास हिन्दू' धर्म के रक्षक ही नहीं श्रपितु 
महान्‌ समाज सुधारक भी थे। उनके रामचरितमानस के प्रणयन का उद्देश्य राम 
की लीला दर्शाना ही नहीं अ्रपितु समाज का सुधार करना भी था । उनका काल 
मुगल सम्यता और संस्कृति के चरम विकास का काल था । किन्तु हिन्दू समाज और 
संस्कृति अपने अ्रघ:पत् न की ओर अग्रसर थी। यद्यपि तुलसीदास से पूर्व कबीर 
की वाशी ने घर्म और समाज में व्याप्त वुराइयों के फोड़े पर गहरा माघात किया 
धा किन्तु इससे चिरस्थायी शांति नहीं मिल सकी ऐसे समय में आवश्यकता थी 
इस मर्ज की शल्य क्रिया करने की । तुलसी ऐसे ही समय में श्रवत्तरित हुये । लेखनी 
के धनी इस कुशल सर्जन ने बड़ी कुशलता से समाज में व्याप्त बुराइयों के नासूर 
की शल्यक्रिया कर डाली । उन्होंने श्रपनी लेखनी के द्वारा हिन्दुओं के हृदय में 
व्याप्त निराशा के घेने अन्वकार के स्थान पर ज्ञान और आशा की नवज्योति 
जलाई । 


तुलसीदास ने एक स्वच्छ समाज निर्माण का आदर्श हमारे समक्ष रखा ! 
उन्होंने श्रपती रचना रामचरितमानस के विभिन्न पात्रों के चरित्र-चित्रण के माध्यम 
से या तो भारतीय समाज और संस्क्रति के किसी गश्रादर्श का'प्रतिपादन किया या , 
फिर किसी सामाजिक बुराई पर प्रहार किया । उन्होंने समाज में जिन बुराइयों को 
देखा उन्हें कलियुग में दिखाया तथा श्रच्छाइयों श्रौर आदशों को रामराज्य में 
दिखाया ' जिससे जनसाधारण उचित औौर अनुचित में अन्तर कर सके । व्यवस्थित 
झौर आदर्श समाज को उन्होंने मर्यादा की सीमा-रेखा में बांधा । उन्होंने राम के 
चरित्र के माध्यम से संयम, झनुशासन, न्याय, कर्त्तव्यपरायणता, घैयें, शील तथा 
पुज्यजनों के सम्मान की शिक्षा देकर समाज का नैतिक उत्थान करने का प्रयास 
किया । इसके अतिरिक्त उन्होंने रामचरितमानप्त में आदर्श माता, पिता, पुत्र, 
आता, पति, पत्नी, मित्र, राजा और सेवक झ्रादि के स्वश्िम आदर्श प्रस्तुत किये हैं । 
तुलसीदास सच्चे समाज सुधारक थे । उन्होंने समाज में व्यः्प्त भेदमाव, अच-नी च, 
_जाँत-पाँत आदि का डटकर विरोध किया । रामचरितमानस में निषादराज, शवरी, 
गुह शभ्रादि के प्रसंग इस तथ्य की पुष्टि कंरते हैं ! तुलसी परम्परागत वर्ण-व्यवस्था 
में विश्वास रखते थे । वे कवीर भर दादू की तरह सामाजिक व्यवस्था को नष्ट 
नहीं करना चाहते थे । उनका विश्वास था कि भक्त निम्न जाति का होने पर भी 
प्रशंसनीय है । 
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तुलसीदास की एक उक्ति “ढोल गंवार शूद्र, पश्चु नारी, सकल ताड़ना के 
अधिकारी” के ग्राधार पर कतिपय विद्वानों ने यह मत व्यक्त किया है कि तुलसी 
निम्न वर्ग और नारी जाति के विरोधी और उन्हें प्रताड़ित करने के पक्षपाती थे । 
परन्तु यह मत आंतिपूर्णा है, क्योंकि रामचरितमानस के उपयुक्त उल्लेखों से स्पष्ट 
है कि उन्होंने ईश्वर-मक्त शूद्रों को भी सम्मानतीय माना है । तुलसी को कस 
वर्ण-व्यवस्था के समर्थक थे | उनकी मान्यता थी कि निम्न और उच्च दोनों वरण 
को अपने कर्तव्य का पालन करते हुये परस्पर एक 'दूसरे की रक्षा और सम्मान 
करना चाहिये । उन्होंने वर्ण कम से च्युत शूद्र को ही प्रताडना का अधिकारी माना 
है । इसी प्रकार तुलसी द्वारा कौशल्या, सुमित्रा, सीता, मन्दोदरी तथा तारा झ्ादि 
के च्रित्र-चित्रण से स्पष्ट है कि वे नारी के प्रति अपार श्रद्धा रखते थे । उन्होंने 
नारी के श्रमर्यादित और: उच्छें खंल, रूप को जो समाज कें लिये हानिम्रद था, की ही 
आलोचना की है । ध 


घर्म-सहिष्णु, फक्रि और सन्‍्त-हिन्दू घ॒र्म भ्रौर संस्कृति के रक्षक तथा 
उद्धारक होने के 'बोवजूद- तुलसी धर्म के क्षेत्र में अत्यन्त सहिष्णु चे । वे पूर्णतया 
असाम्प्रदायिक थे । उनेंकीं रचनाओं में कहीं भी इस्लाम घर्मं की आलोचना अथवा 
इस्लाम धर्मावलम्बियों के प्रति श्राक्कोस भाव नहीं मिलता । उनकी भाषा भी 
साम्प्रदायिकता से कोसों दूर है ! उन्होंने श्रपनी रचनाश्रों में उदारतापूर्वक भ्ररबी 
और फारसी शब्दों का प्रयोग किया है जैसे--गरीब, लायक, फौज, ज्‌मात, वाजार 
झादि । 


निष्कर्प रूप से कहा जा सकता है कि गोस्वामी तुलसीदास मां भारती के 
महान्‌ सुपुत्र थे जिन्होंने हिन्दू घमं, हिन्दू समाज और हिंदू संस्कृति का पुनण्द्धार 
किया । भारतीय संस्कृति के आदर्शों की स्थापना कर हिन्दू जनता का महान्‌ पैल्याण 
किया । वस्तुतः जब तक राम-कथा जीवित है, तब तक मानस और उसका: प्रणेता 
तुलसी दोनों ही अमर हैं । कप . 


तुलसीदास एक महान भक्त, महान संत, लोकनायक, लोक॑ कवि, समाज 
सुधारक, पथ प्रदर्शक तथा युग दृष्टा थे । यद्यपि उन्होंने महावीर, बुद्ध, कबीर श्रौर 
दादु की मांति कोई नया मत या सम्प्रदाय नहीं चलाया फिर भी हिन्दू धर्म में श्राज 
तक उनका कोई प्रतिद्वंद्दी नहीं है । उनके द्वारा प्रतिपादित हिंदू धर्म के भादश और 
स्वरूप सार्वभौम हैं। डॉ. बलदेव प्रसाद सिश्र के अनुसार “तुलसी सतत न केवल 
सानव धर्म औ्लोर मांरतोय संस्कृति की श्रेष्ठ बातों को ही ससेटे हुंये हैं, वरंन्‌ वह 
गीता से लेकर यांधीवाद तक समग्र धर्म प्रवर्तकों के सत्‌ं सिद्धान्तों फो मो झपनी 
गोद में छिला रहा है ।! ४. 5 
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कवि, दाशंनिक, शिक्षाशास्त्री, देशभक्त, मानवतावादी तथा अंतर्राष्ट्रवादी 
रबीद्धनाथ टैगोर भारतीय संस्कृति के महान्‌ अधिवक्ता थे। उन्होंने आठ दशकों - 
(86[ से 94) तक भारतीय सांस्कृतिक जागरण में अ्रभूतपूर्व योगदान दिया । 
विवेकानन्द यांद पाश्चात्य जगत में भारत के दार्शनिक संदेशवाहेक थे तो टैगोर 
' पाश्चात्य जगत में भारतीय संस्कृति के संदेशवाहक और प्रस्ारक थे । पश्चिमी 
जगत ने उनका भारत के सांस्कृतिक दूत के रूप में अभिनंदत किया ।: टैगोर 
भारतीय पुनर्जागरण और: स्वतंत्रता के महानू कवि थे। उन्होंने श्राधुनिक 
मारत के आदर्शों, भावनाओ्रों तथा आकांक्षाओं को सूर्त रूप प्रदान किया । उन्हें 
भारत के अत्तीत पर गव॑ था । उनकी मान्यता थी कि भारत के भ्ररण्यों और ग्रामों 
में जीवन के श्रेष्ठठम आदर्शो का निरूपणा हम्ना है । यद्यपि उन्होंने राष्ट्रीय भ्रवो- 
लग में सक्रिय रूप से भाग नहीं लिया किस्तु उनके गीतों और संदेशों ने राष्ट्रवादियों 
को प्रेरणा प्रदान की । अतः: वे भारतीय राष्ट्रवाद के बौद्धिक नेता या ऋषि 
वन गये । 


टैगोर एशिया की अग्रणी विभूति थे | कवि और साहित्यकार के रूप में उन्हें 
अंतर्राष्ट्रीय स्तर पर मान्यता मिली । कुछ विद्वान उन्हें वंगला साहित्य का "गेट . 
कहते हैं । शिक्षा के क्षेत्र में उनके प्रयोगों से आ्लाकपित होकर यूरोप के कई विद्वान 
४००03 में आये । इस प्रकार टंगोर आधुनिक भारत के एक महान्‌ सांस्कृतिक 
पुरुष थे । 


जीवन-चरित--कविवर रविद्धनाथ टैगोर का जन्म 6 मई, 86! कोः 
बंगाल के एक संभ्रांत ठाकुर परिवार में हुआ था । 'ठाकुर' इनके पूर्वजों की उपाधि 
थी । इनके पिता का नाम देवेन्द्रनाथ ठाकुर तथा माता का नाम शारदा देवी था । 
इनके पिता भारतीय संस्कृति के कट्टर श्रनुयायी और उपनिपदों के महान ज्ञाता थे । 
वें ब्रह्म समाज के प्रमुख नेताओं में एक थे | इनके पिता प्रायः दौरे पर रहते थे 
और माता प्रायः अस्वस्थ रहती थी. .इसलिये उनका पालन-पोपणा नौकरों की देख- 
रेख में हुआ. था । रवीद्नाथ के व्यक्तित्व निर्माण में उनके पारिवारिक वातावरण 
का महत्वपूर्ण योगदान था । उनका बचपन एक उद्यान के मध्य स्थित सुन्दर घर में 
व्यतीत हुआ । इस वात्तावरण में उद्यान की प्राकृतिक छंटठा और पक्षियों की 


- किलाल,तथा सुमधुर ध्वनि ने सर्देव उन्हें प्रेरणा प्रदान की श्रतः बचपन से ही उनके ... 


'हृदय में जगत के सीन्‍्दर्य के प्रति आकर ण उत्पन्न हो गया था। युवावस्था में 
प्रकृति सौन्दर्य के प्रति उनका यह अनुराग प्रकृति प्रेम में परिणित हो गया । उनके 
घर में धर्म, कला और विज्ञान: की त्रिवेणी प्रवाहित होती थो. जिसमें चित्रकला 
संगीतकला, काव्य, धर्म तथा संस्कृत, फारसी बंगला और आंग्ल भाषा का श्रदूमुत 
समन्वय था । 
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रवीन्द्र की प्रारम्मिक शिक्षा ओरियण्टल, नार्मेल और बंगाली अभ्रकादमी 
जँसे प्रतिष्ठित विद्यालयों में हुई किन्तु उनके विद्यालय के श्ननुमव सुखद नहीं थे । 
भ्रतः सुयोग्य शिक्षकों की देखरेख में उन्हें घर पर ही संस्कृत, बंगला, अग्र जी, 
गणित, इतिहास, भूगोल भ्रादि के साथ संगीत की मी शिक्षा दी गई । काव्य, दर्शन 
नक्षत्र विद्या तथा संगीत में इनकी विशेष रुचि थी | इसके अलावा उन्होंने अपने 
सुशिक्षित भाइयों, विशेष रूप से बड़े भाई ब्विजेन्द्रनाथ से काफी कुर्छ सीखा । कुछ 
वर्षों तक उन्होंने सेंट जेवियर कॉलेज में शिक्षा प्राप्त की । तदन्‍्तर 4878 ई. में वे 
इंग्लैंड चले गये । वहाँ लन्दन विश्वविद्यालय में अंग्र.जी साहित्य का विशेष अ्रव्ययन 
किया । वहां उन्हें अंग्रेजी साहित्यकारों से सम्पर्क का .अवसर प्राप्त हुआ | 880 
ई. में वे मारत लौट श्राये । 88] ई. में उन्होंने साव॑जनिक वक्ता के रूप में अपना 
प्रथम भाषण कलकत्ता मेडिकल कॉलेज में संगीत पश्लौर वेदना विषय पर दिया । 
दिसम्बर 883 ई. में उनका विवाह म्ृणालिनी देवी- से हुआ । )888 ई. में वे 
प्रपत्ती जमींदारी की देखभाल करने लगे | इस काल में उन्हें ग्रामीण जीवन के 
विविध पक्षों का ज्ञान प्राप्त करने का सुअवसर मिला। यह ज्ञान उनके भावी 
साहित्यिक जीवन के लिये उपयोगी साबित हुआ्ला | इस समय तक रवीन्द्रनाथ की 
लेखनी काफी परिपक्व हो चुकी थी और उनके अनेक काव्य-संग्रह, गीत, निबन्ध, 
उपस्यास, नाठक आदि प्रकाशित हो चुके थे । 


टैगोर स्वभावतः राजनीति ' में रुचि नहीं लेते थे परन्तु एक संवेदनशील 
व्यक्ति होने के नाते वे समकालीन राजनीतिक घटनाओ्रों के प्रभाव से अछूते नहीं रह 
सके । 905 ई, में लार्ड कर्जन द्वारा बंगाल विभाजन किये जाने के विरोध में जो 
बंग-मंग विरोधी आंदोलन हुआ । रवीन्द्रनाथ ने कुछ समय तक उंसमें सक्तिय रूप 
से भाग लिया उन्होंने अंग्रेजों के समक्ष कांग्रेस की भिक्षा प्रवृत्ति की कटु श्रालो- 
चना की । उन्होंने देश भक्ति से श्रोत्त-प्रोत अनेक प्रेरक गीत लिखे । उनके हारा 
रचित गीत आ्रामार सोनार बाँगला' सम्पूर्ण बंगाल में युजित हो गया । 908 ई 
में बंगाल प्रांतीय राजनीतिक सम्मेलन में दिये गये अपने अध्यक्षीय भाषण में उन्हों 
राष्ट्रीय शिक्षा तथा ग्राम आधारित आत्मनिर्भर सामुदायिक जीवन के रचनात्मक 
*कार्यकम और हिन्दू-मुस्लिम एकता पर विशेष बल दिया। राष्ट्रीय शिक्षा के लिये 
उन्होंने 909 ई. में शांति निकेतन में एक विद्यालय की स्थापना की । देश में जब 
राष्ट्रीय आंदोलन हिसात्मक होने लगा तो वे घीरे-घीरे राष्ट्रीय आंदोलन तथा 
राजनीति के प्रति उदासीन हो गये । कितु इस उदासीनता के उपरांत भी वे साहित्य- 
सूजन द्वारा देशवासियों में राष्ट्रीय भावनायें जागृत करते रहे । हमारा राष्ट्रीय गान 
जन-गण-सन उन्हीं की रचना हैं । इस वीच- उनकी पत्नी और तीन वच्चों का 
असामयिक निधन हो गया जिससे उनके जीवन पर विषाद की गहरी रेखायें खिच 


गयीं । इस विषाद ने उनकी सृजनात्मक घक्ति को अंतमु खी वना दिया, किन्तु उतकी 
काव्य साधना अनवरत चलती रही । 


260 हि 
- मई, 942 ई. में टैगोर यूरोप के दौरे पर गये जहाँ उन्होंने भारतीय 
संस्कृति पर अनेक विद्वत्तापूर्ण माषण दिये, जिनका उद्देश्य मारतीय संस्कृति के 
सर्वोत्तम रूप को प्रस्तुत करना था| लगभग इसी समय उनकी गीताब्जलि' का 
अंग्र जी संस्करण प्रकाशित हुआ। अक्टूबर, 93 में वे पुनः मारत लौटे और 5 : 
नवम्बर, 93 को उन्हें 'गीौताञ्जलिं' पर साहित्य का नोवल पुरस्कार देने की 
घोषणा की गई । इससे साहित्यिक जगत में उनके नाम की घम मच गईं ! 95 ई 
में सरकार ने उन्हें सर' की उपाधि से सम्मानित किया ।96 ई. में टंगोर ने 
जापान की यात्रा की वहाँ उन्होंने संकीर्ण राष्ट्रवाद की प्रवत्ति की श्रालोचना करते 
हुये उदार मानवीय इृष्टिकोण अपनाने के सम्बन्ध में अनेक भापण दिये । 99 ई 
में जब रोलेक्ट एक्ट के विरुद्ध देश में जन आंदोलन हुआ आर सरकार ने दमन- 
कारी नीति अपनायी तो टैगोर ने विरोध स्वरूप अपनी 'सर! की उपाधि लौठाते 
हुये गवनेर जनरल को लिखा कि सरकार ने जो पाशविक दमन चक्र चलाया है 
उसका उदाहरण सम्य शासन के इतिहास में अन्यत्र नहीं मिलता । 
सन्‌ 920 ई. में टंगोर ने पुनः विदेश यात्रा की । वहाँ उन्होंने अपने 
भाषणों में एक ओर जहाँ (पूर्व का संदेश' व्यक्त किया वहीं दूसरी शोर "पूर्व शौर 
पश्चिम के मिलन पर भी प्रकाश डाला । यद्यपि टैगोर पाश्चात्य विचारों से अ्रत्यन्त 
प्रमावित थे. किन्तु प्रथम महायुद्ध के बाद पाश्चात्य देशों पर से उनकी आस्था 
समाप्त हो गयी । उनके भौतिकवाद और राष्ट्रीयता को वे मानवता के लिये असिशाप 
मानने लगे । इसके साथ ही भारतीय धर्म दर्शन में निहित मानवतावादी सिद्धांतों की 
ओर उनका भुकाव श्रधिक हो गया । | 
टंगोर ने अपनी राष्ट्रीय शिक्षा योजना के लिये स्थापित संस्था शांति- 
निकेतन को विकसित कर दिसम्बर, )092। में विश्वभारती विश्वविद्यालय में परि- 
चतित कर दिया । कालांतर में यह संस्था कला, साहित्य और संस्कृति का विश्व 
“प्रसिद्ध केख्ध वन गई. जिसमें अनेक विदेशी मारतीय संस्कृति का श्रध्ययन करने आते 
हैं । टैथोर ने ग्रामोत्यान के लिये “श्रीनिकेतन”' वामक एक श्रन्य संस्था की भी 
स्थापना की थी । 


इसके बाद टेगोर ने अमेरिका, यूरोप, चीन, जापान तथा दक्षिणी-पूर्वी 
'एशिया और सोवियत संघ श्रादि देशों की यात्रायें कीं और भारतीय कला, 
साहित्य भर संस्क्ृति पर अ्रपने विद्वत्तापुणों माषण दिये। इसके साथ ही उनकी 
-काव्य साधना भी जारी रही । निरन्तर घोर परिश्रम के कारणख उनका स्वास्थ्य 
विगड़ता चला गया और 7 अगस्त 94] को उनका देहांत हो गया । इस प्रकार 
'एक दिव्य ज्योति जो आघी शताब्दी से भी श्रधिक समय तक सम्पूर्ण विश्व को 
'झालोकित करती रही, सदा के लिये बुक गई ।* 


ह ु 26] 
_ देगोर की साहित्यिक देन _. 


टैगोर साहित्य की सम्पूर्ण विधा- थे । वे एक महान्‌ कवि, नाटककार, उप- 
स्यासकार, कहानीकार, समालोचक, राष्ट्रीय लेखक भ्रौर अभिनेता थे । उनको अपने 
ऋाव्य सृजन के लिये उपनिषद्‌, संस्क्ृत काव्य साहित्य तथा प्राचीन आर मध्यकालीन 
अैष्णव गीतों से विशेष प्रेरणा मिली थी । उनकी काव्य रचनाओं पर हिन्दी के संत 
'साहित्य तथा बंगला के वाउल गीतों एवं वंगाल के महान्‌ साहित्यकार वंकिमचन्द्र 
चटर्जी का. भी प्रभाव दिखाई पड़ता है । दैगोर को पाशण्न्ात्य साहित्य भ्रौर संस्कृति 
"का भी पूर्णो ज्ञान था। भ्रत; इन विविध प्रेरणाश्रों के फलस्वरूप उनका साहित्य 
अत्यन्त समृद्ध और भ्रनुपम ग्रुणयुक्त हो गया। साहित्य के प्रत्येक पक्ष पर उनकी 


लेखनी चली । उन्होंने अपने युग में प्रचलित साहित्य की समस्त प्रद्धत्तियों और - 


शैलियों को अपनी विविध रचनाओं में समाधिष्ट किया । बंगला साहित्य के लिये तो. 
चे एक व्यक्तित्व ही नहीं प्रंपितु एक युगपुरुष थे। उनकी महान्‌ साहित्य साधना के 
ऋलस्वरूप ही प्रांतीय बंगला साहित्य अपनी कीति के चरम शिखर पर पहुंचा । 


उन्होंने बंगला की आदर्श भाषा का परित्याग कर जन भाषा को अ्रपनाया श्रौर उसमें ' 


म्रंदृभुत) ववीनता, सरलता और सौन्दर्य की स्थापना की । 


टैगोर एक महान्‌ साहित्यकार थे । उन्होंने सात दशाब्दियों तक साहित्य की 


अनुपम साधंना की थी.। उन्होंने साहित्य.की समस्त विघाओं---कांव्य, उपन्यास, 


साटक, कहानियों, निबन्ध श्रादि सभी १र अ्रपनी लेखनी चलाई | साहित्य की समस्त 
'विधाझों पर उनकी बहुमुखी प्रतिभा की छाप परिलक्षित होती है। | 


रवीन्द्रनाथ कवि के . रूप भें-- साहित्य की विविध विधाओं में एक कवि के . 


रूप में टैगोर का सर्वाधिक महत्व है । उन्होंने श्राठ वर्ष की आयु से कवितायें लिखना 
भारम्म कर दिया था । प्रारम्भ में उनकी रचनाएँ 'भानुसिह” उपनाम से भारती” 
स्ामक पत्निका में प्रकाशित होती थी । 8 वर्ष की श्रायु में प्रकाशित काव्य ग्रथ 


“बनफूल' शौर “कथा शो फाहिनो' उनकी प्रारम्भिक स्वनाएँ थीं। इसके बाद 'कडि . 
को कोदत', भानसी, सोनार नारी', /चिन्ना', प्रेस का प्रम्तिषेंक', उर्वशी, स्वर्ग! . 
की विदाई', जीवन वेवता', 'कणिरा', लिया, 'गीतिमाल्य', “वर्षा मंगल',. ऋतु रंग' 


सादि कविता संग्रह प्रकाशित हुये । 909 ई में उनका प्रसिद्ध काव्य संग्रह 


'गीहाञ्लसि', प्रकाशित . हुआ । तत्पश्चातु 'लाका', 'पुरदी', (शिशु, 'मोलानाथ',. 


'महुआए तथा “्रारोग्य' ग्रादि कविता संग्रह प्रकाश्षित हुये | भाव. ऐश्वयें तथा शिल्प: 
निपुराता की दृष्टि से/बलाकापश्रेष्ठ रचना है।..." शज 

॥॒ सीदाज्यलि|-- टंगोर “का सर्वाधिक प्रसिद्ध काव्य ग्रन्क/म्रीताञ्जलि है ।: यह 
सर्वश्शम 999 ई. भें बंगला में प्रकाशित हुआ - जिसका | 92 ई में अंग्र जी 
अमुदाद सकाशित हुआ 4 इस काव्य कृत्ति ने हंगोर को विश्वविख्यात कर दिया 
नवम्बर 93 को उन्हें इसी कृति पर साहित्य का . सर्वोच्च नोवल पुरस्कार प्रदान 
किया ग्रया । यह भक्ति से परिपूर्ण. यीति-काव्य है जिसमें कवि की उच्च आध्यात्मिदा 
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भआवना शौर- रहत्यवादी कल्पना की सुन्दर अभिव्यक्ति हुई है । प्रसिद्ध साहित्यकार 
 अब्लू, दी. थीट्स ने इसकी भूमिका में प्रशंसा करते हुये लिखा है कि “हन कविताधों 
के यिचारों में मेते ऐसा संसार पाया, जिसका स्वप्न में जीवन पर्यन्त देखता रहा 8 


दिःसन्‍्देह यह एक महान्‌ साहित्यिक ग्रन्य है जिसे समझने के लिये बुद्धि की अपेक्षा 
हृदय की श्रधिक श्रावश्यकता है । 


टैगोर का काव्य साहित्य अत्यन्त वृहद्‌ है। उनके काव्य में प्रकृति, प्रेम 

झौर आध्यात्मिकता की प्रधानता है। उनकी कवितामों में मारतीय घर्मे, दर्शन और 
संस्कृति का मंचुल समन्वय हुआ है । उनका समूचा काव्य गीतिकाव्य है। टैगोर 
की कई कविताड्रों में उच्चकोठि के रहस्यवांद की कल्पना विद्यमान है | मारतीय 
साहित्य साधना के तीन श्रादशों--सत्यं, शिवं और सुन्दरम्‌ में से टंगोर सुन्दर तथा 
सतू, चित्‌ और आनन्द में से आनन्द के उपासक ये + श्री हूंस कुमार तिवारी ने उनके 
काव्य की तीन प्रवृत्तियाँ बताई हैं-अन्तर्मुंखी, बहिमृखी भौर उध्वर्मुखी | उनके भ्नुसार 
टेगोर की “बनफूल' से लेकर “छवि श्रो गाव” तक की रचनाएं श्रन्तर्मुखी प्रवृति की 
प्रतीक हैं . इनमें कब्रि के भाव तथा आवेग, जो स्पष्ट होने को श्रातुर थे भ्रस्पष्ट ' 
ही रह गये । 'कडि श्लो कोमल! से 'लिया' तक की रचनाओं में बहिमुखी प्रवृति 
दिखाई देती है | सेया के बाद लिखी गई रचनाओं में कवि की प्रवृति उध्वंमुली हो 
गई है और उसमें आध्यात्मिकता की स्पष्ट छाप दिखाई देती है । 


रवीद्धनाथ नाटफकार के रूप में--रवीच्द्रनाथ ने काव्य की भांति वाल्यकाल 
से ही गय्य की रचना भी आरम्म कर दी थी । उन्होंने अनेक नाटक और प्रहसन 
लिखे । यद्यपि कविवर अत्यन्त भावुक कवि थे किन्तु साथ ही वे तत्कालीन सामाजिक 
परिस्थितियों, भावनाओं एवं आवश्यकताश्रों. के प्रति भी पूर्ण जागरुक थे । इसीलिए - 
उनके नाटकों में तत्कालीन सामाजिक परिस्थितियों, घामिक जीवन तथा मानव 
जीवन के विविध पक्षों की अभिव्यक्ति हुई है। उन्होंने 'ॉडालिका', 'घिन्नाँंगदा, 
'नटीर पूजा, 'विप्तजेना, 'डाक घर; राजा तथा रक्त करवी' झ्रादि नाटइ-नाठिकायें 


लिखीं । 'चित्रांगदा' नामक नाटक में नारी जीवन की समस्याझं का सुन्दर विश्लेषण 
हुआ है । 'डाकीघर' और “रक्त करबी' सांकेतिक नाठक हैं । नटीर पूजा” एक नृत्य 

नाटक है जिसमें काव्य, स्वर, नाटक औझौर नृत्य इन चार विघाओं की सुन्दर 
प्रमिव्यक्ति हुई है। मानव के जीवन पर पड़ने वाले प्रकृति के प्रभाव को उन्होंने 
प्रपने 'शरदोत्सव', 'ग्रचलायतन' तथा 'फाल्युवों' आदि नाटकों में दर्शाया है॥ स्वर 
के थाये में हृदयात्रेग को पिरो देना ही इन नाठकों का उद्देश्य है । 


रवोदनाथ उपन्यासकार तथा * कहाती कार के रूप में--रवीन्रनाथ टेगोर 

ने प्रनेक उपन्यास्त एवं कहानियों की भी रचना की । उनके उपन्यास मुड्यतः 
सामाजिक हैं, हातांकि इनके प्रारमस्मिक दो उपस्याक्त ऐतिहासिक थे । इन उपन्यासों 
पाथ मुख्यतः सव्यवर्गीय बंगाली हैं। इनमें स्त्री-पुरुढों' के मानसिक द्वन्दों का 
मामिक चित्रण है । साथ ही साथ उनकी मनोदशा, सामाजिक स्थिति आदि का 
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मनोवैज्ञानिक रूप से सुन्दर चित्रण इनके उपन्यासों में मिलता है। इन्होंने दे राष्ट्रीय 
समस्याओं पर भी उपन्यासों की रचना की ।.घर-बाइरे' नामक उपन्यास में उन्होंने 
राष्ट्रीय भावनाओं का बहुत ही सुन्दरः चित्रण किया है। “गोरा'. “इसी कोठि का 
एक प्रन्य प्रसिद्ध उपन्यास है जिसकी गणना बंगला साहित्य में ही नहीं श्रपितु विश्व 
साहित्य की श्रेप्ठतम कृतियों में की जाती है । रवीन्द्र के 'करुणा', हु ठुकरानी का. 
हार, राजपि' चार श्रध्याय, आँख को क्विरकरी), 'नौकाडूबी आदि प्रमुख 
उपन्यास हैं । १8९ 

कहानियों के क्षेत्र में मी कवि को अत्यधिक निषुणता प्राप्त थी । इन्होंने 
सर्वप्रथम बंगला साहित्य में छोटी-छोटी कहानियाँ लिखना श्रारम्भ किया । इनकी 
. कहानियों में मारतीय जीवन का बड़ा ही मामिक चित्रण हुआ है । इनकी कहानियाँ 
मनोवैज्ञानिक इप्टि से भी बहुत सुन्दर है । इनकी प्रसिद्ध रचना 'फाबुली बाला 
में इन विशेषताओ्रों का समावेश है । 'दी होम कॉमिंग”! नामक कहानी में इन्होंने एक 
4 वर्षीय वालक क्री मनोदशा का बहुत ही सुन्दर चित्रण किया है । इसके अतिरिक्त 
टेगोर ने अनेक नित्रन्ध, संस्मरण, समालोचना लेख, विदेश यात्रा व॒त्तान्त, साहित्यिक 
पत्र तथा बालोपयोगी साहित्य का भी सृजन किया । उनके सम्पूर्ण साहित्य में उनकी 
प्रतिमा की गहनता, व्यापकता एवं विविधता का परिचय मिलता है ! 


रवीद्धनाथ फा दार्शनिक दृष्टिकोणं--रवीन्द्रनाथ समन्वय के पोषक थे । 
ईश्वर में उनकी अटूट श्रद्धा थी । उनके अनुसार ईश्वर एक अमूर्त परिकल्पना नहीं 
बल्कि एक सम्पूर्ण व्यक्तित्व है जो निरन्तर विविध अभिव्यक्तियों द्वारा सम्पूर्ण 
जगत में व्याप्त है । ईश्वर ही जगत में विविधता का कारण है। वह सत्‌. चित 
ओर ग्रानन्द में आनन्द तथा सत्यं, शिवं और सुन्दरम्‌ में सुन्दर है। रवीजद्धनाथ 
य्र्रेत और दूत दोनों में विश्वास करते थे । उनके अनुसार जीवन में सर्देव दैतवाद 
रहता है जो मृत्यु पर अद्दैत हो जाता है । रवीन्द्र अनेकता में एकता के समर्थक थे। 
उनके भ्रनुतार अनेकता ही एकता का कारण है। रवीद् ने अपने साहित्य में 
बहा के लिये 'चिन्मय पुरुष' या 'प्रमर' और पूर्ण” शब्दों का प्रयोग किया है । 


ससीम (सीमित) में असीम (अनन्त) की लीला का साक्षात्कार करता टैगोर. 
की काव्य-साधना का परम लक्ष्य रहा है। उन्होंने अपनी रचता 'जोबन-स्पृत्ति' 
में स्वयं कहा है कि “मेरी काव्य रचना की. मुख्य रूप से एक ही दिशा है उसको 
नाम दिया जा सकता है-ससीम में असीम की साधना । अपने इस लक्ष्य को उन्होंने 
भ्रपने साहित्य में दर्शाया भी है । गीतांजनि में एक स्थान पर कहा है-- हा 


'सीमार माझे असीम ठुमि वजाझो आपन सुर; 
आमार मध्ये तोयार लीला ताई एतको मधूर। 


पर्भात है ग्रसीम तुम सीमा में अपना ते हो 
रू ः सुर छेड़ा करते हो । इसीलिए 
मुझमें इम्हारी लीला इतनी मघुर त्गती है ।' . उन्होंने अपनी ग्रन्य काव्य रचना 
रुप भोर भाव की एकात्मकता' में की ससोम और असीम के मिलन की बात कही 
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है। प्रसीम सप्तीम के निविध्य संग का इच्छुक है झोर ससीम असीम में एकाकार 
होना चाहता है । 

टैगोर की प्राध्यात्मिक मूल्यों को श्रेष्ठता में अपार श्रद्धा थी। उनकी 
मान्यता थी कि सम्यता का वास्तविक मापदण्ड घन और सत्ता नहीं वरन झ्ाध्या- 
त्मिक गौरव और कप्ट सहने की क्षमता है ।' मानव के धर्म! विषय पर दिए गये 
मांपणों में उन्होंने कहा कि घन, सत्ता और बौद्धिक योग्यता ही जीवन का उद्देश्य 
नहीं है वरन्‌ श्रेष्ठ जीवन के लिए आध्यात्मिक साधना अनिवार्य है। ग्रात्मा सत्य 
है; वह शरीर, मन झौर बुद्धि से पूर्णतया पृथक है । घर्म का चरम लक्ष्य इस झ्रात्मा 
को सत्यं, शिव और सुन्दरम्‌ से एकाकार करना है। ईश्वर सर्वव्यापक है, सत्य का 
प्राचरण करने वाले उसकी सत्ता की ग्नुभूति कर सकते हैं । धर्म, दर्शन श्र कला 
हमारी प्राध्यात्मिक चेतना को तीत्र करते हैं । परन्तु हमने हमारे आ्राध्यात्मिक मृल्यों 
' के महत्व की उपेक्षा कर दी है. इसीलिए वौद्धिक और मनोवैज्ञानिक विकास के 
उपरान्त भी विश्व में अराजकता, संघर्ष श्रौर श्रस्थिरता व्याप्त है । वैज्ञानिक और 
ओद्योगिक विकास ने अ्रनैत्तिकता और शोषण को बढ़ावा-दिया है । मानव के सर्वांगीण 
विकास के लिए वीद्धिक तथा मानसिक विकास के साथ आत्मिक विकास भी. 
अनिवायं है । आध्यात्मिकता में अटूट श्रद्धा होने पर भी टैगोर जीव और जगत में... 
भी झास्था रखते थे । उतकी आध्यात्मिकता का श्र्थ जीव और जगत की उपेक्षा: 
नहीं है । उनके भनुसार जगत सत्य है शोर उससे पलायन मूर्खता है । हमें स्वर पृथ्वी 
पर लाकर यहीं ईश्वर से साक्षात्कार करना चाहिए । जगत को मिंथ्या ,तथा -बुरा 
मालना भनुचित है । टैगोर ने अपने] 'संन्यासी तामक नाठक में. उस संन्यासी का 
उपहासत किया है जो जगत से पलायन कर सच्चा -ज्ञान प्राप्त करना - चाहता है । 
उनकी मान्यता थी कि शरीर आत्मा का मन्दिर तथा आध्यात्मिक विकास का 
साधन है । मनुष्य को प्रेम, भांतृत्त भावना तथा करुणा जैसे मानवीय ग्रुणों का 
विकास करना चाहिए जिससे पृथ्वी स्वर्ग बन सके । 


सौन्दर्य के उपासक--टैगोर सौन्दर्य के उपासक थे । उनका बचपन भ्राकृतिक 
वातावरण में व्यतीत हुआ था. श्रतः वे प्राकृतिक सौन्दर्य को देखकर श्रमिभूत हो 
जाते ये । सत्यं, शिवम्‌ और सुन्दरम्‌ के जीवन झ्रादर्शो में- से वह सुन्दर के उपासक 
* &£ । उनके लिए सौन्दय मयी दुनिया परम आनन्द का त्लोत थी । 'कड़ि झ्रो काहिनी 
तामक काव्य ग्रन्थ में उन्होंने कहा है कि “मैं इंस सुन्दर जगत में मरना नहीं 
चाहता, मैं तो मनृष्यों के वीच जीना चाहता हूँ, श्रगर मुझे सूर्य की किरणों से 
श्राप्लावित और पुप्पों से मण्डित वन के जीवित हृदय में स्थान मिल जाए ।” टैगोर 
पृथ्वी के प्राकृतिक सौन्दर्य के कारण ही उसे स्वर्ग से श्रेष्ठ मानते थ्रे। 


पूर्व ध्रोर पश्चिम का समन्‍्वय--टैगोर महान्‌ समनन्‍्वयकारी थे । उन्होंने 
भारतीय श्रौर पाश्चात्य विचारों में समन्वय करते का प्रयास किया। 
उन्होंने पूर्व की माव परायणता तथा पश्चिम की रूप व्याकुलता का समन्वय 
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कर भारतीय साहित्य में रहस्यवाद की एक नई विधा को जन्म दिया । उनके 
रहस्यवाद में रू१ श्रौर भाव का अदूभुत समन्वय था। उनके सम्पूर्ण साहित्य में 
भारतीय आध्यात्मवाद तथा पाश्चात्य मोद्वाद का समन्वय परिलक्षित होतां है । 
टैगोर प्राचीन भारतीय आदर्शों के साथ आधुनिक प्रगतिवाद के समन्वय के समर्थक 
थे । उन्होंने अपनी 'सृजनात्मक एकता” नामक रचना में पूवें और पश्चिम क्के 
पारस्परिक सम्बन्धों की व्याख्या की है। उनकी मान्यता थी कि स्वतन्त्रता का. 
विचार यूरोप की पूर्व को एक महत्वपूर्ण देन है । परन्तु पाश्चात्य देशों का मोगवाद, 
शक्ति पूजा और लोलुपता उनकी दृष्टि में अम्रिशापं था जिससे पूर्व .को बचना है। 
टैगोर भारतीय राष्ट्रीय चरित्र में निहित विशिष्ठताञ्रों को बनाये रखते हुए पश्चिम 
के स्वतन्त्रता के विचारों को स्वीकार करने को तैयार थे । इस प्रकार टैगोर ने पूर्व 
की विशेषताओं को बनाये रखते हुए पश्चिम के विचारों के साथ समन्वय करने का 
प्रयत्न किया । . 
हँगोर का सामाजिक दर्शन : 

टैगोर के सामाजिक चिन्तन पर महात्मा बुद्ध की शिक्षाओ्ं, .उपनिषद्‌ के 
दर्शन, वैष्णव धर्म और कबीर की शिक्षाओं का काफी प्रभाव पड़ा । राजा राममोहन 
राय और ब्रह्म समाज ने भी उन्हें प्रभावित किया | उन्होंने सामाजिक क्षेत्र में एक 
ऐसे समाज .की कल्पना की जिसमें समाज के सदस्यों में घन, शक्ति और सामाजिक- 
पद सम्बन्धी कोई विषमता नहीं हो । टैगोर ने कहा कि एक सभ्य और सुसंस्कृत 
समाज में अ्रसमानतायें बहुत कम अथवा नहीं के वरावर होनी चाहिये और समाज 
में व्यक्ति को महत्व मिलना चाहिये। व्यक्तियों का कतेव्य है कि वे अपने 
समाज की उन्नति के लिए कार्य करें । 


टैगोर ने कहा कि मनुष्य के सामाजिक सम्बन्धों.में सबसे अ्रधिक महत्वपूर्ण 
शत्व प्रेम, सामंजस्य और सहानुभूति है । प्रेम से ही विश्व का जन्म हुआा है, प्रेम 
से ही वह जीवित है, और प्रेम से ही उसमें गति है | व्यक्ति जीना चाहता है क्योंकि 
वह संसार से प्यार करता है| इस प्रकार प्रेम सामाजिक प्राणी का सर्वोत्तम गुण 
है । रवीन्द्र एक ऐसे समाज के निर्माणा के आकांक्षी थे जो समन्वित आ्राघार पर 
संगठित ही । उन्हें इस बात से कष्ट होता था क्रि नगरों का तो विकास होता जाए 
ओर गाँव उपेक्षित होते रहें / उनका कहना था कि अगर भारत का वास्तविक 
कल्याण चाहते हो तो पहले गाँवों का कल्याण होना चाहिए क्योंकि गाँव भारत के 
आर केत्द हैं । अतः गाँवों की उपेक्षा करके हम देश को उन्नति के मार्ग पर श्रग्नसर 
नहीं कर सकते । हु 
रवीन्द्र को भारत में व्याप्त अज्ञानता, दरिद्रता, सामाजिक पतन और राज- 
नोतिक पराधीनता से गहरी पीड़ा होती थी, लेकिन वे इस उद्देश्य पर पहुँचे कि मात्र 
माषणबाजी से हम इसे दूर नहीं कर सकते, इसके लिए तो जनसाधारण के बीच 
में रहकर रचवात्मक कार्य करना होगा । सामाजिक बुराइयों का प्रभावशाली निरा- 
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ऋरण तमी सम्मव है, जब देश की ग्रामीरा प्रर्धग्यवस्था का पुनरूद्वार किया जावे । 
समुचित शिक्षा भौर ग्रामीण जीवन के पुनरनिर्माण से ही देश में फैला हुआ अनजान 
और भअन्वविश्वास दूर हो सकेगा । अतः टैगोर [की मान्यता थी कि समाज-सुधार 
के लिए कमं-क्षेत्र में घुसना होगा, कोरे भापरोों या उपदेशों से काम नहीं चल 
उअकता । समाज के बीच घुल-मिलकर और जनता के साथ घनिष्ठता स्थापित करके 
ही समाज-सुधार के कार्यों को हम सफल कर सकते हैं । रवीन्द्र ने चेतावनी दी कि 
भारतीय समाज का पुनर्निर्माण केवल नये विचारों की भोर दौड़ने से नहीं होगा 
अरन्‌ इसके लिए प्राचीन भारतीय संस्कृति में श्रास्था रखनी होगी । 


टैगोर ने जाति प्रथा, भ्रस्पृश्यता आदि को भारत के लिए कलंक माना। 
उन्होंने कहा कि मुख्यतः इन्हीं वुराइयों के कारण भारतवासी अपने श्रापको एक 
संगठित राष्ट्र के रूप में विकसित नहीं कर पा रहे हैं। रवीद्ध ने कहाँ कि इन्हीं 
बुराइयों के कारण ही भारत भूतकालें' में श्रपमानित हुआ था भौर श्रव भी हो 
रहा है । हि 

भारतीय समाज में स्त्रियों की दुर्देशा ने भी महाकवि को वड़ा पीड़ित किया | 
उन्होंने स्पष्ट शब्दों में कहा कि स्त्रियों को महत्व श्रौर स्थिति की दृष्टि से पुरुषों से 
क्रम झ्ॉंकना गलत है एवं स्त्रियों का विकास पुरुषों पर आश्रित नहीं होना चाहिये । 
कबि की मान्यता थी कि नारियां पुरुषों की पुरक हैं दासी नहीं । 
टेयोर द्वे (शिक्षा सम्बन्धी विदार : 


टंगोर एक साहित्यकार थे, अ्रतः शिक्षा के* सम्बन्ध में उनका रष्टिकोश 
अ्रतिव्यापक था । उनकी मान्यता थी कि “शिक्षा का सम्बन्ध हमारे सम्पूर्ण जीवन 
अर्थात श्राथिक, बौद्धिक, सौन्दर्यात्मक सामाजिक श्र श्राध्यात्मिफ जोदन से होना 
४गहिए ।” उनके विचार में वर्तमान शिक्षा पद्धति मारतीय आदर्शों के प्रतिकूल है 
उनके विचार में यह शिक्षा पद्धति मानव की संस्कृति श्रीर उसकी श्रात्मा का हनन 
करती है । वे शिक्षा के प्राचीन मारतीय ग्रादर्शों को पाश्चात्य शिक्षा के यूणों के 
साथ पुनःस्थापित करना चाहते थे । 


भ्ंग्रेजी घिक्षा पद्धति के कारण संस्कृत और श्रन्य प्रादेशिक भाषाओं की 
अवहेलना हो रही थी ! टेगोर तक्षशिला . और नालन्दा जैसे प्राचीन 
विश्वविद्यालयों के प्रशंसक थे । अधः इन दोपों को टूर करने के लिए उन्होंने !/906 
हूं. में छाँपि निकेतक नामक विद्यालय की स्थापना की । इस विद्यालय की स्थापना 
से सुख ण उसके गरिप्वा में भारतीय तपोबन, तथा छातश्नसों के विचार मौजूद ये । 
इस दि> लग फी रथापना का उद्देश्य “विद्याथियों को प्रफृति के सानिध्य में सेटापार 

शसाजग्प ही सोया हारा सगवान फी फ्यांकी कराना था । इस विद्यालय में शिक्षा का 

साध्यण झातू भाषा थी। यहाँ परीक्षा को कम महत्व दिया जाता था धोौर शब्यापन में 
ऋष्ठत्य पारने की विधि के स्थाव पर विद्यार्थी की रचनात्मक प्रसिभा शौर व्यक्तित्व 
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के विकास पर विशेष ध्यान दिया जाताःथा । शांति निकेतन की शिक्षा का आदेश 
विद्यार्थी के दैनिक जीवन झौर शिक्षा की इस तरह प्रावद्ध कर देना था, जिससे की 
विद्यार्थी स्वावलम्बी और संयमी बनकर अपने चरित्र का निर्माण कर सके । इस 
विद्यालय में अंग्रेजी शिक्षा-पद्धति के आदर्शों तीन ९४---8७७०४७६- ४7४8 
476५० के स्थान पर तीन ह्ाइ--प्नट्था।, घे९ट३४० था0त पिशथादं शबर्थात्‌ 
हृदय, मस्तिष्क श्रौर हाथ की एकरूपता स्थापित की गई | अंग्रेजी शिक्षा-पद्धति 
में शिक्षा का समस्त भार मस्तिष्क पर डाला जाता था । उसमें हृदय श्रौर कर्म 


(हाथ) के विकास का कोई स्थान नहीं था । न 
टेगोर की मान्यता थी कि भारतीय संस्कृति मुख्य रूप से घारमिक संस्‍्थ 


में विकसित हुई है श्रोर वेदों, उपनिषदों, महाकाव्यों तथा अन्य धार्थिक साहित्य से 
इसके निर्माण में महत्वपूर्ण योगदान दिया है । श्रतः उन्होंने इन विचारघाराश्रों का 
अध्ययन भारतीय पाठुयक्रम में श्रनिवायं करने पर बल दिया। टैगोर भारत के 
वैज्ञानिक पिछड़ेपन से परिचित थे। श्रतः उन्होंने पश्चिम के वैज्ञानिक, विकास को 
पूरब के श्रादशों के साथ समन्यित फरने फा प्रयास किया । कि 
टैगोर शिक्षा के क्षेत्र में संकीणंता, केट्टरंतां और रूढ़िवादिता के घोर 
विरोधी थे । वे राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय आदर्शों के, प्रेरित ,शिंक्षा पद्धति के समर्थक 
थे। इसी उद्देश्य से उन्होंने 92] ई. में 'विश्वभारती' नामक संस्ज्ा की स्थापना: 
की जो झ्राज विश्व की विभिन्न संस्कृतियों का केख्र बनी हुई है । शिक्षा के इच 
आदण विचारों श्रौर संस्थाओं की स्थापना के कारण ही उन्हें 'घुस्देद' कहा. 
जाता है। कक, न | ह | 
सारतोय संस्छृति के धाव्शों में झ्ात्पा--टंगोर संस्कृति के आदर्शों के प्रति- 
अ्रगाव श्रद्धां रखते थे । उन्होंने भारतीय संस्कृति के महान झादर्शों का विश्लेषण, 
किया । उनकी मान्यता है कि मारतीय संस्कृति भ्रेत्यंन्त विशाल और उदार है ।: 
उसकी समन्वयात्मक शक्ति:अ्द्भुत है । इस क्षेत्र _में विश्वे की अन्य कोई संस्क्ृतिं- 
उसका सुकावला नहीं कर सकती । उनके अ्रनुदार भारतीय संस्कृति अपनी सहिष्णुता : 
के कारण ही अनेक संस्कृतियों का मिलत स्थल रही है। इसमें प्रमेकता में एकता, 
विद्यमान है । टैगोर ने श्रपने साहित्य के माध्यम से भारतीय संस्कृति के उदात्त और 
महान आ्राद्शों को .विश्द के समक्ष रखा तथा भारतीयों के हृदय में अपनी संस्कृति - 
के निये प्रेम प्रौर आस्था उत्पन्न की | उनकी मान्यता थी कि विश्व-शान्ति और 
कक महान आदर्श की भ्राप्ति की दिशा में नेतृत्व करने की क्षमता सिर्फ मारत 
होहै। 90४ हक मा 
हि कम कम 20% कर कक | उन्होंते अपने साहित्य ु 
किया कवर किक हि व लक उसे वल्यर्ण मानवता के सोच संयुक्त 
गे 38% 8:88 ओई ; व्यापक, «» उदार और गम्भीर बनाकर हमें: 
रखा दी। उन्होंने प्रत्येक प्रकार की संकी्णता का 
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विसरोघ कर विशुद्ध मानववाद की प्रवृत्ति को प्रोत्साहित किया जिससे उन्होंने देश- - 
विदेश के मानव हृदयों को जीत लिया | टैगोर ने अपने सम्पूर्ण साहित्य में मानव .. 
का गौरवगान किया है । उन्होंने मानव में देवत्व के दर्शन किये । वे मानव को 
नर देवता मानते थे । उनकी दृष्टि में मानव प्रथ्वी झौर प्रकृति से श्रेष्ठ है क्योंकि 
पृथ्वी का ख्ुंगार भौर जगत की अभिव्यक्ति मानव ही है। मानव का गौरवगान. करते 
हुये उन्होंने कहा है “सवार उपरे मनुष्य सत्य ताहार उपरे नाई” अर्थात्‌ सबसे बढ़कर 
मनुष्य है, उससे ऊपर कुछ नहीं है । इसी प्रकार उन्होंने अपनी रचना 'दी रिलीजन 
श्रॉफ मैन में कहा है। “मेरा धर्म मानव धर्म है जिसमें प्रनन्त की व्यास्या मनुष्य 
के रुप में की जाती है।” टैगोर की मान्यता थी कि मानव स्वार्थ श्रौर अहंकार से रहित 
: तथा आत्म चेतना, कर्मण्यता तथा प्रगतिशीलता के देव गुणों से युक्त है . उसे नीच 
या पतित समझना ओर घृणा करना ईश्वर का श्रपमान करना है| टैगोर ने, मानवता- - 
वाद के सही रूप को अभिव्यक्त किया | उनकी मान्यता थी कि मानव मात्र से प्रेम 


करना और उसके कष्ट और दुःख को अपना कष्ट और दुःख समझना ही सच्ची 
मानवता है । 


टेंगोर के राष्ट्रीयता सम्बन्धी विचार--- 
टैगोर कवि हृदय होने के कारण श्रत्यन्त संवेदनशील व्यक्ति थे। झ्रतः के 
भपनी समकालीन राजनीतिक घटनाओं से प्रभावित हुये विना नहीं रह सके | 905 
ई. में बंगाल विभाजन के फलस्वरूप जो वंग-मंग विरोधी आ्रान्दो लन हुआ उसमें उन्होंने 
कुछ समय तक माग लिया किन्तु झानदोलन के हिंसक होने पर वे उसके प्रति उदा- 
सीन हो गये । इसके वाद वे मारतीय राष्ट्रीय - श्रान्दोलन के बौद्धिक नेता बन गये । 
उन्होंने अपने गीतों और सन्देशों के माध्यम से राष्ट्रवादियों को. प्र रणा दी। टैगोर 
के राष्ट्रीयता सम्बन्धी विचारों पर भारतीय राष्ट्रवादियों ने आपत्ति की थी | 
उनका कहना था कि टंगोर झपनी सर” की उपाधि के कारण ही ब्रिटिश सरकार 
के समर्थक थे । किन्तु यह मत भ्रान्तिपूर्णा है क्योंकि टैगोर के राष्ट्रीयता सम्बन्धी 
विचारों को संक्रीर्ण भ्र्थों में गलत समभा गया है । उनके राष्ट्रीयता,सथ्बन्धी विचार 
व्यापक और स्पष्ट थे । उन्होंने मारतमाता को 'विश्व भोहिनी' कह कर श्रमिनन्दित 
किया । वे आध्यात्मिक मानववाद के समर्थक थे । उन्होंने मानव जाति के महान्‌ संघ 
की कल्पना की थी । अतः के राष्ट्र को देवता मानकर पूजने के विरुद्ध थे। उनकी 
मान्यता थी कि रक्त, जाति अथवा मू-माग पर झ्ाधारित राष्ट्रीयता संकीण अहंकार 
जो पृथकता का पोषण करती है । इसलिये वे जनता के पक्षघर थे राष्ट्र के नहीं । 
उनकी मान्यता थी कि सेगठित राष्ट्रवाद जीवन के वास्तविक मूल्यों--प्र म, नैतिकता 
तथा आध्यात्मिकता का नाश कर देता है। वे भारतीय राष्ट्रवाद के सन्दर्भ में प्राचीन 
भारतीय संस्कृति का पुनर् त्यान चोहते थे। उनकी मान्यता थी कि भारत एक 
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आध्यात्मिक शक्ति था और यह साव॑भौमवाद भारतीय संस्कृति की विशेषता रही है । 
अतः केवल राजनीतिक और आधिक स्वतन्त्रता से ही राष्ट्रीयता के घ्येय की प्राप्ति , 
नहीं हो सकती है। उनके विचार में मानव का सर्वागीर विकास ही राष्ट्रीयता 
का साकार रूप है । अतः उन्होंने भारत की स्वतन्त्रता के लिये ग्राम पुनर्गेठन-और 
- जन शिक्षा पर विशेष वल दिया । गाँधी के असहयोग झ्रान्दोलन की भी उन्होंने: . 
इसीलिये आलोचना की थी क्योंकि उन्हें मय था कि इससे संकोर्ण इष्टिकोश की 
उत्पत्ति होगी | हे 
मुल्यांकन--टँ गोर एक महापुरुष थे जिन्होंने अपनी प्रतिभा से भारत के - 
साहित्यिक और सांस्कृतिक विकास में महत्वपूर्ण योगदान दिया । उचकी रुषाति भारत 
में नहीं वरन विश्व में एक महान कवि, नाटककार, कथा साहित्यकार, दाशेनिक, 
शिक्षा शास्त्री एवं समाज-सुधारक के रूप में है । यद्यपि वे प्रधानतः एकक॒वि केरूप में 
ही प्रसिद्ध हैं. किन्तु सच तो यह है कि उनकी प्रतिमा एवं व्यक्तित्व इतेना महान 
था कि उन्हें युगपुरुष' कहना ज्यादा उपयुक्त होगा। देगोर ने भारत का मस्तक 


विश्व में ऊँचा किया और अपनी साहित्यिक रचनाओं हारा भारतवासियों में नव 
जागरण की भावना उत्पन्न की ।. उन्होंने मारतीय समाज को रचनात्मक श्राधार पर 
पुनः व्यवस्थित करने का सन्देश दिया। उन्होंने श्रपनी रचनाओं में प्रेम, स्याय, . 
सहानुभूति, उदारता शौर सहिष्णुता को महत्व दिया | टैगोर ने संकीर्णता से ऊपर 
उठकर विश्व बन्धुत्व का पाठ पढ़ाया । उनकी रचनाएँ मानवतावादी भावनाओं से “ 
श्रोत-प्रोत थी। उनका राष्ट्रवाद उदार था जिसमें अन्तर्राष्ट्रीय के बीज 
निहित थे । उनकी प्रतिभा के सम्बन्ध में छा, राघाक्ृष्णन ने कहा है कि-- 
“रवीन्द्रनाथ आ्रापुलिक भारत के नव जागरण फे सबसे घड़े प्यक्ति थे । कई . 
पोढ़ियों से हमें उनके डेसा कवि नहीं मिला । यहू एक बढ़े पैगप्बर, संसुपदेष्ठा तथा 
एसारे भादी भाग्य फे पथ-प्रदर्शक थे । उनकी रचनाओं फे फारर ही भरत फे बाहर 
छे देशों के लाखों मनुष्य हमारे देश श्रौर उच्चछ्षी संस्कृति का फ्रादर फरदे है । उन्होंने 
छमारे देश में जन्म लिया, इसका श्र्थ यह होता है कि इश्दर हम्से सिराप्ष नहीं है ।” 
उनकी साहित्यिक प्रतिमा के सम्बन्ध में डॉ. फिशोरीलाल भथ्रु वाला ने कहा है. कि 
_व्यास,बाल्मीदि वशिष्ठ, विश्याम्न्रि, पाराशर झादि पैदिफ ऋषि सर्वकालोन सान्‍्य 
3९७ हो गये हैं । श्रगर लिखित इतिहास का लोप हो जाय तो रवीन्द्र फी गणना 
उन्हीं के समान होगी ।” उनके व्यक्तित्व पर प्रकाश डालते हुए 946 ई. में महात्मा 
गांधी ने कहा.था कि “गुरुदेव शत देह खाक में मिल चुफी है, लेकिन उसफे भ्रन्दर जो 
ज्योति थी, जो उज़ाला-था, वह सूरण के समान था जो तय तक बना रहेगा झूय तक 
घरती पर जानदार रहेंगे-”*““वे एक कवि और प्रथम श्रेणी के साहित्यकार ये । 
उतकी प्रवृत्तियाँ व्यापक झौर सोकोपकारी थो। हमारे एफ वायसराय ने स्न्हें 
एशिया का कवि कुहा है । वस्तुतः वे तो सम्पुर्ण विश्व हे फवि ये” ह 
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कला का <तिहास, उतना ही पुराना है जितना मानव का | मानव ने जिस 
समय प्रकृति की गोद में अ्खे।लोली उसी समय से उसने श्रपने कृतित्व से ऐसी 
कृतियों का सुजन किया जी उनके जीवन को सुखद और सुचारु बना सके । इसी 
समय,से। मानव;की लेलिंते भावना जागृत हुई । मानव ने अपने जीवन को सुखद 
चनाने तथा अपनी मावनाझ्रों को व्यक्त करने के लिए पत्थर के ओऔजारों तथा अन्य 
साध्यमों का सहारा लिया । आदिकाल से आज तक मानव की समस्त प्रदृत्तियाँ इसी 
दिशा में प्रयत्नशील हैं । न्‍ । 
ललित का आकलन ही कला है । डॉ. भगवत शरण उपाध्याय ने कला की 
धरिमाया करता हुये कहा है कि “श्रसिराम श्रंफन चाहे वह वाग्विलास के क्षेत्र में हो, 
राग-रेखात्रों में, चाहेयात्ठ शिल्प में, वह कला ही है।” भारतीय कला का इतिहास 
अत्यन्त प्राचीन है जिसका आरम्म प्रागंतिहासिक काल से होता है | सिन्घु सम्बता 
के उत्खनन से भारतीय कला के उत्करूंप्ट नमूने प्राप्त हुये हैं किन्तु वैदिक काल में 
यह परम्परा दूट गई । उसके वाद लम्बे अन्तराल के वाद मौर्यंकाल में भारतीय 
'कला में नव जीवन का संचार होता है । मौ्येंकाल में जो कला-साघना भआारम्म हुईं 
चह अनवरत चलती रही । इस दीघंकाल में इसके स्वरूप, उद्देश्य तथा भावों में 
अनेक परिवर्तन हये । कला के श्रनन्य पक्ष हैं, जैसे--स्थापत्य, मूर्ति, चित्र, संगीत, 
नत्य कला आदि । यहाँ हम भारत की स्थापत्य कला के कतिपय रूपी का विवेचन 
करेंगे । 
स्थापत्य का झर्चय--स्थापत्य कला को वास्तु कला ,मी कहा जाता है । वास्तु 
शब्द 'यस्‌' धातु में, तुम्रद प्रत्यय लग कर बना है ।/ बसु” का अर्थ है किसी एक 
स्थान पर निवास करना | इस प्रकार वास्तु का श्र हुआ. वह भवन जिसमें मनुप्य या 
देवता निवास करते हैं । कौटिल्य ने वास्तु के भ्रन्तर्गत केवल मवन को ही नहीं बल्कि 
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वाठिका, बन्ध, सेतु, तड़ाग, पुष्करणी ठथा प्रत्येक प्रकार के अवन को सम्मिलित 
किया है। भारतीय वास्तु में नगर विन्यास, भवन, स्तूप, ग्रुफा, मन्दिर तथा स्तम्मों 
की सम्मिलित किया जाता है। भवन मानव के निवास के साथ उसके विविध प्रकार. 
के उद्देश्यों तथा श्रानन्द का स्रोत हैं| श्रतः भवन निर्माण को एक विशिष्ट प्रंकार की 
कला भ्र्थात्‌ वास्तुकला या स्थापत्य कला की संज्ञा प्रदान की गई है। हमारे अनेक 
प्राचीन ग्रन्यों में इस कला के विधि नियमों का विस्तृत उल्लेख किया 
गया है । है | 

स्थापत्य कला का उद्भव -भारत में स्थापत्य कला के प्राचीनतम श्रवशेष 
सिन्धु सभ्यता से प्राप्त हुये हैं। वास्तु कला या स्थापत्य कला का उद्मव कंसे हुआ ? 
यह जटिल प्रश्न है । वैदिक साहित्य में वास्तु विधान का तो वर्णन है 3६0 की 
उत्पत्ति के सम्बन्ध में कोई उल्लेख नहीं है । परवर्ती साहित्य में इसकी की 
विवेचना की गई है, परन्तु दीघेकाल की वास्तु परम्परा के बाद रचित इन 
ग्रन्थों का विवरण कहाँ तक सत्य है ? यह निश्चित रूप, से नहीं कहा जा 
सकता । वृहद्‌ संहिता के अनुसार वास्तु शास्त्र ब्रह्मा से उत्पन्न कलाकारों 
द्वारा विकसित हुआ हैं। वास्तुकला के उपलब्ध अ्रवशिष इस कला के विकसित 
रूप के प्रतीक हैं। भ्रतः इसके . प्रारम्भिक रूप का अनुमान लगाने के लिए 
वैदिक साहित्य के विवरण को ही आधार वनाना पड़ता है । ऋग्वेद में भवन निर्माण 
के लिये वास्तु देवता (वास्तोस्पति--इन्द्र) का भ्राह्वान: किया- गया है। ऋग्वेद से. 
ज्ञात होता है कि प्रारम्मिक गृह ऐसे थे जो वायु और वर्षा से विनष्ट हो जाते थे १. 
गृद्यसृत्रों में यज्ञशाला के निर्माण का स्पष्ट उल्लेख है । शांखायन- ग़ह्मसूत्र में मवत्! . 
निर्माण के विभिन्न पक्षों का वर्णन किया गया है । ऐतरेय तथा शतपथ ब्राह्मणों में; 
भी वास्तु कला सम्बन्धी अनेक उल्लेख मिलते हैं । | | 
यह सार्वभौम सत्य है कि किसी काये को करने के लिए जब कोई शअ्रन्य॒, 
आ्रादर्श हमारे समक्ष नहीं होता तो प्रकति,ही सरल आदर्श बनती है ) अतः जब मानव 
प्व॑तों और गुफाओं तथा वृक्षों की छाया से श्रलग आवास की खोज कर रहा था तो 
प्रकृति ही उसका भ्रादर्श बनी । इसी तथ्य के झाधार पर अनेक विद्वानों ने स्थापत्य 
की उद्भव का आधार वृक्षों के आकार को मानो है। उनकी मान्यता है कि वक्ष 
ही मानव के प्रथम आवासंथे )अतेः जब उंसने घास, फूस तथा काष्ठ से अपने प्रार- 
रम्मिक प्ञवासों का निर्माण किया तो ढुक्षों का आकार उसकी स्मृति में अ्रवश्य रहा . 
४ | 00 ' से भी.इसी मत की पुष्टि होती है। पुराणों तथा वास्तु 
ग्रन्थों में भी दक्षों को ही स्थापत्य के उद्भव का श्राधार माना गया है! कतिपय 
विद्वान पर्वत तथा गुफाओं को भी स्थापत्य के उदभव का आधार मानते हैं। उनकी 
साल्यता है कि भवनों की गज पृष्ठोकार छतें तथा मन्दिरों के उच्च शिखर इस बात. 
का प्रमाण हैं कि इनके निर्माण के समय मांनव के मस्तिष्क में पवेत तथा गुफायें आवास 
के झादर्श के रूप में विद्यमान थीं। इस प्रकार स्पष्ट है कि स्थापत्य कला का उद्भव 


प्राकृतिक झ्राश्नय स्थलों के आदर्श पर निर्मित कंतिम रूप में हुआ । 
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हू बाद्ध स्वापत्य 

बौद्ध धर्म के प्रचार और प्रसार में ललित-कलाओों का महत्वपूर्ण योगदान 
था। वौद्ध धर्म प्रचारक भिक्षुओं और शासकों ने विविध ललित-कलाम्रों यया--स्थापत्य 
कला, मूतिकर्ला, चित्रकला आदि के माध्यम से बौद्ध धर्म को जनसाधाररण के लिये 


आकर्षक बनाया । वस्तुतः कला को बौद्ध धर्म से प्रेरणा मिली और वह धर्म की 
चेरी बन गई । अ्रशोक द्वारा बौद्ध धर्म को राजकीय संरक्षण देने से लेकर तीसरी 


झौर चौयी शताब्दी ईस्वी तक वौद्ध कला का आश्चयंजनक रूप से विकास हुआ । 
इस काल में वीद्ध आध्यात्मिकता कला के माध्यम से अ्भिव्यक्त हुई। वी. ए. स्मिथ 
का मत है कि “भारतीय कला का इतिहास श्रशोक से झारम्म होता है श्रौर प्रार- 
* म्मिक भारतीय फला प्रायः बोद्ध कला है ।/ एक अन्य विद्वान का मत है कि “यद्यपि 
भारतीय कला की परम्परा फाफी प्राचोन है तथापि हमें सिन्छुघाटी की फला को 
छोड़कर, भारत में कला के जो नमूने प्राप्त होते हैं उनमें से प्रधिकांश 
बौद्ध फला के ही मसुने हैँ । मृतिफकलता और ' शिल्पकला का. तो उद्भव 
'  झती संस्मवतः वोद्ध धर्म हारा हुआ था ।” . बौद्धयुगीन कला के , सम्बन्ध में प्रोफेसर 
कोहन ने लिखा है .कि “वोद्ध कला का प्रनुभव हम सब के लिए एक गम्भीर प्रमुमय 
होना चाहिए । स्थापत्य, चित्रकला, सूतिकला श्रादि में बौद्ध धर्म मे ऐसी कला 
कृतियों का निर्माण किया है जिन्हें पाश्चात्य कला की श्रेष्ठतम फृतियों फे समक्ष 
रखा जा सकता है ।” सात शताव्दियों के सुदीधघेकाल में बौद्ध कला के अन्तर्गत 
कला के अन्यान्य पक्षों का सर्वागीण विकास हुआ । इस काल में बौद्ध स्थापत्य कला 
के रुप में स्तृप, चेत्य, विहार, ग्रुफायें आदि का निर्माण हुआ । 
बीद्ध स्तुप स्थापत्य - 
भारतीय कला के प्राचीन साहित्यिक विवरणों और पुरातात्विक साक्ष्यों 
से यह निविवाद रुप से प्रमाणित होता है कि भारतीय स्थापत्य कला के इतिहास 
में स्तुपों के मिर्माण का इतिहास श्रत्यन्त प्राचीन है । ऋग्वेद में अनेक स्थानों पर 
स्तृप” का उल्लेख मिलता है ।' शतपथ ब्राह्मण में वृत्ताकार असुर श्मशानों को 
स्तूप कहा गया है । महाभारत में भी स्तृप का उल्लेख किया गया है। लौरिया 
नन्दनगढ़ में अनेक श्मशान स्तूप प्राप्त हुए हैं जिन्हें कनिघम महोदय ने 500 
ई० पूृ० से 600 ई. पू. के मध्य का माना है। इन विवरणों से स्पष्ट है कि 
'अहापुरुषों के अश्रवशेपों पर स्तूप वनाने की परम्परा भारद में ऋग्वेदिक काल से 
अचलित यी । . , 
वौद्ध धर्म में स्तृप निर्माण के उद्गम के सम्बन्ध में वौद्ध साहित्य में उल्लेख 
मिलता है । परिनिर्वाण के अवसर पर मृत्यु शैय्या पर पड़े हुए महात्मा बुद्ध से 
उनके प्रिय शिप्य आनन्द ने पूछा कि “हम किस प्रकार त्थागत फे शरीर और 
उनकी प्रन्य वस्तुश्नों का सम्मान करें ?” तो महात्मा बुद्ध ने उत्तर दिया, “जिस 
अकार चतुप्महापयों पर चक्रक्र्तों सम्नाट फे लिए स्तृप बनाये जाते हैं, उसी प्रकार 
सयागत के लिए स्तृप बनवाना चाहिये ।” अभ्रतः महात्मा बुद्ध के परिनिर्वाण के बाद 


४८ 
उनका दाह सस्कार करके उनके भ्रस्थि अवशेषों को झाठ भागों में पश्विमाजित! कर 


उन पर राजगह, क़पिलृवस्तु, वैशाली, पावा, कुशीनगर; रामग्राम, श्रल्लकप्प श्र 


चैठद्वीप तामक स्थानों पर आठ स्तूप बनवाये गये । बौद्ध परम्परा के अनुसार अशोक 
ने इन श्राठ स्तूपों से श्रस्थि अवशेष निकलवा कर उन्हें 84 हजार स्तूपों में सुरक्षित 
करवाया ।.इस प्रकार अशोक के काल से स्तृप कला बौद्ध कला का अभिन्न श्रंगे बत 
गई भौर स्तूप बुद्ध के प्रतीक रूप में मान्य हो_गये। बुद्ध के अलावा भ्रन्‍्य अहतों के 
अ्वशेयषों पर भी अनेक स्तूप बनायें गये । इस प्रकार महात्मा बुद्ध झौर बौद्ध धर्म. 


के ग्रस्य महापुरुषों की अस्थि अवशेषों पर बनी - समाधियों को स्तृप कहा जाने - 


लगा । 


प्रारम्म में स्तृप मिट्टी के थूहे होते थे। इसीलिए पालि बोद्ध साहित्य में 
इन्हें 'थूह' या 'थूप' कहा गया है। मौयेकाल में इसके निर्माण में ईटों का प्रयोग 
श्रारम्म हुआ ।  स्तृप के झाधार सामान्यतया वृत्ताकार अ्रथवा वर्गाकार हैं । स्त्पों 
के श्राघार को 'मेषि' कहा जाता है । मेघि के ठोस मध्य माग पर बुलबुले की भांति 
प्रण्डाकार भाग को 'श्रषण्ड” श्रथवा गर्भ! कहा जाता है । इस 'अण्ड' की ऊंचाई में 
समय के साथ उत्तरोत्तर वृद्धि होती गई . जिसे 'महाबुख्चुल' कहा जाता है। अ्रण्ड 
का शीर्ष भाग चपटा होता है। इसके ऊपर मंजूषा रूपी भाग में बुद्ध के 
अवशेष धातु . मंजुबा में. रखकर ढके जाते थे । यह स्तूप का सर्वाधिक पवित्र और 
महत्वपूर्ण भाग है जिसे “हमिका (सन्दिर) कहा जाता है । हमि का के ऊपर गर्भ का 


स्पर्श करती हुई घातुवेष्टि बनाई जाती है। वेष्टि के शीर्ष पर'छत्र बनाये जांते 


थे | प्रारम्भ में एक ही छंत्र बनाया जाता था किन्तु बाद में तीन छत्र- की परम्परा 
विकसित हुई और सातवाहनकालीन ,स्तूपों में तो सात छत्र तक के अवेशेष मिले 
हैं। छत्नों के शीर्ष पर कलश अंकित किया जाता था जिसे “वर्षस्थल' कहा जाता है । 


स्तूप के श्राधार 'मेधि' के चारों ओर वेदिका का निर्मारा किया जाता था 
जो प्रदक्षिणा पथ का काम देती है। वेदिका,के .चतुदिक पत्थर की वेष्टनियाँ 
(११२४।॥॥8) बनाई गई ;है ।[: वेष्टनियों का निर्माण परम्परागत ढंग से किया गया 
है । वेदिका के किनारें-किनारे स्तम्म खड़े किये गये हैं। . .इन' स्तम्भों का श्राधार 
पाषाण खण्डों में घंसा हुआ है जिन्हें 'आलम्बन पिण्डिका' कहा जाता है। इन 
स्तम्मों के शीर्ष भी पाषाण खण्डों में घंसे हैं जिन्हें 'अष्णीश' (पगड़ी) कहा जाता 
है । इन स्तम्मों में चूल काटकर तीन आड़े पापाण दण्ड लगाये गये हैं । 


इन वेष्टनियों (२७४॥98) की .चारों दिशाओं में चार तोरण॒द्वार बने होते 
हैं जो दिग्पालों के रूप में प्रतीत होते हैं। कत्तिपय तोरणट्वार अत्यन्त आकर्षक 
हैं। तोरणद्वार की रचना की भी विशिष्ठ शैली थी ! दो विशाल स्तम्भों को प्रवेश- 
द्वार के दोनों किनारे खड़ा किया गया है। उनके उष्वें भाग में चूल काटकर समान 
दूरी पर तीन आड़े पाषाण दण्ड (घरने) इस प्रकार डाले गये हैं कि उनके दोनों . 
सिरे ऊँचे वाहर निकले हों। इन बाहर निकले सिरों पर चक्र का निर्माण किया 


शाड गा 

जांता है । इन तीन आड़ पापाण खण्डों को तीन-तीन लम्बवत्‌ स्तम्मों से जोड़ा 
गया है । इस प्रकार यह तोरणद्वार अलंकरण पट्ट के रूप में श्रयुक्त हुए हैं । कुछ 
तोरणद्वार मूर्ति अलंकारों. से अरलंकत हैं । 


सदतसे श्राचीन स्पूप के अवशेष नेपाल की सीमा के निकट पिप्रहवा में मिले 
हैं । यह स्तृप महात्मा बुद्ध के परिनिर्वाण के कुछ काल वाद का है। इस स्तूप के 
आधार का व्यास 76 फीट तथा ऊंचाई 22 फीट है। इसके निर्माण में 
35 सेमी. 2 26 सेमी. 2८ $ सेमी. नाप की ईटों का प्रयोग किया गया है । 


मौर्यकाल भारतीय इतिहास में राजनीतिक एकता, शान्ति, सुव्यवस्था तथा 
आधिक सम्पन्नता की| युय था । इस युग ने कला के विकास झौर सृजन के लिये 


* उपयुक्त परिस्थितियाँ प्रदान कीं । मौर्य 'सम्राठ प्रशोक स्वयं बौद्ध धर्मावलस्वी था । 
भतः उसने बौद्ध धर्म को राजकीय संरक्षण प्रदान कर उसके प्रचार-प्रसार में महत्वपूर्ण 
योगदान दिया था । भारतोय वोद्ध भ्रनुभुति के अनुसार प्रेशोक ने बुद्ध के धार स्तुपों 
सें से उनकी श्रस्यि श्रवशेयों को निकाल कर 84 हजार बौद्ध स्तूपों में स्थापित फिया 

था । बौद्ध ग्रन्थ 'दिव्यावदान! और “महावंश' में भी श्रशोक द्वारा 84 हजार स्तूप 
बनवाने का उल्लेख है। 7वीं शताब्दी के चीनी यात्री ह्वेनसांग ने भी इस प्ननुश्रुति 
की पुष्ठि की है। ह्वत्सांग ने तो अपने ग्रन्थ में कपिशा, नगरहार, पुरुषपुर 
(पेशावर), तक्षशिला, कश्मीर, मथुरा, प्रयाग, कौशाम्बी, कपिलवस्तु, कुशीनगर; 
वैशाली, पाटलिपुत्र श्रादि स्थानों पर अशोक द्वारा निर्मित स्तूपों का उल्लेख किया 
है, जिन्हें उसने स्त्रयं देखा था । कल्हरण. ने अपने ग्रन्थ 'राजतरंगिणी' में भी श्रशोक 
द्वारा निर्मित स्पू्पों का उल्लेख किया है । यद्यपि श्रशोक द्वारा बनवाये गये सभी 
स्तृप अब मौजूद नहीं हैं फिर भी कुछ स्तूपों के अवशेष जी्-शीर्ण अ्रवस्था में पाये 
जते हैं | 


विद्वानों फी मान्यता है कि सारनाय/सांची, भरहुत,झौर- भ्रमरावती के प्रस्यात 

स्तूपों का प्रथम निर्माण अशोक ने ही करवाया था । श्रशोकयुगीन स्तुप मिट्टी के 

, थूहे थे जिन्हें ईटों और गारे से ढ़ेका गया था ।. पर्सी ब्राउन के अ्रनुसार इन स्तूपों 

का व्यास 70 फीट भर ऊँचाई 35 इच्च होती थी। स्तूप के “भ्रण्ड' के शीर्ष पर 

काप्ठ यप्ठि और छुत्र होता था तथा स्तूप के आधार के चारों शोर (परिक्रमा के 

लिए) काप्ट की वेदिका बनाई जाती थीं । इस वेदिका की चारों विशाशओं में चार 

द्वार होते थे । वह युग स्तूप निर्माण का प्रथम काल था जिसका पूर्ण. विकास शुग- 
सातवाहन और कुपाण शासकों के काल में हुआ । 


शुंग सातवाहन युग स्तूप-स्थापत्य का स्वर्ण काल था। शुंगों ने उत्तर . 
भारत में और सातवाहनों ने दक्षिण भारत में अशोक द्वारा ईंटों श्र गारे से 
बनवाये स्तूपों को शिला खण्डों से आच्छादित कर उन्हें नवीन और श्र॒लंक्ृत्त रूप 
प्रदान किया । स्तूपों में पायाण वेदिका,. वेष्टनियाँ, यप्टि, छेव शौर तोरखद्वार 


इसी काल की रचना है । इसी काल में तोरणद्वारों और वेदिकाशों पर महात्मा बुद्ध 


के जीवन की घटनायें अंकित की गयीं । शुंगकालीन स्तूपों में भरहुत और सांची 
के स्तृप इस काल को कला के प्रतिनिधि स्तृप कहे जा सकते हैं । 


* कुपाण- शासक कनिप्क भी बौद्ध घर्मावलम्बी था। उसने भी अनेक स्तूपों 
का निर्माण करवाया । उसके द्वारा अपनी राजधानी पुरुषपुर (पेशावर) में वनवाया 
गया स्तूप श्रपनी मव्यता, ऊँचाई और कला के लिए अत्यन्त प्रसिद्ध है । कनिष्क 
के बाद दूसरी शताब्दी ईस्वी से लेकर पाँचवीं शताब्दी ईस्वी तक भारत के उत्तर- 
पश्चिमी मांग में अनेक स्तूप बने । ये स्तूप गांवार शैलीं में निर्मित हैं । गुप्त थुग में 


उत्तर मध्य भारत में श्रनेक स्‍्तृप बने जिनमें सारनाथ, राजगिरि (पटना), साँची 
श्रादि प्रमुख हैं। कालान्‍्तर में बौद्ध तीर्थ यात्रियों ने भी अपने भ्रमण की स्मृति में 
स्तूपों का निर्माण करवाना आरम्भ कर दिया और दसवीं-ग्यारहवीं शताब्दी तक ऐसे 
बाई स्तुप निर्मित किये जाते रहे । 


बोद्ध स्थापत्य के प्रमुख स्तुप 


भारतीय परम्परागत शैली में निर्मित स्तृप--() भरहुत स्तृप--भरहुत - 
(वर्तमान भौरोपुर) ग्राम, वर्तमान मध्यप्रदेश के सतना जिले से 9 मील दक्षिण में 
स्थित है । सन्‌ 873-74 में करनिघम ने यहाँ एक बौद्ध स्तृूप की खोज की । 
यद्यपि स्तूप पूर्णतया विनष्ट हो गया था किन्तु इसके भ्रवशेषों को कलकत्ता के राष्ट्रीय 
संग्रहालय में सुरक्षित कर दिया है। करनिघम, बरुआ और श्री वी. एम. व्यास 
गादि विद्वानों ने अवशेषों के आराधार पर इस स्तूप की स्थापत्य की विशेषताश्रों का 
अनुमान लगाया है। इन विद्वानों का विचार है कि इस स्तूप का निर्माण अशोक 
ने किया था। शूंग काल में इसे पाषाणों से आच्छादित किया गया और इसके 
चारों और वेदिका तथा तोरणद्वारों का निर्माण हुआ | स्तूप का आधार 68 फीट 
था तथा इसका अण्ड माग पक्की ईंटों से बना था । स्तूप के आधार के चारों ओर 
वर्गाकार वेदिका थी। स्तूप व वेदिका के मध्य 0 फीट 4 इब्न्च का मार्ग था जो 
प्रदक्षिणापथ (परिक्रमा मार्गे) का कार्य करता था । वेविका में 80 स्तम्म थे जिनकी 
ऊँचाई उष्णीश सहित 9 फीट थी । इस वेदिका के चारों ओर दीप जलाने के लिए 
20 आले (ताक) बने हुए थे । वेदिका का निर्माण सामान्य शैली श्र्थात्‌ प्रत्येक 
दो स्तम्मों में चूल काट कर तीन आड़े पापाण-दण्डों के द्वारा हुआ था |. वेदिका 
की चार दिशाओ्रों में बने तोरणद्वार उल्लेखनीय है। अन्य स्तूपों में प्रायः पूर्वी 
तो रखद्वार मुख्य होता है किन्तु भरहुत में दक्षिणी तोरराद्वार प्रमुख है । डॉ. एल.ए 
वेंडेल के अनुसार भरहुत में दक्षिणी तोरख॒द्वार ही मुख्य प्रवेश द्वार था। इसका 
निर्माण दो ऊँचे स्तम्मों को चार छोटे स्तम्मभों से जोड़कर किया गया है । इन 
स्तम्भों को तीन आड़ी पट्टिकाश्रों से आवद्ध किया गया-है । इन पट्टिकाओं के सिरों 
पर मुख फलाये मगरमच्छ की श्राकृतियाँ बनती हुई हैं। सबसे ऊपर वाली आड़ी 
पट्टी पर मध्य में घर्मंचक्र तथा दोनों ओर चिरत्न चिन्ह अंकित हैं । स्‍्तूप के चारों 
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श्र की मुख्य वेदिका-के अतिरिक्त एक कम ऊँची वेदिका के अवशेष भी मिले हैं । 
यह वेदिका 3 फीट 3 इज्च ऊँची थी जिसमें लगभगं 240 स्तम्म लगे थे । 
विद्वानों के अनुसार यह वेदिका शुंग काल के बाद सम्मवतः कुपाण युग में बनी थी । 
इस प्रकार मरहुत का स्तृप खण्डित होने पर भी बौद्ध स्थापत्य कला का बेजोड़ और 
आदर्शात्मक उदाहरण है । 

(2) सांची फा स्तृुप--मध्य प्रदेश के विदिशा (भिलसा) से 5 मौल की दूरी 
पर स्थित साँची का बौद्ध घर्म के इतिहास में महत्वपूर्ण स्थान है। अशोक 


के काल में साँची बौद्ध धर्म का मुख्य केन्द्र था। यहीं के एक श्रेष्ठी के घुत्री से 
अशोक का विवाह हुम्मा था जिसने श्रशोक के हृदय में वौद्ध धर्म का बीज आरोपित 
किया था | .अशोक ने यहाँ एक स्तूप का निर्माण करवाया थाईसाँची का यह स्तूप 
बौद्ध स्थापत्य कला में विशिष्ठ स्थान रखता है । 
अशोक ने यहाँ एक लघु स्तृप की स्थापना की थी जिसके चारों भोर काष्ट 
'वैदिका बनी थी । शुंग काल में इसके श्राकार का विस्तार कर इसे पापाण कवच 
"प्रदान किया गया । शुंग काल में परिवरद्धित इस स्तृप का व्यास 20 फीट है । यह 
54 फीट ऊंचा है। इसके अ्रण्ड भाग को साधारण पापाण खण्डों से ढ़का गया है । 
इसके वाद इसे 4 इज्च मोटी रोड़ी (कंक्रीट) से श्राच्छादित कर उस पर सुनहरा 
'प्लास्टर किया गया है । इस स्तूप के शीर्ष भाग की हमिका (मन्दिर) भी वेदिका 
युक्त है तथा हमिका पर धातु वेष्टियुक्त तीन छत्र लगे हैं। साँची का स्तूप ब्रिमेधि 
अर्थात्‌ तीन वेदिका युक्त हैं । प्रथम वेदिका भूतल्न पर, दूसरी वेदिका भूतल से 26 
"फीट ऊपर तथा तीसरी वेदिका हमिका (मन्दिर) के चतुदिक बनी हुईं है । मध्य की 
चेदिका प्र पहुँचने फे लिए सीढ़ियों की व्यवस्था है । भूतल की वेदिका महावेदिका 
फही जाती है । अशोकयुगीन काष्ट वेदिका को शुंग काल में पापारा रूप प्रदान 
“किया गया । यह वेदिका भी परम्परागत शैली पर बनी है । इसके चारों ओर 2-2 
'फीट के अ्रन्तर पर स्तम्म खड़े हैं। प्रत्येक दो स्तम्मों को तीन क्षतिज पाषाणों 
(828) से जोड़ा गया है जिनके ऊपर लम्बा पापाण उष्णीण रखा है जिसका ऊपरी 
माग गोलाकार है । उष्शीश सहित स्तम्मों की ऊँचाई 7 फीट है। सांची के 
त्तोरशद्वार भी शुंग काल के बने हुए हैं। यहाँ से 5 तोरणद्वार मिले हैं . इनमें से 
चार तो महावेदिका के चारों दिशाओं में निर्मित हैं एक तोरणद्वार श्रलग से है जो 
शायद अन्य स्तूप का रहा होगा । महावेदिका के चार तोरणद्वारों के सम्बन्ध में 
विद्वानों का मत है कि उत्तर-दक्षिण ओर पूर्व-पश्चिम के तोरणद्वारों का निर्माण 
पभन्न-भिन्न कालों में हुआ था । 'तोरणद्वार 34 फीट ऊँचे श्रौर 20 फीट चौढ़े हैं । 
द्वारों का निर्माण दो विशाल स्तम्मों से किया गया है। इन स्तम्मों के शीर्ष पर 
पीठ मिलाये हुए चार हाथी, वोने श्रीर शेर अंकित हैं । इन स्तम्मों के उध्चे माग 
'पर तीन क्षतिज पायाण पढ़िकायें लगी हैं । इनके सिरे स्तम्मों के वाहर निकले हैं. 
जो श्रावर्ताकार हैं। ये तीन क्षतिज पट्टिकायें चार लम्बबत्‌ 'शिला खण्डों से सम्पृक्त 
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हैं. जिन पर गजारोही और अश्वारोही मानव आकृतियाँ अंकित हैं। सबसे ऊपर के' 
सैतिज पर धर्म चक्र और निरत्न प्रतीक अंकित हैं । सबसे नीचे की पट्टिका पर 
दो स्त्री-मूत्ियाँ अरलंकृत हैं। तोरणद्वारों के अन्य भागों- पर बुद्ध के जीवन की 
लौकिक श्रौर पारलौकिक घटनायें अंकित हैं । साँची के तोरणद्वार बौद्ध कला की 
सर्वेमान्य अनुकृति है । वह स्तृप बौद्ध स्थापत्य के सौन्दर्य, व्यंजचा तथा प्रतीकात्मक 
व्याख्या का श्रनुपम उदाहरण है । यद्यपि यह स्तूप दीर्घ काल तक परिवद्धित होता 
रहा किन्तु इसके मुख्य अंश शुंग काल में पूर्ण हो चुके थे । 

. (3) श्रमरावती स्तृप--विन्ध्य के दक्षिण मारत में स्तृ५ स्थापत्य की 
परम्परा दूसरी शताब्दी ई.पू. में सातवाहनों के राज्यकाल में विकसित हुई । 
मद्रास के गुन्टूर जिले में कृष्णा नदी के दक्षिणी तट पर स्थित अमरावती कस्बा दक्षिण, 
भारतीय स्तूप स्थापत्य का प्रमुख केद्र था। 797 ई. में कर्नल मैकेन्जी को यहाँ 
से एक स्तूप के श्रवशेष उपलब्ध हुये, जिन्हें कलकत्ता और मद्रास संग्रहालयों में. 
सुरक्षित रखा गया है । विद्वानों का मत है कि अमरावती के स्तूप का प्रारम्मिक 
निर्माण 200 ई. पू. में हुआ जो दूसरी और तीसरी शताब्दी ईस्वी में महायान 
परम्परा में पूर्णां हुआ था क्योंकि इस स्तूप पर दो प्रकार की नवकाशी प्राप्त होती है 
जो विभिन्न कालों से सम्बद्ध हैं। पहले प्रकार की नवकाशी में - बुद्ध की प्रतिमा 
दिखाई नहीं देती जबकि बाद की नकक्‍्काशी में बुद्ध की प्रतिमा उंत्कीर्ण है। इस स्तृप 
के पदों पर वाशिष्ठिपुत्न पुलमावो, यज्नश्री सातकशि आदि के लेख अंकित हैं । ल्‍ 
श्रवशेषों के आधार पर अनुमान लगाया गया है कि अमरावत्ती स्तूप के अण्ड भाग का 
व्यास 63 फीट तथा ऊंचाई 60 से)00 फीट रही होगी । प्राप्त शिला खण्डों से ज्ञात 
होता है कि यह अण्ड भाग संगमरमर के शिला खण्डों से आच्छादित था । स्तूप के 
शीर्ष पर दो फीट की वर्गाकार हमिका (मन्दिर) थी जिसके मध्य में मोटी वेष्टि 
ओर छत्र था। स्तृप के आघार फी चारों दिशाओं में चार श्रायातकार म्ंच बचे 
हुये थे. जिन्हें श्रायक मंच कहा जाता :है | इन मंचों पर 5-5 स्तम्भ खड़े ये 
जिन्हें श्रायक स्तम्म कहा जाता,हैं । कल मैकेन्जी के अनुसार आयक मंच 20 
फीर ऊंचे, 32 फीट लस्बे भर 6 फीट चौड़े थे। आयक स्तम्भ 0-45 फीट ऊंचे 
पे | आयक मंच दक्षिण भारतीय स्तूप. स्थापत्य का शनिवाये अंग था। स्तृप के 
आधार के चारों ओर ॥93 फीट का व्यास और 600 फीट परिधि की वेदिका 
(९ आंत) थी। यह वेदिका सांची परम्परा के अ्रतुरूप स्तम्भों, क्षेत्तिज पट्टिकान्नों 
शौर उष्णीश से बनी है । वेदिका में 9 फीट ऊंचे 36 स्तम्भ थे । दो स्तम्मों के 
मध्य तीन-तीन आड़ी पट्टिकायें लगी है । स्तम्मों के नीचे और शीर्ष प्र पाषाण के 
उस्खाश् दस हू | अमरावती की सस्पूर्णा वेदिका जातक कथाओं के चित्रण से परिपूर्ण 
है। आधार वेदिका के अलावा भूमि से 20 फीट ऊपर एक थ्रन्य वेदिका सी थी । 
5का क। दारों दिशाप्रों में चार तोरणद्वार हैं जो सांची और मरहुत परम्परा से 
नन्न हैं । ये दोरण॒द्वार 26 फीट चौड़े थे। इनके दोनों सिरों के 6 फीट हिस्से 
बाहर निकले हुये हैं । ये पुचः समकोण बनाते हुये 63 फीट अन्दर की ओर तथा - 
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पुनः 8 फीट बाहर की झर निकले हुये हैं । इन तोरणद्वारों के स्तम्मों के शीर्ष 
सादा हैं । फग्युसन के अनुसार, “अझमरावती शैली को स्थापत्य फला सारत फी 
स्यापत्य कला का चरमोत्कर्ष था | 

श्रमरावती में इस मुख्य स्तृप के अतिरिक्तशनेक फीद़े स्तृपं के अवशेष भी मिले 
हैं जो मुख्य स्तूप की शैली में ही निभित हैं । अमरावती के बतिरिक्त गोली, भट्टि 


प्रोचु, गुडविडा, जग्गयपेट्ट तथा नागरार्जुनी कोण्डा में दक्षिण भारतीय शैली के बौद्ध 
स्तूप मिले हैं. जो श्रमरावती स्थापत्य शैली में ही निर्मित है। इन स्तूपों में ईटों 
प्रीर स्तम्म दीवारों के मध्य मिट्टी या कंकड भर कर अण्डाकार भाग तैयार करके 
संगमरमर से उसे आच्छादित कर दिया जाता था । नागार्जुन कोण्डा का स्तूप 
मी साधारण शैली का है । 
गान्धार शली में निमित स्तृप 

छठी शताब्दी ई. पू. से ही मारत की पश्चिमोत्तर सीमा पर विदेशी आक्रमण 
आरम्म हो गये थे । हघमानी शासकों के पश्चात्‌ सिकन्दर ने भारत की व्यास 
नदी तक झ्ाक्रमश कर पश्चिमोत्तर भोरत तक एक विशाल साम्राज्य का निर्माण 

किया था। इस क्षेत्र में जिस संस्कृति का विकास हुआ उसे हेलेनिस्टिक संस्कृति 

कहा जाता है | हेलेनिस्टिक संस्कृति के प्रमाव में भारत के गान्चार क्षेत्र में एक 
नवीन सांस्कृतिक परम्परा का उदय हुआ्ना जिसे गान्धार परम्परा या शैली कहा जाता 
है । प्राचीन गान्वार क्षेत्र में आजकल का पेशावर जिला, काबुल, नदी की घाटी, 
स्वात, बुनेर तथा सिन्च और फेलम नदी के मध्य के पंजाब का पश्चिमी माग 
सम्मिलित था । 

गान्वार परम्परा या कला की देह यवन-ईरानी है किन्तु इसकी आत्मा और 
तण्ये विपय पूर्णतया भारतीय हूँ । इसके वर्ण्य विपय में बौद्ध धर्म का अत्यधिक 
प्रभाव है । इसलिये गान्धार कला को यवन-बौद्ध कला भी कहा जाता है । इस 

प्रकार गान्धार कला बौद्ध कला का ही अंग्र है। इस सम्बन्ध में एम. फाउचर ने 

कहा है कि “गान्धार फला में बुद्ध प्रत्येक स्थान पर है; उसने चाहे फ़ोई भी रप 
घारणए फिया हो, चाहे राजकुमार, त्यागी, तपत्यी, श्रादर्श बौद्ध भिक्षु हो या उसे 
किसी सी नाम से पुकारा जाये, सिद्धार्थ, श्रमण, गोतम, बुद्ध, शावय मुनि, गान्धार' 
कला के प्रत्येक निर्माण कार्य में बुद्ध प्रभावी हैं ।” 

गाच्वार क्षेत्र की इस परम्परा में बौद्ध कला के स्तूप स्थापत्य का भी विकास 
हुआ । यह स्तृप-स्वापत्य' भारत की परम्परागत स्वापत्य कला से पूर्णोतया भिन्न है । 
गान्वार स्तुप स्थापत्य की निम्नलिखित विशेषतायें हैं--(।) स्तूप के साथ विहार 
श्रववा संघाराम झनिवाय रूप से बने हुये हैं | (2) गान्धार कला में स्तूप की ऊँचाई 
को विशेष महत्व दिया गया है । (3) स्तृप के अण्डमाग की ऊंचाई दिखाने के लिये 
सीढ़ियों का प्रयोग किया गया है । (4) स्तूपों के तोरण त्रिकोशात्मक है तथा उनमें 
आलें झौर ईरानी बेदिका बनो हुई हैं । (5) स्तृपों की ऊंचाई बढ़ाने के लिये उन्हें. 
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ऊचे आधारों पर प्रतिष्ठित किया गया है ये झ्राधार ही प्रदक्षिणा (परिक्रमा) पथ का 
कार्य करते थे । (6)ऊ'चाई को आमासित करने के लिए स्तूप की हमिका मा हे 
पर 6 छत्र बनाये गये हैं। (7): स्तूप के आ्रालों (ताकों) और वोरखों में बुद्ध की 
मूर्तियां स्थापित हैं । (8) वेदिका त्तथा तोरणों के स्तम्भ कोरित्थ और शभ्रायोनियंन 
शैली में बने हैं । (9) स्तूप के मध्य भाग में वेदिका का श्रमाव है। इस प्रकार 
भान्धार स्तूप स्थापत्य अन्य क्षेत्रों से पूर्रातया भिन्न है । ः 


गान्धार शैली के प्रमुख बौद्ध स्तुप--तक्षशिला,  परुष्कलावती (पेणावर), 
नगरहार, स्नातघादी, कपिशा, वाल्हीक, ” जमालगढ़ी, सहर-ए-बहलोल तथा तख्ते- 
ए-वाही आदि स्थान गान्धार कला के प्रमुर केन्द्र थे! तक्षशिला प्राचीन काल पे 
ही शिक्षा का प्रमुख केन्द्र रहा है । यहाँ के सिरकप नामक स्थान .से अनेक स्तूपों के 
अवशेष मिले हैं । बौद्ध प्रन्थ दिव्यावदान का कथन है. कि यहाँ के चब्द्रभस नामक 
शासक ने अपना सिर तक वौद्ध घर्म के लिए दान कर दिश थशा। इस दान की 
स्मृति में सिरकप में एक स्तृप का निर्माण कराया गया था। अशोक के काल से ही 
गान्धार में स्तूप निर्माण आरम्भ हो गया था। अझ्रशोक के पुत्र कुणाल के चल्षदान _ 
की स्मृति में यहां कुणाल स्तूप का निर्माण किया गया था। प्रारम्भिकं स्थूंपों का 
निर्माण भारतीय परम्परा में ही हुआ था जैसे 'माशिव्याल स्तुप!। किस्तु कालान्तर 
में स्तुप स्थापत्य प्र यवन कला का प्रभाव होने लगा और बाद ,के स्तृप यवन-भार- 
त्तीय शैली के सम्मिश्रणा गान्धार कला में निर्मित हुये। गान्धार शैली में मिमित 
प्रमुख बौद्ध स्तूप निम्नलिखित है--- कक हे आप 

(।) पुरुषपुर स्तृप--कुपाण शासक कतनिष्क बौद्ध धर्मावलम्बी था। उसमे . 
अनेक स्तूपों का निर्माण करवाया । उसके ढारा अपनी राजधानी पुरुषपुर (पेशावर) 
में बनवाया गया स्तूप श्रपने विशाल श्राकार, ऊंचाई भौर कला के लिये अत्यन्त प्रसिद्ध 
था । यह स्तूप 50 फीट ऊंची पांच मन्जिली आधार पीठिका पर बना था । संतू्प 
फे चारों ओर 50 फीट की वेदिका (रे ०६४) बनी हुई थी । स्तूप की कुल परिधि 
3750 फीट और ऊंचाई 638 फीट थी । इसी स्तूप के निकट कुछ अन्य छोटे स्तूप 
भी मिले हैं. जिनकी ऊंचाई 3 से 43 फीट तक है.। कनिष्क ने अशोककालीन 
फुणाल स्तूप का भी विकास किया था । क 


(2) परमेराजिफा स्तृूप--तक्ष शिला का धर्सराजिका स्तूप यान्धार शैली. के 
चोद्ध स्तूप स्थापत्य का श्रेष्ठ उदाहरण है । इसके शी भाग में दरार होने के कारण 
इसे चीर स्तूप भी कहा जाता है। घर्मेराजिका स्तूप का प्रारम्मिक निर्माण क्शोक 
के काल में हुआ था । कुषाण काल में इसका पुनर्वधंत तथा चीधी शताब्दी ईस्वी में 
इसका पुननानर्माण हुआ । यह उच्च आधार पर दवा इचाकार स्तृूप है। इसका 
प्राधार ही प्रदक्षिणा (परिक्रषा) पथ का कार्य करता हेजिसे परंचढ़ने के| लिगे चारों 
दिल्लाओं में सीढ़ियां बनाई गई हैं । स्तूप का श्रण्ड माय अनगढ़ पायाणों से आच्छा- 
दित था। कनिष्क के काल में इसे तराशे हुये पाषाण खए्शें से आ्राच्छादित किया 
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गया। स्तूप के चारों ओर आले वने हैं तथा कोरिन्ध शैली में तोरणद्वारों का निर्माण 
किया गया है। कनिष्क के बाद भी यह स्तूप 'पांचवीं शताब्दी ईस्वीं तक परिवर्तित 
होए रहा । २. ४ 
(3) तस्त-ए-बाही स्तृप--तख्त-ए-वाही के भ्रधिकांश बौद्ध स्तृप नष्ट हो चुके" 
हैं किन्तु शेष अवशेषों के श्राघार पर सम्पूर्ण रचना का अनुमान लगाया जा सकता: 
है । यहां का स्तूप सम्पूर्ण गान्वार स्तूप स्थापत्य का प्रतिनिधि है | यहाँ एक आयत' 
के दक्षिण की ओर प्रागण में 8 फीट ऊंचे आधार पर 50 फीट ऊंचा एक स्तूपः 
. निर्मित है जो क्रशः ऊपर पतला होता गया है। स्तूप के शीष॑ पर 6 छत्र हैं। 
ग्राधार ही इसका प्रदक्षिणा पथ था जिस पर चढ़ने के लिए उत्तर की ओर सीढ़ियां 
बनी हुई हैं । हू नसांग ने इसे पैगोड़ा कहा है । 

गान्धार शैली के भ्रन्य स्तूप रावलपिण्डी,मणिक्याल, श्र चारसहा श्रादिः 
स्थानों पर मिले हैं । मीरपुर से मिले स्तूप के आधार में तीन कमरे बने हैं जिनमें बुद्ध 
की मूर्तियां स्थापित हैं । 

बौद्ध गुफा स्थापत्य 

पर्वेत गुफायें आदिकाल से ऋषियों के लिए आकपंण का केन्द्र रही है । 
जहां साधक मानवीय कोलाहल से दूर अपनी साधना में मग्न रहता था। बौद्ध 
साधकों ने भी इसी परम्परा का अनुसरण कर ग्रुफाओं को श्रपना आवास बनाया । 
उन्होंने अपने धर्म के आध्यात्मिक रूप को स्थायित्व प्रदान करने के लिये स्थायी: 
भौतिक तत्वों को माध्यम बनाया | शुग काल में बौद्ध धर्म के विरुद्ध हुई ब्राह्मण 
प्रतिक्रिया की घामिक असहिष्णुता से बौद्ध धर्म की रक्षा ने भी बौडढ़ों को ग्रुफाओं 
में शरण लेने को बाध्य किया था + 


पहाड़ों को काट कर गुफाओं के निर्माण की परम्परा का उद्भव भारत में- 
मीयंयुग में हुआ था । वरावर झौर नागाजु नी की पहाड़ियों में मौयंकालीन -ग्रुफायें- 
प्राप्त हुई हैं। यह गुफा स्थापत्य सभी धर्मों में प्रचलित था। शुग-सातवाहन काल 
में बौद्ध अनुयायियों ने इस स्थापत्य को श्रपना लिया तो ग्रुफा स्थापत्य बौद्ध कला 
'की अनिवाये परम्परा बन गई । सांची, भरहुत झौर अमरावती के स्तूपों के निर्माण 
के युग में ही बौद्ध ग्रुफा स्थापत्य का भी सृजन हुआ । इस कला के सम्बन्ध में 
र्थी ब्राउन ने कहा है कि “भारतीय कलाकारों ने गुफा स्थापत्य के क्षेत्र में जिस 
कल्पनात्मक मौलिक, प्रतिमा, श्रदम्प शक्ति एवं उत्कृष्ट फौशल का परिचय दिया, वह 
शन्यत्र दुर्लम है ।” पहाड़ों को काट कर कन्दराओं -का निर्माण करने के कारण 
इसे गुफा तथा इस कला को 'गुक़ा स्थापत्य! कहा जाता है । 

बौद्धों ने मौयंकाल से लेकर श्राठदीं शताव्दी ईस्वी तक ग्रुफा स्थापत्य की 
परम्परा का संवहन किया । इस कला में दो प्रकार के वास्तुविन्यास का विकास 
हुआ । 

१(४) ,चैत्य-ग्ृह 
(्‌ 8)-विहार 
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4) ,चंत्पगृह-वौद्ध धर्म में स्तृप बुद्ध के प्रतीक के रूप में पूजनीय थे । 
श्ौद्ध कि में स्तूप को चैत्य भी कहा गया है। इससे स्पष्ट है कि पा और 
शवेत्य परस्पर पर्याय ही थे। आरम्भ में चैत्य भी स्तूप के समान महापुरुषों के अ्रस्थि 
'अवशेषों की समाधि के प्रतीक ही थे. किन्तु कालान्तर में चैत्य शब्द का प्रयोग उस 
स्थान के लिए किया जाने लगा जहां बुद्ध के प्रतीक स्तूप या बुद्ध की प्रतिमा की _ 
पजा तथा आराधना होती थी। अतेः चैत्य (स्तूप) की पूजा के निमित्त जिन गुफाओं 
का निर्माण किया गया उन्हें, चैत्यगृह कहां जाता है । * ह 

समूचा चैत्यगृह पर्वत की चट्टानों को काटकर बनाया जाता था । चैत्य 
भ्राय: श्रायताकार होते है जिनकी  लग्बाई अधिक होती थी । चैत्य का श्रन्तिम छोर 
अधंचनर्द्राकार होता था जहाँ स्तूप की स्थापना की जाती थी । महायान परम्परा के - 
चेत्यों में स्तूप के स्थान पर बुद्ध प्रतिमा स्थापित की जाती थी! स्तृप के सामने 
'विस्तृत प्रांगण होता था जिसमें बौद्ध भिक्षु तथा उपासक एकत्रित होते थे । चैत्य 
की लम्बाई में प्रांगण के दोनों श्रोर किनारे-किनारे सुन्दर अलंकरण युक्त पाषाण 
स्तम्म होते थे। चैत्य की मित्ति भर स्तम्भों के मध्य का भाग प्रदक्षिणा (परिक्रमा) 
पथ का काम करता था। चैत्य के झान्तरिक माग की छत गजपृष्ठाकार अथवा ढोल 
के श्राकार की होती थी । चैत्य का प्रवेशद्वार अत्यन्त विशाल और अनेक अरलकररों 
मे युक्त होता था। चैत्य में वायु और प्रकाश के प्रवेश के लिये गवाक्ष बनाये जाते 
ये । बौद्ध गुफा स्थापत्य के श्रन्तर्गत ऐसे अनेक चैत्यग्रह दूसरी शताब्दी ईसा पूर्व से 
आठवीं शताब्दी ईस्वी तक निर्मित होते रहे जिनमें से भ्रधिकांश महाराष्ट्र और * 
अध्यप्रदेश प्रें स्थित हैं । क ह ः । 

प्रमुख चैत्यगृह--चैत्यग्ह बौद्ध ग्रुफा स्थापत्य के महत्त्वपूर्ण भाग हैं । 
चैत्यगृहों के निर्माण में श्रन्तरनिंहित विशेषताओं के आधार पर इन्हे दो भागों में 
'विमक्त किया जा सकता हैं-- गे अल चर ह ड 

(7) हनयानयुगीन: ईस्यपूह--इन चैत्यपहों में बुद्ध के प्रतीक स्तूप की 
स्थापना की जाती थी । इस. प्रकार के चैत्यगृह द्वितीय शताब्दी ई. पू. से द्वितीय 
शताब्दी ईस्वी के मध्य निमित हुये थे । ५ का शिरकत 

(2) महायानयुगीन चैत्यगृह--इन चैत्यों में बुद्ध के प्रतीक स्तृप के स्थान 
पर बुद्ध की मूर्ति स्थापित की जाती थी । इस प्रकार के चैत्यग्रह पांचवीं शताब्दी 
'ईस्वी से आठवीं शताब्दी ईस्वी के मध्य निमितहुयेये।... | बा 

(3) होनयानयुगोन चंश्यगूहू--बौद्ध' स्थापत्य कला के हीनयानयुगीन चैत्य 
पते कला काुछदय द्वितीय शताब्दी ई, पू. में पश्चिमी भारत में हुआ । इस काल में 
बौद्ध मिक्षुओं ने महाराष्ट्र के पश्चिमी घाट की सुरम्य घाटियों को अपना साधना- / , 
स्व सा लर । इस क्षेत्र से अनेक मानव निर्मित गुफा चैत्यग्रह प्राप्त हुये हैं: - 
जिनमें भाजा, नासिक, बेदसा, कोब्डाने तया भ्रजन्ता के चैत्यगृह प्रमुख है । ये 
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चैत्यग्रह नासिक के लगमग 300 मील की परिधि में फैले हुये हैं । इन गुफाम्रों के 
निर्माण में कला की दृष्टि से क्रमिक विकास दृष्टिग्त होता है । विकास की दृष्टि से 
इनका क्रम इस प्रकार है--भाजा, कोण्डाने, पीतलखोरा, भ्रजन्ता (गुफा संख्या-0) 
चेदसा, अजन्ता (य्रुफा संच्या-9), नासिक तथा कार्ले चैत्यग्रह । इनका संक्षिप्त विवरण 
इस प्रकार है-- 
साजा चैत्यगृह- बौद्ध हीनयानयुगीन चैत्यगहों में भाजा (पूना के 
निकट) का चैत्यग्रह प्राचीनतम है । इसका निर्माण लगभग 200 ई, पू. में हुआ था । 
इसके निर्माण में काष्ठ श्रौर पापाण का प्रयोग हुझा ;है | प्रवेश द्वार तथा मुख्य 
आंगरणा के कापष्ठ अंश अब नष्ट हो चुके हैं । चैत्यग्रह का आन्तरिक भाग 55 फीट 
लम्बा तथा 26 फीट चौड़ा है। चैत्य की ढोलाकार छत मध्य भाग में 29 फीट 
ऊँची है । चैत्यग्रह का अन्तिम छोर अर्वचन्ध्राकार है, जिसके समक्ष वृत्ताकार ग्राधार 
पर बना गुम्बदाकार स्तृप है । सम्मव है इस स्तूप पर काष्ठ की हमिका शौर छत्र 
होंगे जो भ्रव नष्ठ हो गये । स्तूप पूर्णतया अलंकरण विहीन है | चैत्यगृह की लम्बाई 
वाले माग में स्तूप के सामने वाले मण्डप (प्रांगण) में दोनों श्रोर 27 स्तम्म हैं । 
स्तम्मों की ऊंचाई ] फीट है जो ऊपर की झोर 5 इज्च श्न्दर भुकी है । चैत्य की ' 
सूल मित्ति श्र स्तम्मों के मध्य 27 फीट का प्रदक्षिणा पथ है । चैत्य के मध्य भाग 
की छत 29 फीट ऊंची है । 
भाजा चैत्यग्रह के प्रवेश द्वार में पापाण और काष्ठ दोनों का प्रयोग हुआ है.। 
यह प्रवेश द्वार दो स्तम्मों से बना है। इन स्तम्मों के मध्य एक झाडी पापाण-पढद्टिका 
उसे पंग्रेजी भाषा के श्रक्षर 'छ! की ग्राकृति प्रदान करती थी। इस आाड़ी पट्टिका 
के नीचे तीन प्रवेश;हारं, एक मध्य में व दो दोनों किनारों पर बने थे । आड़ी पट्टिका 
के सामने बरसाती (पोटिका) निकली हुई है जो चार स्तम्मों पर टिकी है । इस 
पट्टिका का ऊपरी भाग चेत्य के भीतर प्रकाश जाने का मार्ग था । 
भाजा चैत्यग्ृह में काष्ठ के श्रधिक प्रयोंग के कारण ही इसे सबसे प्राचीन 
माना जाता है । यद्यपि स्थापत्य कला की दृष्टि से यह चैत्यग्रह महत्वपूरां नहीं है 
किन्तु सौन्दर्य की दृष्टि से यह बौद्ध स्थापत्य कला की अनुपम कति है । 
कोण्डाने चत्यगृह--कोण्डाने चैत्यग्रह माजा के चैत्यग्रह का विकसित रुप हैं । 
इस चैत्यग्रह में काष्ठ का प्रयोग भाजा की श्रपेक्षा कम हुआ है । प्रवेश द्वार का 
निर्माण पाषाण स्तम्मों से हुआ है । आन्तरिक प्रांगण के स्तम्म भी भुके हुये होने के 
स्थान पर सीधे है | यह चेत्यग्रह 66 फीट लम्बा, 263 फीट चौड़ा तथा 28 फीट 
ऊँचा है । 
पीतल खोरा तया श्रजन्ता (गुफा संल्या-0,) चैत्यगृह--पीतलखोर का 
चैत्यग्रह कोण्डाने चैत्यगरह का विकसित रूप है । इसमें पावाण का प्रचुर मात्रा में 
श्रयोग किया गया है । यह जेत्यग्रह 50 फीट लम्बा, 343 फीट चौड़ा तथा |] फीट 
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ऊंचा है । अजन्ता की गुफा संख्या-0 का चैत्यंगूंहँ श्रति विशाल है । यह 905 फीद 
लम्बा, 47 फीट चौड़ा तथा 36 फीट ऊँचा है । इस चेत्यगृह के आन्तरिक प्रांगरा 
में दोनों ग्रोर 59 स्तम्मों की पंक्ति बनी है । स्तम्मों तथा भित्ति के मध्य का भाग 
. प्रदक्षिणा पथ का कार्य करता है | इसका स्तूप भी द्विखण्डीय आधार पर बना है । 
नासिक चैत्पगृह--नासिक चैत्यग्रह गुफा स्थापत्य का विकसित रूप हैं । इस 
चत्ययृह की पॉंण्डु चैत्यग्रह मी कहा जाता है । इस चेत्यग्रह में काष्ठ तथा काष्ठ- 
कला का प्रयोग अत्यल्प है | इसके प्रांगणा के स्तम्भ समानान्तर भुकाव रहित 
लम्बंवत है । स्तम्मों को घड़े (कुम्म) से निकलता हुआ दिखाया गया है। स्तम्भ 
अ्रलंकरण युक्त है । इसका प्रवेश द्वार दो मंजिला है । प्रवेश द्वार के स्तम्भ छरहरे हैं 
तथा उनके शीर्ष पर पशू अलंकरण है । 
जुन्नार के चेत्यगहू--हीवयानयुगीन बौद्ध चैत्य स्थापत्य कला में जुन्नार के 
चैत्यगृह अत्यन्त महत्वपूर्ण हैं। यह चैत्यग्रह बौद्ध स्थापत्यू की विशेष विद्या के 
प्रतिनिधि है । इनका निर्माण 200 ई. पू. से 200 ईस्वी के मध्य हुआ था । यहाँ 
से प्राप्त तुलजालेन चैत्ययृहु विशिष्ट महत्व का है। यह 20 फीट व्यास का वर्गा- 
कार चैत्यगृह है । इसकी 20 फीट ऊँची छत 2 सादे अष्टकोणीय स्तम्भों पर 
बनी है । चैत्यगृह के मध्य भाग में स्तूप बना है। जुन्चार से कुछ आयताकार 
चत्यगृह भी मिले हैं किन्तु उनमें स्तम्मों का अभाव है तथा चेत्य का कोई छोर अर्- 
चन्द्राकार नहीं है । चैत्य के एक किनारे पर स्तृप तराशा गया है। इन चैत्यों में 
प्रकाश के लिये गवाक्ष मी नहीं है । आयंताकार चेत्यग्रहों में गणेश लेन चैत्यगृह' 
अपवाद है | यह 45 फीट लम्बा है जिसके प्रांगण के दोनों ओर 5-5 स्तम्भ है । 
स्तम्मों के शीर्ष पर हेस्ति. और सिंह के युग्म त्तराशे गये हैं । प्रनुपातत और सन्तुलन 
की दृष्टि से जुन्नार,का चैत्यग्रह अद्वितीय है. । 
बेदसा चेत्यगृह--यह चेत्यग्रह बौद्ध चैत्य स्थापत्य का दर्शनीय उदाहरण है । 
इसका निर्मणण परम्परागत शैली में हुआ है । इसका सम्पूर्ण प्रवेश द्वार पापाण-निर्मित्त 
है। स्तम्मों का आधार कुम्म-पुष्प-पत्र शैली में बना है तथा शीपे भाग पर पश्- 
आकृतियाँ उत्कीरां हैं । हें 
काले चेंत्यगृहू--बम्बई झौर पूना के मध्य पश्चिमी घाट की पहाड़ियों में 
कान का सुन्दर चेत्यगृह स्थित है । हीनयानयुगीन चैत्य स्थापत्य की पूर्ण परिणति 
काले के चेत्यगृह में दष्टिगत होती है । यह भारत का सर्वोत्तम चैत्यग्रह है जिसमें 
मू्तिकला तथा स्थापत्य कला का अनुपम संगम है । कार्ले चैत्यग्रह 24 फीट लम्बा 
463 फीट चौड़ा तथा 45 फीट ऊँचा है । इसके प्रांगण में 37 स्तम्भ उत्कीर्ण हैं । 
इनमें 5-5 स्तम्म दोनों किनारे तथा 7 स्तम्भ स्तूप के चतुदिक हैं । स्तम्मों और 
चेत्यगरह की मित्ति के मध्य 0 फीट चौड़ा प्रदक्षिणा पथ है। स्तम्भ अत्यन्त 
कलात्मक है। स्तम्मों का आधार चौकोर है । उसके ऊपर कुम्म है जिससे आठ 
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पहलू के स्तम्म निकंत रहे हैं । स्तम्मों के शीर्ष पर उल्टा पद्म घट है जिसमें 
पंखुडियाँ निकली है । इसके वाद गज पर आरूढ़ युग्म मूतियाँ हैं। चेत्य का अन्तिम 
छोर अधंचन्द्राकार है जहाँ स्तूप वनाया गया है । स्तूप का आधार द्विखण्डीय है 
छशिसके ऊपर सादा प्रण्ड भाग है । इसके ऊपर वर्गाकार वेदिका युक्त हमिका (मन्दिर) 
है । हथिका में विशाल काप्ठ यप्टि पर पद्माकार छत्र बने हैं । चेत्य की छत 
ढोलाकार है । . 

चेत्यगृह के मुख मण्डल (प्रवेश द्वार) के सामने 50 फीट ऊंँचें सोलह पहलू 
के दो स्तम्भ हैं. जिनके शीर्ष पर क्रमशः उल्ठा पद्मकोश, तीन. स्तरों की पीठिका 
तथा चारों दिश्लाग्रों में मुख किये पीठ जोड़े चार विशाल सिंह की मूर्तियाँ हैं। इस 
चैत्यग्ह का प्रवेश द्वार द्विमंजिला है । प्रथम मंजिल पर तीन प्रवेश द्वार हैं जिनमें 
सच्य का द्वार चेत्य मण्डप (प्रांगण) में तथा अन्य दो द्वार प्रदक्षिणा पथ में खुलते 
हैं । शायद मब्य का द्वार वौद्ध संघ के सदस्यों के लिये था तथा दोनों झोर के द्वार 
ग्ृहस्थ उपासकों के लिये थे ताकि वे एक द्वार से प्रवेश कर संघ के कार्य में विध्न 
डाले बिना चेत्य तथा स्तूप की प्रदक्षिणा (परिक्रमा) कर दूसरे द्वार से वाहर निकल 
जाये । दूसरी मंजिल में एक ही प्रवेश द्वार था- । मुख मण्डल के ऊपरो भाग में 
» विशाल गवाक्ष है जिसमें से मण्डप तथा प्रदक्षिणा पथ में प्रकाश गाता है । 

इस प्रकार विशाल आकार, अलंकृत स्तम्मों, प्रकाश की उत्तम व्यवस्था तथा 
मुख मण्डप के समक्ष वने दो विशाल स्त॒म्मों के कारण कारें चेत्यग्रह .हीनयानयुगीन 
चत्य स्थापत्य कला का सर्वोत्तम परिष्कृत रूप प्रस्तुत करता है । 

: हीनयानयुगीन परम्परा का अन्तिम चैत्यग्रह कन्हेरी में निमित है जिसका 
निर्माण 80 ई. में हुआ था । इस चैत्यग्रहू का अधिकांश भाग कार्ले जैसा ही है 
किन्तु इसके सामने छोटी दीवारों का प्रांगण बना है तथा प्रवेश द्वार पर एक ही 
पंक्ति में पाँच भरोसे बने हैं। चंत्यग्रह में प्रवेश के लिये सीढ़ियां वनी हुई हैं । इसके 
बाद से महायान परम्परा के चैत्यग्रहों का निर्माण आरम्भ हो गया था । 

(2) महायान परम्परा के चँत्यगृह--हीनयान परम्परा के चेत्यग्हों के युग की 
समाप्ति के दो शताब्दी वाद महायान परम्परा के चैत्यगृहों के निर्माण का युग 
आ्रारम्भ हुआ । इस नवीन परम्परा में स्थापत्य कला की दृष्टि से कोई बिशेप प्रगति - 
नहीं हुई । इन चंत्यगृहों में मी हीनयान परम्परा की भाँति मण्डप, स्तूप, प्रदक्षिणा- 
पथ, अरधवृत्ताकार पृष्ठनाग एवं ढोल के श्राकार की छतों का निर्माण किया गया है 
किन्तु महायान परम्परा में स्तूप के साथ बुद्ध की मूर्ति भी प्रतिष्ठित की गई है। 

महायात परस्म्पश के चैत्यगृहों में श्रजन्ता एलॉरा तथा ओोरंगाबाद के चैत्यगृह 
प्रमुख हैं । 

भ्रजन्ता--महाराष्ट्र के ओरंगाबाद से 45 मील दूर उत्तर-पश्चिम में 

पहाड़ियों को काटकर अनेक युफायें बनाई गई हैं । यहाँ से हीतयान और महायान 
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दोनों परम्पराश्रों की गुफायें प्राप्त हुई हैं । यहाँ से कुल 62 गुफायें प्राप्त हुई हैं 
जिनमें ग्रुफा संस्या ।9 तथा 26 महायान परम्परा के चैत्यगृह हैं । इन चेत्यग्ृहों का 
निर्माण 550 ई. से 600 ईस्वी के मध्य हुआ था। गुफा संख्या 49 एक लघु और 
सुन्दर चैत्यगृह है । यह चैत्यगृह 46 फीट लम्बा, 32 फीट चौड़ा तथा 38 फीट 
ऊँचा है । चैत्यग्ह के आन्तरिक मण्डप के दोनों ओर व5-5 स्तम्भ उत्कीर हैं 
तथा दो स्तम्म सामने की ओर हैं। स्तम्मों के शी पर पुरणंघट और आला है । 
स्तम्मों तक की छत ढोलाकार है किन्तु स्तम्मों तथा भित्ति के मध्य के प्रदक्षिणा पथ 
की छत सपाट हैं । चैत्यग्रह का पृष्ठभाग अधेवृत्ताकार है जिसके समक्ष तीन खण्डीय 
ऊँचे श्राधार पर 22 फीट ऊँचा स्तूप बना हुआ है । स्तूप के किनारे के स्त॒म्मों 
पर दिग्पालों की मूर्तियाँ बनी हैं । स्तूप के शीर्ष पर हमिका (मन्दिर) तथा यब्टि 
सहित तीन छत्र बने हैं।स्तृप के श्रण्ड भाग के सामने की भ्रोर ताखें की माँति 
छज्जा निकला हुआ है जिसमें भगवान बुद्ध की विशाल मूर्ति उत्कीर्ण की गई है 
अजन्ता की गुफा संख्या 26 का चैत्यग्रह छठी शताब्दी ईस्वी के प्रारम्भ की 
रचना है | यह 68 फीट लम्बा, 36 फीट चौड़ा तथा 34 फीट ऊँचा है | इसके 
आनन्‍्तरिक मण्डप में ।2 फीट ऊँचे 26 स्तम्म बने हैं । इस चेत्यगृह में प्रवेश करने 
के लिये दो द्वार बने हैं । इस चैत्यग्रह की स्थापत्य शैली गुका संख्या 9 के चैत्य 
के समान है कित्तु इसका श्र॒लंकरण तथा सौन्दय्यं उसकी तुलना में श्रेष्ठ है । 
एलोरा के चेत्यगूहू--एलोरा की गुफायें श्रजन्ता की भुफाश्रों के निकट ही 
स्थित हैं । यहां 450 ई. से 650 ई. के मध्य 42 ग्रुफायें निमित हुई । इनके दो 
चर्ग समूह हैं--प्रथम वर्ग समूह में गुफा संख्या .] से 5 हैं जिसे ढेड़वाडा सभूह कहा 
जाता है इसमें से गुफा संख्या 5 को महानवांडा कहा जाता है । द्वितीय समूह में 
गुफा संख्या 6 से 2 तक हैं, जिनमें चेत्यग्रह और विहार दोनों हैं । गुफा संख्या 0 
द्वितीय वर्ग की प्रमुख गुफा है जिसे विश्वकर्मा गुफा कहा जाता है। महानवाडा तथा 
विश्वकर्मा गुफा चैत्यग्रह है । 


महातवाडा चेत्यगृह की लम्बाई ]7 फीट तथा चौड़ाई 58$ फीट है । 
इसके श्रान्तरिक मण्डप में दो पंक्तियों. में 24 स्तम्भ है जो दोहरे प्रदक्षिणा पथ का 
निर्माण करते हैं । इसके श्रन्तिम छोर पर श्रर्धवृत्ताकार भाग में एक वर्नाकार कक्ष 
बना हुमा है जिसमें आसन मुद्रा में महात्मा बुद्ध की प्रृर्ति उत्कीर्ण हैं। चैत्य के मध्य 
मण्डप में दो छोटे मंच बने हुये हैं। | 

विश्वकर्मा गुफा का चैत्यगृह अजन्ता शैली में उत्कीर्ण हैं । यह चैत्यंग्रह 85 
फीट लम्बा, 44 फीट चौड़ा तथा 34 फीट ऊँचा है । इसके कुम्म पत्र शैली में 28 
स्तम्भ बने हैं। स्तम्मों प्रोर भित्ति के मध्य प्रदक्षिणा पथ हैं। यहाँ का स्तृूप भी 
काफी ऊँचा है जिसमें चारों शोर ताखें बने हुये हैं जिनमें भगवान बुद्ध की मृ्तियाँ 
उत्की्ण हैं। इस चैत्ययृह का बाहरी भाग भी श्रत्यन्त विशाल है । मुखमण्डप के 
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स्थान पर विश्याल प्रांगण है जिसके अग्र तथा पृष्ठ भाग में बरामदे बने हुये हैं । 
प्रश्रमाग के वरामदे पर दो मंजिला मुखमण्डप बना है जिसमें भ्रश्वखुर की माँति 

कीर्ति स्तम्म बने हैं । इन स्तम्भों के शीर्ष पर छज्जे बने हुये हैं। इन छज्जों के 
दक्षिणी भाग में नागर शैली तथा उत्तरो भाग में द्वाविड़ शैली के भरोखे बने हुये 


हूं । इस प्रकार स्पष्ट है कि विश्वकर्मा गुफा की -स्थापत्य कला में नवीन तत्वों का 
समावेश होना आरम्भ हो गया था । 


श्रोरंगाबाद चेत्यगृह---ओ ररंगावादं से एक मील उत्तर की ओर एक पहाड़ी 
पर एक चैत्यग्रह मिला है जो 40 फीट लम्बा तथा 32 फीट चौड़ा है । इसके 
स्थापत्य में हीनयान तथा महायान॑ दोनों परम्पराञ्नों की विशेषतायें निहित हैं। 
इसके पृष्ठ भाग में सतूप तथा स्तृप के चतुदिक कीति म्नोरण विद्यमान हैं । सम्भव है 
इसका निर्माण हीनयान युग में हुआ होगा किन्तु महायान युग में इसका विस्तार 
किया गया होगा । 

(8) बोद्ध विहार स्थापत्य--चत्यम्रह वौद्ध धर्म के देवालय थे । इन चैत्यग्रहों 
के समीप बौद्ध भिक्षुओं के निवास के लिये जो ग्रुफायें बनाई जाती थीं. उन्हें विहार 
कहा जात है । इस प्रक्रार विहार चैत्यगृहों का ही एक भाग है । चैत्यों की भाँति 
विहार भी गुफाशों को काटकर ही बनाये गये हैं । विहार के मध्य में सभा भवन के 
रूप में एक विशाल कक्ष होता है । इस कक्ष की भित्ति में अनेक छोटे कक्ष होते हैं 
जो सामान्यतः 9 फीट वर्ग के है । इनमें बौद्ध मिक्ष्‌ निवास करते थे । ये छोटे कक्ष 
विशाल कक्ष में खुलते थे तथा इनका द्वार कक्ष के बीच न होकर ' दीवार से सटकर 
बनाया जाता था । प्रत्येक कक्ष में पाधाण मिमित शयन मंच .होता है । विशाल कक्ष 
में प्रवेश के लिये द्वार, चरामदा तथा बरसाती का निर्माण किया गया है । 

चैत्यगहों की माँति विहारों को भी उनकी निर्माण शली-तथा अन्तनिहित 
विशेषताम्रों के आधार पर दो वर्गों में विमाजित किया गया है--* 

() हीनयान परम्परा के बौद्ध विहार (200 ई. पृ. से 200 ई. तक) 

(2) महायान परम्परा के वीद्ध विहार (500 ई. से 800 ई. तक) 


(() हीनयान परम्परा के बोद्ध विहार--हीनयानयुगीन चैत्यग्रहों के निर्माण 
के साथ विहारों का भी निर्माण किया गया । स्थापत्य कला की इष्टि से विद्ार 
चैत्यगृहों की भाँति महत्वपूर्ण नहीं हैं फिर भी इनका निर्माण .संरचनात्मक स्थापत्य 
के आधार पर हुआ है । हीनयान परम्परा के अनुरूप निर्मित प्रमुख बौद्ध विहार 
मिम्नलिखित है-- 

भाजा विहार--पूना के निकट भाजा के दरी विहार का समा मण्डप का 
प्रांगण आयताकार है जो 73 फीट लम्बा तथा 6३3 फीट चौड़ा है । सभा मण्डप 
के तीन मोर अनेक कक्ष बने हुये हैं, इन कक्षों में पायाण निमित शयन मंच बने हैं । 
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सभा मण्डप की दीवारें मूर्तियों से श्॒लंकृत हैं तथा सभा मण्डप में प्रवेश के लिये दो 
द्वार हैं । | ु 

कोण्डाने विहार--कोण्डाने विहार का विशाल सभा मण्डप स्तस्मों पर 
आधारित है । इसकी छत भी ढोलाकार है। सभा मण्डप के तीन ओर लघु कक्ष 
बने हैं । समा मण्डप के तीन प्रवेश द्वार स्तम्भों पर ठिके हैं । 

भ्रजन्ता विहर--वौद्ध विहार स्थापत्य में अ्रजन्ता की ग्रुफाओं का महत्वपूर्ण 
स्थान है । यहाँ की युफा संख्या 8, 72 तथा 3 हीनयाव परम्परा के विहार हैं । 
गुफा संख्या 8 प्राकृतिक ग्रुफा थी जिसे काटकर विहार का रूप दिया गया है । यह 
एक लघु विहार है । गुफा संख्या 72 साधारण एक मंजिला विहार है जिसके सभा 
मण्डप के दोनों ओर पीछे कुकती हुई स्तम्म पंक्ति है। सभा मण्डप के तीन ओर 
!| लघुकक्ष हैं जिनके द्वार दीवारों से सटे हैं। गुफा संख्या 3 भी 42 के समान 
दही है। 

नासिक विह्ार--ना सिक से प्राप्त बौद्ध विहार हीनयान परम्परा के प्रमुख 
विहार हैं | यहाँ से प्राप्त विहारों में तीन प्रमुख हैं, जिनका नामकरण उन पर उत्कीर्ण 
लेखों के शासकों के आधार पर किया गया है । ये विहार हैं--() नहपान विहार, 
(2) गोतमीपुत्र शात्तकरिंग विहार, (3) यज्ञक्नी शातकर्शि विहार । 

इन विहारों के स्थापत्य में काफी समानताये हैं । तीनों विहारों के प्रारम्भ 
में स्तम्भयुक्त - मुखमण्डप, उसके. बाद स्तम्मरहित सभा मण्डप है जिसके तीन ओर 
पापाण शयन मंच सहित छोटे कक्ष हैं। किन्तु इनके मुखमण्डप के श्रलंकरणों 
में काफो भिन्नता है। 'वहपान विहार का मुख मण्डल चार स्तम्भ युक्त है । सभा 
मण्डप के चारों कोनों में सटे चार अर्धेस्तम्म बने हैं। इनका आधार पदम कुम्भ से 

टी सहित निकला है तथा शीषे पर फलक तथा पशु आक्ृतियां उत्कीर्ण हैं । 

_ गौतमीपुन्न विहार! का सभा मण्डप 46 फीट लम्ब। तथा 4| फीट चौड़ा 
है जिसके तीन ओर बैठने 'के पाषाण मंच बने हैं तथा इनके पीछे भिक्षश्रों के निवास 
के लिये लघु कक्ष बने हैं। सभा मण्डप के प्रवेश द्वार पर बरामदा बना है जिसके 
सामने: 6 स्तम्भ हैं । इनके शीष॑ पर तोरण बना है। तोरण तथा स्तम्स शीर्षों 
पर हस्ति, वृषभ तथा सिंह के अलंकरण उत्कीण हैं। “घज्ञश्री शातकाणि बिहार' भी. 
इसी शैली में उत्कीर्ण है।._ ह १ 

इसी परम्परा. में उड़ीसा में कटक की पहाड़ियों में भी बिहारों का निर्माण 
किया गया जिनमें बाघ. तथा रानी की भुफाथ उल्लेखनीय हैं | कतिपय स्थानीय 
विशेषताओं के अतिरिक्त, इनकी स्थापत्य कला भी पश्चिमी भारत के समान 
हीथी। 
(2) महायात परम्परा के बौद्ध विहार--महायान परम्परा में विह्वार स्थापत्य 
कला का विकास 5वीं शताब्दी ईस्वी में हुआ । इस परम्परा में उपयोगितावादी 
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इष्टिकोण से अनेक परिवर्तन किये गये | विहार .के अनावश्यक स्तम्मों को हटाकर 
उन्हें देवालय का रूप प्रदान किया गया । इस परम्परा के विहारों में बुद्ध की मृत्तियां 
स्थापित की गई । इस परम्परा के प्रमुख विहार अ्रद्यो लिखित हैं-- 


प्रजय्ता विहार--अजन्ता की अनेक गुफायें महायान परम्परा के विहार हैं। 
गुफा संख्या ) के विहार के समामण्डप में मात्र 4 स्तम्म हैं। यहाँ से प्राप्त गुफा 
अंस्या 6 का विहार दो मंजिला है । इसकी प्रथम मंजिल के समामण्डप में भी चार 
स्तम्म हैं तथा किनारे की ओर स्तम्म पंक्तियां हैं। इतका बरामदा भी स्तम्मों पर 
आधारित है । द्वितीय मंजिल में केवल किनारे की शोर ही स्तम्म बने हैं । इस ग्रफा 
का प्रवेश द्वार खण्डित हो चुका है । भजन्ता की ग्रुफा संख्या. का विहार, विहार 
न्थापत्य का श्रेष्ठ उदाहरण है । इसका सभामण्डप 65 »८ 65 फीट माप का है जिसके 
किनारे 20 स्तम्भ उत्कीर्ण हैं। समामण्डप के सामने विशाल वरामदा है जिसके 
चारों ओर वर्गाकार छोटे कक्ष बने हैं । पृष्ठ भाग की भित्ति के मध्य एके विशाल 
कक्ष है जिसमें महात्मा वुद्ध की प्रतिमा स्थापित है । 


एलोरा घिहार--एलोरा के भी अनेक विहार महायान परम्परा के भ्रनुरूप हैं । 
यहाँ के महानवाहा विहार के समामण्डप में 24 स्तम्म बने हैं। इसके पृष्ठ भाग के 
अंतराल में बने एक वर्गाकार कक्ष में बुद्ध की प्रतिमा उत्कीर्णा है। समामण्डप के 
चारों शोर मण्डप में खुलते 23 वर्गाकार कक्ष हैं! भ्रुफ़ा संख्या दो के विहार का 
समामंडप 48 वर्ग फीट का है जिसके किनारे स्तम्भ पंक्ति बनी है । मंडप के मध्य भाग 


में चार स्तम्मों के द्वारा प्रदक्षिणापथ बनाया गया है । सभामण्डप में श्रनेक श्राले बने 
हुँ । इस विहार के समामण्डप की भित्ति में छोटे कक्ष नहीं बने हैं । 


एलोंरा से प्राप्त दो विहार तीन मंजिल के हैं। इनकी ऊँचाई 50 फीट है । 

विहार संख्या 2 की लम्बाई 408 फीट तथा चौड़ाई 60 फीट है । इसमें 40 लघु- 
कक्ष बने हैं। विहार का निभूमिक मुखमण्डप सादा है। समामण्डप के 24 स्तम्भ 
सीन प्रदक्षिणा पयों का निर्माण करते हैं। समामण्डप के एक शोर स्तम्भयुक्त 
चरामदा है । सभा मण्डप के प्रृष्ठभाग में 25 फीट लम्बा तथा 5 फीट चौड़ा कक्ष है 
जिसमें बुद्ध की मूर्ति स्वापित है । मण्डप के चारों ओर 2 कक्ष .हैं। एक कक्ष में 
दूसरी मंजिल पर जाने के लिये सीढ़ियां वनी हैं। विहार की दूसरी मंजिले ]2 
फीट लम्बी, 72 फ़रीट चौड़ी तथा 3 फीट ऊँची है । इसमें 8-8 स्तम्मों को पाँच 
पंक्तियों से 5 प्रदक्षिणापथों का निर्माण हुआ है।इस मंजिल के प्रृष्ठ भाग में 
38 »: 6 फीट का एक ग्रायताकार मण्डप है जिसके 20 फीट बर्ग के गर्म गृह में 
बुद्ध की प्रतिमा स्थापित हैं। मंडप में बने अनेक श्ालों में बुद्ध की मूर्तियां स्थापित 
हूँ । समा मंडप के दोनों कितारों पर ऊपर जाने के लिये सीढ़ियां बनी हैं। तीसरी 
मंजिल पर 8 स्तम्मों से बना विशाल वरामदा है जिसके पीछे 5-5 स्तम्मों की 
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पंक्ति क्रास (+) के आकार में वनी है| इसके किनारे 8 छोटे कक्ष बने हैं । 
एलोरा की ग्रुफा संख्या.]] का विहार भी तीन मंजिला है। इसकी प्रथम मंजिल 
भूमिगत प्रतीत होती है । 
श्रोरंगावाद विहार--ओरंग्राबाद की ग्रुफा संख्या 3 तथा 7 महायान्त परम्परा 
के विहार हैं ये अजंता की स्थापत्य शैली पर बने हैं। ग्रुफा संख्या 7 की शैली 
चोड़ी'मिन्न है। इसके मुख्य मंडप के अलावा बरामदों में भी कक्ष बने हैं। मुख्य 
मंडप के मध्य में भगवान बुद्ध की विशाल प्रतिमा उत्कीर्ण है । 
श्रन्य विहार-प्रारम्भ में बौद्ध विहार निवास स्थान तथा देवालय थे किन्तु 
कालान्तर में वह शिक्षा केन्द्र के रूप में विकसित हो गये । चीनी यात्रियों में ईंट तथा 
पत्थरों से निमित अनेक विहारों का उल्लेख किया हैं। सातवीं शताब्दी ईस्वी में 
भारत झाये चीनी यात्री कल नसांग ने नालन्द्रा बौद्ध विहार (नालन्दा विश्वविद्यालय) 
का उल्लेख 'किया है। यह विहार पटना (बिहार) के मिकट राजगीर से 7 मीछ 
उत्तर मेंबड़ गाँव के पास स्थित है । यहाँ के उत्खतन में छः मंजिलें भवन प्राप्त हुए 
हैं। इनकी छतें जीणं-शीर्ण हो गई हैं किस्तु दीवारों के श्रवणप सुरक्षित हैं। मामल्‍ल- 
पुर में चार मंजिला ग्रुप्त विहार मिला है। यहीं पर एक दो मंजिला विहार भी मिला 
हैं । यह दोनों विहार 7वीं शताब्दी ईस्वी में निर्मित हुये थे ।. . ह 
रा 'बाँद्ध स्तम्भ स्थापत्य..._ 
स्थापत्य कला; में स्तम्भ प्राचीनकाल से ही भारत के धामिक जीवन का अंग रहे 
हैं। वेदिक साहित्य में घामिक प्रयोजनायथ स्तम्भों (यूप)का उल्लेख मिलता है । वैदिक 
'काल में यज्ञों की प्रधानता थी । यज्ञों में दी जाने वाली पशु-बलि के पशु को स्तम्भ 
या यूप से बांधा जाता था । यह स्तम्भ या यूप भी आर्यों के लिए आस्था का प्रतीक 
था। कालाक्तर में इन्हीं यूपों ने स्तम्भों का रूप ग्रहण कर लिया । प्राचीन काल के , 
पवशेधों में मुख्यतया दो प्रकार के स्तम्म.मिले हैं-धामिक तथा राजनीतिक । 
धामिक स्तम्म वे हैं जो किसी विशिष्ट देवता का 'महत्व प्रदर्शित करने के लिए 
स्थापित किये गए थे । दूसरे वर्ग में वे स्तम्भ श्राते हैं जो किसी राजतीतिक घटना 
से सम्बन्धित थे, जैसे--कीतिस्तम्म, मीनारें तथा लाठें आदि । स्तम्मों, का प्रयोग 
. अदिरों, आवासों तथा राज-प्रासादों के निर्माण में मी, हुआ ।. 
सिन्धु सम्यता के काल, के भवन स्थापत्य में स्तम्भों का प्रयोग किया जाती 
था । मोहनजोदड़ो की गढ़ी में प्राप्त एक भवन की विशाल छत 20 स्तम्मों पर 
टिकी है।' हवा वैदिक'काल से तीसरी शताब्दी ई. पृ. तक सम्भवतः काष्ठ स्तम्भों का. 
प्रयोग होता था । अतः उनके नष्ट हो जाने के कारण उनके अवशेष नहीं मिलते । 
मौर्य सम्राट अशोक ने स्तम्मों को पराषाण रूप प्रदान कर उन्हें अमरत्व प्रदान किया। 
का गा तोम आ्त सम में अशोक के स्तम्म सबसे पराचीततम हैं। बौद पर्क- 
0 बेच का परम लक्ष्य था ।:इसके लिए उसने स्थापत्य कला को 
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अपने प्रचार माव्यम का अभिन्न अंग बनाया । उसके काल में बौद्ध कला का जो 
सृजन हुआ वह गुप्त काल तक अनवरत चलता रहा। अशोक द्वारा वौद्ध धर्म के 
प्रचार के लिए बनवाये गए स्तम्म मौर्य तथा बौद्ध स्थापत्य कला के सर्वोत्तम 
उदाहरण हैं। अ्रशोक् ने ऐसे 20 स्तम्मों की स्थापना की थी। उनमें से पुरातत्व- 
विदों को अ्रव तक 5 स्तम्भ प्राप्त हुए हैं। इनमें 0 स्तम्म लेखयुक्त भ्रौर शेप 
जेख्नरहित हैं ! 
अशोक द्वारा बनवाये गए स्तम्म एकात्मक (7070॥॥) हैं अर्थात्‌ समूचा। 
स्तम्म एक ही पत्थर से बना है। उसमें कहीं जोड़ नहीं है । ये स्तम्म चुनार के 
बलुआ पत्थर के बने हैं । इनका आकार गोल है । चुनार की चट्टानों से पत्थरों को 
काटकर निकालना, उन्हें स्तम्मों का आकार देना तथा इन विशाल स्तम्मों को बिना 
क्षति देश के विभिन्न भागों में पहुंचाना निस्संदेह शिल्पकार के घैर्य, उत्साह तथा 
कठोर परिश्रम तथा उच्च तकनीक का अनुपम. उदाहरण है। इस सम्बन्ध में 
डो. वी. ए. स्मिथ ने लिखा है “इन स्तम्भों का निर्माण, स्थानान्तरण शौीर स्थापना 
मौयंयुयीन शिल्प झ्राचार्यों तथा शिलातक्षकों की बुद्धि शौर कुशलता, का श्रदूनुत 
प्रमाण प्रस्तुत करते हैं ।/ 50 फीट तक ऊँचे यह स्तम्म पृथ्वी पर बिना त्तोकी या 
मंच के खड़े हैं। श्रशोककालीन इन स्तम्मों पर अत्यन्त चमकीली पालिश की गई है 
जो शताब्दियों के काल-प्रहार के वाद भी ज्यों की त्यों चनी हुई हैं । वैज्ञानिक 
परीक्षणों से श्रमी तक यह सिद्ध नहीं हो सका है कि यहं चमक कैसे उत्पन्न हुई ? 
इनकी चमक के कारण भअ्रनेक विद्वानों ने इन स्तम्भों को धातु का बना हुआ समझा । 
टोम कोरयठ तथा चिटेकर ने इन स्तम्मों को पीतल के; चेपलिन फेरी ने संगमरमर 
के तथा विशप हीवर ने घातु का माना है । इस सम्बन्ध में भण्डारकर ने लिखा हैं 
के “ऐसे विशालकाय पापाण खण्डों को कच्चा काठ कर साफ फरके, उनके सुन्दर 
गोल स्तम्भ बनाना श्रौर उसे दर्पण को तरह ऐसा चमका देना कि श्राघुनिक मिस्त्री 
भी उस पर विस्मय-विमुग्ध रह जाये, कठिन श्ौर नाज्जुक कार्य था ।? प्रत्येक स्तम्म 
के मुख्यतया तीन भाग थे--- * 
(।) मुख्य स्तम्म 
(2) घण्टाकृति 
(3) शीर्ष भाग तथा पशु-आकृतियाँ । 
स्तम्मों का कुछ भाग जमीन में गड़ा हुआ है जिस पर मोर बने हुए हैं । 
' पृथ्वी के ऊपर का भाग मोटा और गोल है तथा मोटाई ऊपर की ओर क्रमशः कम 
होती गई है । स्तम्मों की श्रौसत ऊँचाई 40 फीट तथा व्यास 2 फीट 7 इच्च है । 
स्वम्मों के ऊपरी भाग पर एक घण्टाकृति है जो अखमीनी स्तम्मों के झधार 
के घण्टों के जैसी दिखाई देती है किन्तु भारतीय विद्वान इसे उल्दे कमल की झ्राकृति 
मानते हैं। इस कमल की पंखुड़ियाँ अत्यन्त कलात्मक ढंग से अलंकृत हैं । इसके 
किनारे पर अनेक आाइृतियाँ उत्कीण हैं। 
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घण्टाकृति के ऊपर गोल भ्रथवा चौकोर चौकी है जो स्तम्भ के शीर्ष पर बने 
पशु अ्रंकन के आधार का काम करती है । शी पर एक या अधिक पशुओं--सिंह, 
हाथी, बैल, घोड़ा आदि की श्राकृतियाँ बनी हैं। गोल या चौकोर चौकी के मोटाई 
वाले चारों ओर के भाग पर भी वृषभ, सिंह, घोड़ा तथा भांति माँति की आकृतियाँ 
उत्कीर्ण हैं । ' 

स्तम्भ निर्माण का फ्रमिक विकास--अ्रशोक द्वारा बौद्ध धर्म के प्रचार के 
लिए बनवाये गए स्तम्मों में कला का क्रमिक विकास परिलक्षित होता है । स्तम्मों 
में अन्तनिहित कलात्मक विशेषताओं के आधार पर इनके विकास क्रम॑को तीन वर्गों 
में विभाजित किया जा सकता है-- 


(।) प्रारम्मिक कृतियों में बखिरा का सिंह शीर्ष, संकिसा का गज शीर्ष तथा ' 
घौली का शलःहस्ति शी स्तम्म है । 

(2) विकास क्रम के दूसरे चरण की कतियों में रामपुरवा का वृषभ शीर्ष 
स्तम्भ तथा लौरिया नन्‍्दनगढ़ का सिंह शीर्ष स्तम्म प्रमुख है । 

(3) विकास क्रम का अन्तिम चरण रामपुरवा, साँची तथा सारनाथ के सिंह 
शीषं स्तम्मों में रष्टिगत होता है । हि 


प्रमुख बौद्ध स्तम्म--अशोक ने बौद्ध धर्म का सम्पूर्ण, भारत में प्रचार करने 
के लिए लगभग .20 स्तम्भों का निर्माण करवाया था जिनमें से पुरातत्वविदों को 
अरब तक 5 स्तम्भ मिल चुके हैं। इनमें से प्रमुख स्तम्भ निम्नलिखित हैं 


बखिरा सिह शीर्ष स्तम्म--यह मुजफ्फरपुर (बिहार) के निकट बखिरा 
नामक स्थान पर स्थित है । कलात्मक दृष्टि से यह अ्रशोक का प्राचोनतम ज्ञात 
'स्तम्म है। इस स्तम्भ के शीर्ष पर उत्कीर्ण सिंह अ्रस्थिर मुद्रा में बैठा है। सिंह की , 
मृति भी सुन्दर नहीं है तथा स्तम्भ भ्रधिक मोटा तथा छोटा है। स्तम्भ के शीर्ष की . 
चौकी तथा उल्टा कमल भी साधारण है | यह लेखरहित स्तम्भ है। ' 


संकिसा हस्ति शीर्ष स्तम्म--कलात्मक दृष्टि से यह स्तम्म भो बखिरा स्तम्भ 


के समान ही है। स्तम्म के शीर्ष पर उत्कीर्ण हस्ति की मूर्ति में कोई लंय तथा गति . « 


नहीं है। उसके आगे के दोनों पैर तने के समान बने हैं । शीर्ष के नीचे की दौकी 
भी साधारण है। चौकी के नीचे पद्म पुष्प (उल्टे कमल) को मघुमक्खी के. छत्ते के. 
समान बनाया गया है । हे | ऐ 


रामपुरवा का वृषभ शी स्तम्म--यह स्तम्म बिहार के रामपुरवा में स्थित - 
है। उपर्युक्त स्तम्मों की अपेक्षा यह श्रेष्ठ है। इसके शीर्ष पर- बनी वृषभ- मूरति 
सजीवता के निकट है। किन्तु उसके उदर के नीचे के भाग में अंकित रेखाप्नों तथा 
उसकी चौकी श्र पद्म कमल के आकार में सन्तुलन नहीं है । ह 
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लौरिया नन्‍्दनगढ़ सिह शी्ध स्तम्भ--यह बिहार के चम्पारन जिले में स्थित 
है। यह 32 फीट ऊँचा एवं 93३ंच मोटा है झाधार पर इसका व्यास 353 इंच तथा 
शीर्ष पर 22३ इंच है । यह स्तम्म कलात्मक रप्टि से अधिक सन्‍्तुलित है । इसके 
शीर्ष पर बनी सिंह मूर्ति परिष्कृत और सुन्दर है किन्तु सिंह की मुख मुद्रा, पैरों की 
स्थिति तथां शरीर के अन्य भागों के अंकन में स्वामाविकता दृष्टिगत नहीं: होती 
है । इस प्रकार स्पष्ट है कि इन स्तम्मों के निर्माण काल तक शिल्पकार ने स्तम्मों 
तथा पशुत्रों की विधालता तथा मांसलता पर ही अ्रधिक ध्यान दिया था ५ लौरिया- 
नन्दनगढ़ में सर्वप्रथम शारीरिक लय, गति और प्रवाह प्रदर्शित करने का प्रयास 
किया गया है । 


रामपुरया सिंह शीर्ष स्तम्म-- बौद्ध स्तम्भ, स्थापत्य का परिपक्व रूप 
रामपुरवा के सिंह शीर्ष स्तम्म में रष्टिगत होता है । इस स्तम्म के भी तीन भाग 
'हैं--मुख्य स्तम्म, उल्ठा पद्म कमल तथा हंस पंक्तियुक्त बृत्ताकार चौकी झौर उस पर 
आसीन सिंह | इसके शीर्ष पर बना सिंह वास्तविक रूप और गतिशील मुद्रा में ' 
उत्कीर्ण है। शारीरिक सन्‍्तुलन की दृष्टि सेतो यह सारनाथ के सिंह से भी 

सुन्दर है । 

सांची सिंह शीर्ष स्तम्म--वौद्ध स्थापत्यकार स्तम्मों के निर्माण में मवीन 
विद्या को जन्म दे रहे थे । घीरे-घीरे स्तम्मों के शीप पर एक पशु श्राकृति के स्थान 
पर चार-चार पशु आकहृतियां उत्कीर्णे की जाने लगी । सांची के स्तम्म के शीर्ष पर 
चार सिहों की श्राकृतियाँ उत्कीर्ण की गई हैं। सांची के सिंह शीर्ष के अंकन में 
योजनावद्धता तथा शरीर के अंगों में सनन्‍्तुलन विद्यमान है । शारीरिक लोच तथा 
गति की दृष्टि से सिह सजीव प्रतीत होते हैं ।॥ सौन्दर्य श्र शिष्टता की दृष्टि से 
सांची का सिंह शीर्ष सारनाथ के शीर्ष के समकक्ष है। इसी प्रकार का चार दृपम 
शीर्ष वाला स्तम्म सलेमपुर में मी मिला है । 


सारनाथ सिंह शीर्ष त्तम्म - वौद्ध स्तम्म स्थापत्य कला की चरम:परिणिति: 

सारनाथ सिंह शीर्ष स्तम्म में परिलक्षित होती है। यह वाराणसी (उ, प्र.) में 

स्थित है । सारनाथ स्तम्म का शेप भाग अन्य स्तम्मों के समान है किन्तु इसका 

शीर्ष माग परिष्कार, लाहदित्य, सौन्दर्य तथा शिल्प चातुर्य की दृष्टि से विश्व की 

* अनुपम कृति है | इसकी प्रशंसा में श्री जे. ए. सार्शल ने लिखा है “सारनाथ की 

शीर्ष मृ्तियद्यपि भ्रद्धतीय तो नहीं तथापि ई. पू. फी तृतीय ,शताब्दी में विश्व में 
कला का जितना विकास हुआ था, उनमें यह सर्वाधिक विकसित कति है ।”, 


सारनाथ स्तम्म की ऊंचाई 50 फीट के लगभग रही होगी अब यह खण्डित 
हो चुका है किन्तु इसके समी श्रंग सुरक्षित हैं। इन अंशों के आधार पर इसको 
ऋलात्मकता तथा स्वरूप का आकलन किया गया है। मूल स्तम्म का श्राधार 


मु 
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चौकोर है तथा सम्पूर्ण स्‍्तम्म गोलाकार तथा चमकीली पालिश युक्त है। इसके 
ऊपर उल्ठा कमल पुष्प अंकित है । इसके ऊपर वृत्ताकार चौकी की मोटाई वाली 
पट्टिका पर चार पशु और चार चक्र उत्कीर्ण हैं। स्तम्म के शीर्ष और चौकी के 
ऊपर चार सिंहे पीठ सठाये श्वान मुद्रा में ऊकडू' बेठे हैं। इनके ऊपर दो फीट 
9 इंच व्यास का महाचक्र उत्कीर्ण था जो श्रब॒ खण्डित हो गया है । सारनाथ के 
शीर्ष की कला, पशुओं की सजीवता तथा उनका विन्यास श्रादि दर्शकों के मन को 
छू 'लेता है | कुमारस्वामी के अनुसार “सारताथ शो के तराशने एवं कोरों की 

बनावट में जो एकरसता है, वह श्रसाधारण कला प्रतिभा की' देत है ।” भगवत 
शरण उपाध्याय के अनुसार “सोरनाथ स्तम्भ शीर्ष के सिह न केवल इस देश सें 
घल्कि समस्त संसार के पति विन्यास में भ्रप्रतिम- है ।” सारनाथ के शीर्ष के सिंहों 
में सजीवता, स्वाभाविकता, लय तथा गति .का मंजूल सामंजस्य है । उसके नीचे 
उत्कीर्ण की गई वृषभ. हस्ति, सिंह आदि की श्राकृृतियां अत्यन्त प्राणवान हैं । 
पर्साब्नाउन ने अशोक के स्तम्भों में उत्कीर्ण पशु शीर्षों तथा पशु अलंकरण को बौद्ध 
स्तम्म कला का 'सीन्दर्य धन! कहा है | इसके अतिरिक्त प्रयाग, रुम्मनदेई (लुम्बिनी 
वन), कौशाम्बी (इलाहाबाद), अम्बाला तथा मेरठ में भी बौद्ध कला ,के स्तम्म 
मिले हैं जो इन्हीं की शैली पर निर्मित हैं । 


विदेशी प्रभाव- अ्रशोक द्वारा बौद्ध धर्म के प्रसार के लिए बनवाये गये 
स्तम्मों में स्थापत्य कला का उत्कृष्ट रूप देखने को मिलता है | उनकी निर्माण कला 
विशेषतः उसकी चमकीली पालिश श्रत्यन्त- उत्कृष्ट है । इन स्तम्भों में कला का 
जो उत्कृष्ट रूप देखने को मिलता है वह एक शासनकाल के युग की उपलब्धि न 
होकर दीघ॑ अनुभव का परिणाम थी । कला का यह रूप शताब्दियों की निष्ठा, 
प्रयोग और अम्यास की परिणिति था, किन्तु भ्रशोक के पूर्व तो पाषांण स्तम्भों के 
निर्माण का प्रचलन ही नहीं था । भ्रशोक .हवारा पाषाण स्तम्मों के निर्माण की 
तकनीक इस देश में पूर्णतया नवीन थी । अ्रतंः विद्वानों का यह मत है कि अशोक की 
स्तम्म निर्माण कला पर.विदेशी प्रभाव व्याप्त था । कतिपय विद्वानों की मान्यता 
है कि अशोक के पिता तंथा पितामह के शासन काल से ही भारत के ईरान, यूंनान, 
मिल्न आ्रादि प्रनेक विदेशी राज्यों से राजनीतिक तथा व्यापारिक सम्बन्ध थे । इनमें 
से ईरान में पश्‌ शीष॑युक्त स्तम्मों, के . निर्माण की परम्परा विद्यमान थी। सिन्च 
तथा पश्चिमी पंजाब का एक बड़ा भाग 50 वर्षों तक ईरानी शासकों के' प्रभाव 
के अन्तगंत था। अतः उनकी मान्यता है कि अशोककालीन स्तम्भ कला पर ईरानीः 
कला का भ्रमाव था। बेन्जामिन रोलां का मत है कि श्रशोक के स्तम्म मेसोपोटामिया 
क्षेत्र के स्तम्मों की अनुकृति है । जे. ए. मार्शल अशोक के स्तम्भों को पर्सीपोलिस 
के स्तम्मों का अनुकरण मानते हैं। पर्सोन्नाउन अशोक के स्तम्मों के शीर्ष अलंकररा 
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पर यूनान, मिन्न तथा ईरान का प्रमाव मानते हैं | डॉ. स्पूनर भी बोद्ध स्तम्मों की 
पालिश को ईरानी स्तम्मों की अनुकृति मानते हैं। इस प्रकार श्रधिकांश पाश्चात्य 
विद्वान बौद्ध स्तम्न स्थापत्य कला पर विदेशी कला के प्रभाव को स्वीकार करते हैं 
किन्तु मारतीण विद्वान डॉ. यू. एस. अग्रवाल ने अपनी पुस्तक “भारतीय कला में 
बौद्ध स्थापत्य कला पर विदेशी प्रभाव के मत का खण्डन किया है । उनकी मान्यता 
है कि भारत में प्राच्नीन दैदिक काल से स्तम्म निर्माण की परम्परा विद्यमान थी 
जो काप्ठ पर आधारित होने के फारण नप्ठ हो गई। वौद्ध स्तम्म स्थापत्य के 
प्रारम्मिक उदाहरण भी मूलतः काष्ठ-कला पर आधारित थे । यह प्राचीन काप्ठ स्तम्भ 
'कला ही मौर्य काल में पापाण में परिवर्तित हो गई थी। स्तम्मभों को चमकाने की 
कला को भी वे पूर्णतया भारतीय-मानते हैं। उनका मत है-कि मौर्यकाल से पहले 
दही भारत में चमक उत्पन्न करने की कला ज्ञात थी || चित्रितघुसर मृद्भाण्ड तथा 
उत्तरी कृष्ण मृदभाण्ड इसके ज्वलन्त उदाहरण हैं जो शताब्दियों तक जमीन में 
दवे रहने पर भी पूर्णतः चमत्कृत हैं। उनके अनुसार बौद्ध स्तम्मों पर भी वहीं 
चमक थी जो इन भृदभाण्डों पर है । भ्रशोक के स्तम्मों पर उत्कीर्णा घण्टाकृति पर 
भी वे ईरानी प्रभाव नहीं मानते हैं उनका मत है कि श्रशोक के स्तम्मों पर उत्कीर्ण 
तथाकथित घण्टाकृति वास्तव में घण्टा है ही नहीं बल्कि वह अवाइममुख पद्म पुष्प 
है जो कलश से निकल रहा है इस प्रकार के मंगल कलश की श्रवधारणा तो 
भारत में वैदिककाल से विद्यमान थी । अतः मौयंयुगीन बौद्ध स्तम्भों की स्थापत्य 
कला स्वतन्ध्र रूपेणा भारतीय कला थी । ईरानी स्तम्भों तथा बौद्ध स्तम्मों की 
कला में जो समानता रष्टिगत' होती है उसके कारण के सम्बन्ध में . डॉ. झ्रानन्द 
कूमारस्वामी ने कहा है कि मारतीय और ईरानी जाये मूलतः एक हो स्थान से 
सम्बद्ध थे । इसलिए उनकी परम्पराओं में अनेक समानतायें उपलब्ध होती हैं । 
कला के क्षेत्र में मी यही तथ्य इष्टिगत होता है श्रन्यथा मौर्यकाल की बौद्ध कला 
पूर्णात: भारतीय थी । 


इस प्रकार अशोक द्वारा बौद्ध घर्म के प्रचार के लिए बनवाये गए स्तम्म, 
मौर्य तथा वौद्ध कल्ला के उत्कृष्ट नमूने हैं । यह स्तम्म निर्माण कला की निपुणात्ञा के 
स्मारक होने के साथ ही शिल्पकारों के श्रेष्ठ कौशल के निष्कलंक उदाहरण तथा 
ललित कला के नव्य प्रदर्शन के माध्यम भी हैं | अशोक के स्तम्मों पर चमकीली 
५लिश करने की कला तो उसी के साथ मारम्म होकर उसी के साथ समाप्त हो 
गई | उपर्युक्त वश्ित स्वतन्त्र स्तम्मों के अतिरिक्त बौद्ध स्थापत्य कला के श्रन्य भंग्रों 
में भी स्तम्मों का पर्याप्त प्रयोग हुआ है । वे स्तम्म मी कला तथा अलंकररा क्री 
इष्टि से अनुपम हैं । स्थापत्य कला के भअ्रन्य अंगों के वर्णन में उनका यधास्थान 
वर्णन कर दिया ग्रया है । ः 


। ] 
हिन्दू मन्दिर स्थापत्य 


________ (ता वशाफ्ा९ ७7९०॥९८एण-९ 


भारत में ही नहीं वरन्‌ सम्पूर्ण विश्व में धर्म विभिन्न कलाओं का आधार 
रहा है । मूर्तिकला धर्म का अविभाज्य भ्रंग है । मानव के भ्रमित मन को एकाग्र 
करते के लिए उपास्य देवों की मूर्तियों की कल्पना की. गई है । इन्हीं उपास्य देवों 
की मूर्ति स्थापना के लिए मन्दिर स्थापत्य का उदय हुआ । प्राचीन भारतीय .शआरारयों 
ने भी प्राकृतिक शक्तियों में मानवीय गुणों की प्रतिष्ठा कर उन्हें देवत्व प्रदात किया 
था। श्रतः उनकी मूर्तियों कों मानव के समान आवासों (मन्दिरों) में. स्थापित 
किया गया । इस प्रकार स्पष्ट है कि मन्दिर भी मूंतिपूजा जितने ही प्राचीन हैं । 


भारत में मूर्ति पूजा का इतिहास अत्यन्त प्राचीन है। सिन्धु :सम्यता के . 
उत्सनन में श्रसंख्य मूर्तियों के श्रवशेष मिले हैं किन्तु यहां से इनके अधिष्ठान के 
मन्दिशें के अ्रवशेष प्राप्त नहीं होंते हैं । वैदिक काल में मूर्तिपूजा के प्रचलन के बारे 
में विद्वानों में मतभेद हैं । सैपसमुलरं, विल्सन,मैंकडानल्डो, कीथ, ब्लूमफील्ड तथा- 
राध आदि विद्वानों की मान्यता है कि ऋग्वेदिक श्रार्य एक विचारशील दाशनिक था 
जिसके लिए मूत्तिपूजा का कोई महत्व नहीं था । इनके अनुसार वेदिक साहित्य में 
प्राप्त भूत पूजा के उल्लेख काल्पनिक, अस्वामाविक तथा अलंकारिक' हैं.। इसके 
विपरीत वोलस्सेन, वेंकटेश्वर तथा वनर्जी आदि विद्वानों मे बैंदिक साक्ष्यों के आधार 
पर यह प्रमाणित किया है कि वैदिक झ्रायों में सू्तियूजा का. प्रचलन था । ऋग्वेद 
में एक स्थान पर मरुत्‌ देवता की सूचि तथा मंदिर का उल्लेख मिलता है। प्रो. 
जे. एम. दम ने अपनी पुस्तक 'डवल्लपसेन्ट झॉँक हिन्दू आइक्नोग्राफी' में इस विषय 
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पर व्यापक प्रकाश डाला है । अतः यही मत सत्यता के निकट प्रत्तीत .होता है 
क्योंकि सिन्दु सम्यत्ता के मूरतिपूजक वैदिक सम्यता में झवश्य विद्यमान रहे होंगे तथा 
आया तथा श्रनांयों में जो सांस्कृतिक समन्वय हुआ उसमें आर्यो ने अनायों की मूर्ति 
को पअ्रवज््य स्वीकार किया होगा । उनके पुरातात्विक साक्ष्य तो इसलिए नहीं 
कि शायद उनकी निर्माण सामग्री “विनाशशील रही हो । प्लानन्दकुमार स्वामी 
ने भी इसी मत का समर्थन किया है। कौपितकी उपनिषद में प्रात्मा की मूर्ति का 
निर्माण निपेव किया गया है। इससे संकेत मिलता है कि अन्य प्रकार की मूर्तियां 
बनाई जाती थीं । षडविंश ब्राह्मण में मूर्ति की विविध मुद्राओं का उल्लेख मिलता 
है । गृह्मसुत्रों में अनेक स्थानों पर देवगृह, देवायतन, देवप्रासाद, देवसदन तथा देवहम्ये 
शब्दों का उल्लेख मिलता है जो निश्चय हीं मन्दिर के लिए श्रयुक्त हुए होंगे । 
500 ई. पू. में यास्क ने भी देव प्रतिमाओं का उल्लेख किया है | पतंजलि ने भी 
पारिनि के एक सूत्र की व्याख्या करते हुंए पूजा के लिए शिव, स्कन्द तथा .विशाख 
श्रादि की मूर्तियों का उल्लेख किया है । तीसरी शताब्दी ई. पू. में कौटिल्य मे अपने 
प्रथंशास्त्र के दुर्गनिवेश के सम्बन्ध में विभिन्न देव मूर्तियों की स्थापना का उल्लेख 
किया है जो मन्दिरों के प्रतीक हैं। श्रशोक के अभिलेखों में भी दिव्यरूपों के 
दर्शन का उल्लेख मिलता है । 


द्वितीय शताब्दी ई. पू. से: मूर्तियों तथा मन्दिरों के साक्ष्य उपलब्ध होने लगते 
हैं । द्वितीय शताब्दी ई. पू. के (घोसुण्डी वेदिका लेख में वासुदेव-संकरपण की मूर्ति 
की. पूजा का स्पष्ट उल्लेख मिलता है । द्वितीय शताब्दी ई. पू. के हेलियोडोरस के 
वेसनगर के लेख में भी वासुदेव के 'गरूड़ष्वज की स्थापना का उल्लेख है ) यहाँ से 
प्राप्त एक अन्य लेख में गौतम्बैपुत्र द्वारा मागवत मन्दिर के समक्ष गरूड़ब्वज को 
स्थापना का उल्लेख किया गया है। शक महाक्षत्रप पोढाश के मोराकूप- लेख में 
पम्चवीरों की प्रतिमा और उनके मन्दिर का उल्लेख मिलता है। ईस्वी संवत्‌ के 
पूर्व के श्राडम्वर गणराज्य के सिक्‍कों पर उत्कीर्ण शिखर श्राकृतियों से भी मन्दिरों 
के स्थापत्य का ज्ञान होता है । इस प्रकार उपर्युक्त विवेचन से यह स्पप्ट है कि 
ईसा से दो शताब्दी पूर्व मारत में मूर्ति निर्माण तथा मन्दिर स्थापत्य की परंम्परा 
विद्यमान थी | स्पप्टतः स्थापत्य.कला के ग्रुणों से युक्त मन्दिरों के श्रवशेप गुप्तकाल 
से मिलना भ्रारम्म होते हैं किन्तु इसका तात्पय यह नहीं है कि ' गुप्तयुग के पूर्व 
मन्दिरों का निर्माण ही नहीं होता था । अनेक साहित्यिक साक्ष्यों में इनका उल्लेख 
मिलता है । बहुत सम्मव है उनके निर्माण में ऐसी सामग्री का प्रयोग किया जाता 
हो जो विनाशशी लरही हो । अतः उनके अवशेष नहीं मिल पाये हैं ! इस सम्बन्ध मे 
डॉ. श्रार, पी. यादव ने लिखा है कि "ऐसा प्रतोत होता है फि उत्तर वंदिक युग में 
भक्ति सम्प्रदाय के विकास के साथ वेवगृहों का निर्माए किया गया किन्तु घास-फ्स 
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श्षौर कोष्ठ से निर्मित ये मन्दिर साहित्य में तो सुरक्षित हैं किन्तु उनका मौतिक रूप 
काल के कराल गाल में समाहित हो गया ! 


हिन्दू मन्दिर स्थापत्य की श्रवधारशा--हिन्दू मन्दिर के स्थापत्य की अब- 
धारणा वैदिक धर्म में निहित हैं । वैदिक प्रार्यों ने प्राकृतिक शक्तियों का देवीयकरण 
करके उनमें मानवीय गुणों को प्रतिष्ठित किया । कालान्‍्तर में उसने इत अदृश्य 
देवताओं के मानवीय स्वरूप की कल्पना की और उनकी. धूर्तियों का निर्माण किया । 
अपने देवता की उपासना के लिए उन्होंने मांनव की भांति देवताओं के लिए भी 
आवास का निर्माण किया । इस प्रकार मन्दिर स्थापत्य का विकास यूजा स्थापत्य 
के रूप में हुआ । उपास्य देवता के प्रति श्रास्था से 'शर्ने: शर्ने:ः मन्दिर की प्रतिष्ठा 
में वृद्धि हुई । मन्दिर स्वयं उपास्य वन गया । मन्दिर मानव शरीर और उसमें 
स्थापित मृति मानव आत्मा के प्रतीक वत गए । मानव शरीर से मन्दिर स्थापत्य 
की अवधारणा के उल्लेख प्राचीन साहित्य में भी प्राप्त होते हैं । अग्निपुराण में शिव 
मन्दिर के विभिन्न भागों को विभिन्न मानव अंगों का प्रतीक बताया गया है । 
हरिमक्ति विलास) 'हशोर्ष पॉचरात्रम्‌', 'शिल्परत्नम्‌' तथा। ईशानशिवगुरुदेव पद्धति' 
भादि ग्रन्थों में मी मन्दिर स्थापत्य को मानव श्रथवा देव शरीर का प्रतिरूप माया 


गया है |. प्रो. एम. एम. -गांयुली तथा रासराज ने भो इसी मत की पुष्टि 
फीहै। 


हिन्दू मच्दिर स्थापत्य का उद्भद--प्राचीन भारतीय साहित्य में मन्दिर के 

लिए देवालय, देवकुल, देवायतंन, देवसदन तथा देवग्ृह भ्रादि शब्दों का प्रयोग हुन्ना 
है । प्रारम्भिक कला साहित्य तथा ग्रुहालेखों में मन्दिर को परासाद' कहा गया है । 
अन्य ग्रत्थों में इसे हम्यें, विमान एवं सौध भी कहा गया है । 'मन्दिर' शब्द का प्रयोग- 
सर्वप्रथम सातवीं शताब्दी ईस्वी में 'मधम्त' तथा 'भादक्षार' जैसे कला साहित्य में 
हुआ है । कालान्तर में यह शब्द समस्त पव्िथ मवतों की संज्ञा वन गया । प्राचीन 

साहित्य में मन्दिर के लिए विभिन्न नामों के साथ इनकी भिन्न-भिन्न स्थापत्य 
विशेषताओं का भी उल्लेख हुआ है । उत्तरी तथा दक्षिणी भारत, में हिन्दू मंदिर 
स्थापत्य की भिन्न विशेषतायें प्राप्त होती हैं । इन्हीं विशेषताओं के आ्राधार पर 
“डॉ. झार. पी. चन्दा, आनन्द कुमारस्वामी, रामन्नय, सरस्वती, लांग्हस्ट तथा 


मट्टाार्य झ्रादि विद्वानों ने हिन्दू मंदिर.स्थापत्य की उत्पत्ति के सम्बन्ध में विविध 
मत व्यक्त क्ये हैं।. 


प्राचीन भारतीय साहित्य में मानवगहों तथा देवगृहों के लिए प्रायः समान 
शब्दों का प्रयोग हुआ है । इससे प्रतीत होता है कि मानव ने देवगृहों की कल्पना 
भ्रपने गृहों के भनुरूप ही की होगी.। चूंकि सामान्य स्थापत्य का उद्भव 
प्राकृतिक तत्वों--पहाड़, कन्दराओं तथा वृक्षों के आदर्श पर हुआ था अ्रतः मंदिर 
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स्थापत्य के उद्भव का मूल आधार भी यही तत्व रहे होंगे । महाकाव्यों, जातक- 
कथाओं तथा कलाग्रन्यों में बहुमंजिलें मवनों को प्रासाद कहा गया है । “'महामाष्य', 
मत्त्यपुराण' तथा विश्वकर्मा प्रकाश” आ्रादि ग्रन्थों में भ्रनेक मंजिलों वाले शिखर 
युक्त मंदिर को प्रासाद कहा गया हैं । भारत के दक्षिण भौर उत्तर दोनों ही क्षेत्रों 
से प्राप्त मंदिरों पर शिखर दिखाई देते हैं । उत्तरी भारत के मंदिरों के शिखर के 
ऊपर श्रामलक प्राप्त होते हैं । भ्नेक मंजिलों से युक्त भवन के लिए प्रासाद के 
अतिरिक्त : हम्ये'ःशब्द का भी उल्लेख किया गया है। वुद्धघोष के प्ननुसार हम्ये के 
शीर्ष पर, फूट होता है । दक्षिण मारत में कुट को विमान! कहा जाता है । 
रामायरा की टीका के अ्रनुसार विमान का तात्पर्य रघ श्रथवा सात मंजिलों से युक्त 
मवन से है । इन विवरणों के भ्राघार पर विद्वानों का अनुमान है कि अनेक मंजिलों 
वाले श्रामलक युक्त शिखर वाले प्रासादों से उत्तर भारतीय मंदिरों तथा अनेक 
अंजिलों वाले कूटयुक्त शीर्ष वाले हम्य से दक्षिण भारतीय मंदिरों की उत्पत्ति 
हुई ॥ 


समरांगणसुत्रघार' में मंदिर की उत्पत्ति के सम्बन्ध में कहा गया है कि 
अह्या ने आाकाश का भ्रमण करने के लिए पांच रथों का निर्माण किया तथा रथों 
की शनुकृति की भाँति ही पृथ्वी पर पापाण, ईंट तथा काष्ठ प्रासादों का निर्माण 
किया जिससे नग्रों के सौन्दये में वृद्धि हो । इस भ्राघार पर [ई. बी. हैवेल' तथा 
. आनन्द कुमारस्वामी:, भ्रादि विद्वानों ने यह मत व्यक्त किया है कि इन्हीं रथों के 
आधार पर भारत में मंदिरों के स्थापत्य की उत्पत्ति हुई । किन्तु डॉ. बी. भट्टाचार्य 
इस मत को नहीं मानते । उनकी मान्यता है,कि मानव ने पहले आवास का निर्माण 
किया होगा उसके बाद ही उसने रथों का निर्माण किया होगा । यदि मन्दिरों के 
शिखर के उद्भव का आधार रथों को मान लिया जाय तो भारत के उत्तरी श्रौर 
दक्षिणी क्षेत्र के मन्दिरों के शिखरों, में श्रन्‍्तर न होकर वे एक समान होते । अतः 
यह माना जा सकता है कि प्रारम्म में मन्दिर ओर रथ दोनों ही सामान्य आवासबृहों 
वेः आदर्श पर निर्मित हुए थे। सम्मव है कालान्तर में परवर्ती, मन्दिर रथों की श्रनुकृति 
से प्रभावित हुए हों । 


डॉ. रामन्नय ने वौद्ध स्तृपों, चैत्यगृहों तथा विहारों से मन्दिर स्थापत्य की 
उत्पत्ति का मत प्रतिपादित किया है। उनकी मान्यता है कि बौद्ध स्थापत्य की 
उपर्युक्त परम्परा हिन्दू मन्दिर स्थाफ्त्य से प्राचीन है । श्रतः बौद्ध स्थापत्यकला हिन्दू 
नमन्दिरों के स्थापत्य के उदभव के लिए प्रेरक तत्व रही होगी । चैत्य एवं विहार 
प्रकार के हिन्दू मन्दिर तैथां द्वाविड़ मन्दिर का स्थापत्य इस मत की पुष्टि करते हैं । 


..... शिखर मंदिर का अविमाज्य अंग है, यही अंग उसे सामान्य शझ्रावास गहों 
से पुथक,करता है । उत्तर भारतीय: मन्दिरों में श्रामलक युक्त रेखा शिखर तथा 
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दक्षिण भारतीय मन्दिरों में कूट युक्त पिरामिड श्राकार के शिखर, मन्दिर.. स्थापत्य 
की प्रमुख विशेषता है । इन शिखरों के उद्मव के सम्बन्ध में भी विद्वानों ने विभिन्न 
मत व्यक्त किये हैं | स्टेलाक्न मिश का मत है कि उत्तर भारत के आमलक युक्त 
: शिखरों का विकास काष्ठ भवनों के मध्य में स्थित स्तम्म के अनुकरण पर हुआ हैं ४ 
'समरांगण सूत्र'में ब्रह्मा द्वारा श्राकाश भ्रमण के लिए स्वयं, शिव, कुबेर, वरुण तथा 
इन्द्र के लिए बनवाये गये रथों ऋमश:--वैराज, कलाश, पुष्पक, माणिक तथा 
त्रिविष्ठप का उल्लेख मिलता है | उत्तर भारत के कई मन्दिरों का नाम भी इन 
रथों के नाम के अनुरूप है । भ्रतः कतिपयः विद्वानों का मत है कि शिखरों की उत्पत्ति 
इन रथों के शीर्ष श्राकार के आधार पर हुई है । इसी प्रकार दक्षिणी भारत के अनेक 
मन्दिरों के नाम पवतों के नामों के अनुरूप है। श्रत: विद्वानों का मत है कि दक्षिण भारतीय 
मन्दिरों के पिरामिडाकार शिखरों की उत्पत्ति पर्वेतों की उतुग्र चोटियों की अ्नुकृति 
पर-हुई है। > 
इस प्रकार स्पष्ट है कि मंदिरों के स्थापत्य का उद्भव मानव श्रावास गुहों 
के अनुकरण पर तथा शिखरों.का उद्भव कांष्ठ भवनों के मध्य स्तम्म, रथों तथा: 
पर्वतों की ऊँची चोटियों के अ्रतुकरण पर हुआ । जब बौद्ध कला के अन्तर्गत स्तुप, 
चैत्य तथा विहार स्थापत्य का विकास हुआ तो हिन्दूमन्द्रि स्थापत्य कला भी इससे. 
प्रभावित हुए बिना नहीं रह सकी । : 


हिन्दू मंदिर स्थापत्य के अ्रवशेपष... ग्रप्वककाल से मिलना आरम्भ होते हैं ।' 
गुप्तकाल के श्रवशेष हिन्दू मंदिर स्थापत्य के शशवकाल के धतीक हैं । पक्‍की ई टों 
तथा पापाण से निर्मित गुप्तकालीन मंदिर स्थापत्य के विकास के विविध चरणों के 
थोतक हैं । इन मंदिरों के अ्वशेषों से ज्ञात होता है कि मंदिर निर्माण की “परम्परा 
गुप्तों से पूर्व भी प्रचलित थी । भुप्तों के काल में उसे निश्चित दिशा और स्थायित्व 
प्रदान किया गया । गुप्तकाल में मंदिरों पर शिखरों को निर्माण आरम्भ हो गया 
था | मंदिर के जिस भाग में देव मूति स्थापित की जातों थी वह गर्भगह प्राय 
वर्गाकार होता था । गर्भगृह के सामने स्तम्मों पर झाधारित मण्डप (बरामदा) होता 
था। कालान्तर में मण्डप के सामने आयताकार वरामदा बनायां जाने लगा जिसे 
अरधमण्डप कहा जाता है । स्थापत्य के विकास के अ्रगले चरण में गर्भग ह॒ तथा मण्डप 
को जोड़ने वाला एक नवीन अंश निर्मित हुआ जिसे अन्तराल कहा जाता है । 
तदत्तर गर्भगृह के चारों श्रोर परिक्रम््‌ के लिए बरामदे का निर्माण किया जाने ह 
लगा जिसे प्रदक्षिणा पथ कहा जाता है । इस प्रकार गुप्तकाल में गर्मेगह, अन्तराल, 

मण्डप, अधमण्डप तथा प्रदक्षिणापथ हिन्दू मंदिर स्थापत्ये के प्रमुख अंग थे । 


स्थापत्य की विशेषताओं के आधार पर गप्तकालीन मंदिरों को. पाँच वर्गों 
में बांदा गया है-- 
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([) प्रथम वर्ग के मंदिर स्थापत्य के विकास के प्रारम्मिक चरण के प्रतीक 
। इस वर्ग के मंदिरों में एक वर्गाकार गर्भगह तथा उसके समक्ष स्तम्मों पर 
पायारित बरामदा बनाया गया है । इनकी छुत॒पूर्णतया सपाट है। साँची का , 
मंदिर संस्या-7 इसका प्राचीनतम उदाहरण है । इस मंदिर में साधारण वर्गाकार 
गर्भगह तथा उसके समक्ष चार स्तम्मों पर आधारित वरामदा बना है। गर्मगृह 
तथा मण्डप दोनों की छतें सपाट हैं। इस वर्ग के मन्दिरों का थोड़ा विकसित रूप 


भ 
छ्‌ 
श्र 


समुद्रगुप्त के काल में निमित हुआ था । इस मंदिर का गरमंगृूह 8 फीट वर्गाकार में 
निर्मित है जिसके, समक्ष स्तम्मों पर भ्राघारित 7 फीट का मण्डप बना है । इस 
मंदिर के स्तम्मों को ग्रुप्त मृतिकला -की शैली में अलंकृत किया गया है। स्तम्भ के 
शीर्ष पर कलश तथा कलश के ऊपर सिंह अंकित है । इसके प्रवेशद्वार का तोरण 
भी अलंकृत है | तोरण पर कच्छप श्रारुढ़ यमुना तथा मकर प्रारुढ़ गंगा की सू्तियाँ 
अंकित हैं एरए से प्राप्त विष्णु और वराह के मेंदिर भी इसी वर्ग के हैं। इन 
मंदिरों के गर्भगृह झ्रायताकार हैं जिनके समक्ष चार स्तम्मों पर झाघारित मण्डप 
हैं । इन स्तम्मों के शीर्ष तोरण का निर्माण करते हैं । मण्डप के समक्ष सीढ़ियां बनी 
हैं । मंदिर की दीवारें सादा हैं किन्तु स्तम्भ तथा तोरण अलंकरण युक्त हैं । 


५ (4 


(2) द्वितीय वर्ग के मन्दिर प्रथम वर्ग के मंदिर की विशेषताओ्रों से युक्त हैं 
किन्तु इस वर्ग के मन्दिर दो मंजिलें हैं तथा गर्भगृह के ज़ारों ओर ढ़का हुआ 
प्रदक्षिणापय बना है । इस वर्ग के मन्दिरों'में माचना-कुठार के पार्वती मंदिर, भूमरा 
के घ्विव मन्दिर तथा ऐहोल के लाड़खान, कोम्नगुडी एवं -मेगूती मन्दिर प्रमुख हैं! 
माचना का पावंती मन्दिर दो मंजिला है जो उच्च वर्गाकार अ्रधिष्ठान पर भ्राधारित 
है । गर्भगृह के चारों शोर प्रदक्षिणापथ बना है | गर्मगह तथा प्रदक्षिणापथ में प्रवेश 
के लिए सीढ़ियां तथा तीन प्रवेश द्वार बने हैं ।| भूमराके शिव मंदिर की शैली थोड़ी 
भिन्न है। इस मन्दिर में भ्रवेश की सीढ़ियों के संमीप दोनों कोनों पर दो लघु मन्दिर 
मुख्य मन्दिर की शैली के अनुरूप बने हैं। यह मंदिर भी दो मंजिला हैं। इसके 
स्तम्म स्थूल शोर सादा हैं। मंदिर की दीवारें प्रारम्मिक ग्रुप्त शैली की मूततिकला 
से झलंकइृत हैं । 


3) तृत्तीय वर्ग के मन्दिरों की स्वापत्य कला -मी अन्य वर्ग के मन्दिरों का 
विक्सिद एप है । दस वर्ग के मन्दिरों में गर्भगृह के ऊपर लघु शिखर का निर्माण 
किया गया है । देवगढ़ (क्रांसी) का दशावतार, कानपुर के भीतरगांव तथा बोघगया 
का मद्ठाबोधि मन्दिर इस वर्ग के प्रमुख उदाहरण हैं । झांसी के देवगढ़ के दशावतार 
मन्दिर का शीर्ष भाग खण्डित हो चुका है किन्तु उसके शेषमाग के श्राघार पर 
विद्वानों ने उमके पूर्णे स्पापत्य का भ्रनुमान लगाया है | सम्मवतः शिखर सहित यह 


304 


मन्दिर 40 फीट ऊंचा था । सम्पूर्णां मन्दिर पांच फीट ऊँचे झ्ाघार पर 8 फीट 
वर्ग में निमित है । श्राघार पर चढ़ने के लिए चारों दिशाओं में सीढ़ियां बनी हुई 
हैं । गर्भगृह की दीवार के तीन शोर आले तथा सामने द्वार बना है । इन श्रालों में 
मूतियां स्थापित हैं । श्राधार पर मण्डप होने के अवशेष मिले हैं। इस मन्दिर का , 
प्रवेश द्वार अत्यन्त श्राकषंक है । कानपुर के पास स्थित मीतरगांव का मंदिर ईटों 
से निरित है । प्रो. सरस्वती इसे ग्रुप्तकाल की कृृति मानते हैं । यह मंदिर वर्गाकार 
गर्भगृह, मण्डप तथा श्रन्तराल से युक्त है । बर्भगृह और अन्तराल की छत ग्ुम्बदाकार 
है किन्तु मण्डप की छत उमड़ी हुई है । गर्मगृह की दीवारें तीन श्रोर से उमरी हुई 
हैं । दीवारों के शीर्ष पर छत और शिखर को श्रलग करते हुए दोहरे छज्जे बने हैं । 
गर्मगृह का शिखर ऊपर की ओर क्रमशः पतला होता गया है । वोधगया का 
महाबोधि मन्दिर:द्वितीय शताब्दी ई. पू. की कृति है। मध्यकाल तक यह मत्दिर 
प्रनेक बार परिवर्धित हुआ्ला | श्री झ्रानन्द कुमारस्वामी के श्रनुसार गुप्त सम्राट 
नरसिंह गुप्त बालादित्य के काल में इस मन्दिर को नया रूप दिया गया था। इस 
मंदिर के गर्भगृह पर नौ खण्डीय पिरामिडाकार शिखर है । शिखर के प्रत्येक खण्ड 
श्रौर शीर्ष पर श्रामलक बने हुए हैं। गर्भगृह के चारों कोनों पर मुख्य मन्दिर के 
अनुरूप चार लघु मंदिर बने हैं । गर्भगृह की पूर्व दिशा में मण्डप बना है । सम्भव 
है महावबोधि मंदिर का ग्रुप्तकालीन स्थापत्य देवगढ़ तथा भीतरगांव के मन्दिरों के 
अनुरूप रहा होगा । 


गुप्तकाल के द्वितीय तथा ततीय वर्ग के मन्दिरों के स्थापंत्य से प्रतीत होता है 
कि इस काल में स्थापत्यकार मंदिरों की ऊँचाई पर विशेष वल देते थे.॥ इसीलिए 
बहुमंजिलें मन्दिरों का निर्माण किया तथा मन्दिरों की ऊर्ष्वाकार ऊँचाई में वृद्धि 
के लिए द्वाविड़ शैली के पिरामिडाकार तथा नागर शैली के लघुरेखा शिखरों का 
निर्माण किया गया । 


(4)-(5) गुप्तकाल के चतुर्थ भौर पंचम वर्ग के मन्दिर शैली विभिन्नता के प्रतीक हैं 
चौथे वर्ग के मंदिर चैत्यगृहों के श्रनुकरण पर बने हैं ।॥ चौथी ओर पांचवीं शताब्दी 
ईस्वी में बना शोलापुर का तेर! मंदिर, दक्षिण भारत के कृष्णा जिले का कपोतेश्वर . 
मन्दिर तथा ऐहोल का दुर्गा मंदिर इस वर्ग के मन्दिरों के प्रमुख उदाहरण हैं । - 
कपोतेश्वर मन्दिर द्विमंजिला है । प्रथम मंजिल में स्तम्म झ्राधारित मण्डप है तथा 
दूसरी मंजिल फा पिछला भाग अधेवृत्ताकार है । ऐहोल का दुर्गा मन्दिर आयताकार 
है । यह ऊंचे श्राधार पर प्रतिष्ठित है । आधार के चारों प्रोर स्तम्मों पर श्राघारित 
बरामदा. है । इसका गर्भगह अर्धवत्ताकार है जिस पर शिखर बना है । 


पांचवें वर्ग के मन्दिर स्तृप की भांति हैं। इस वर्ग का प्रमुख उदाहरण 
राजगृह का 'मणियार सठ' है । यह मंदिर वृत्ताकार है इसमें एक वृत्ताकार चोकी 
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पर विल्‍झ्ाल शिवलिन स्थापित है । इसकी दीवारों पर बने झालों में शिव के विविध 
पो की मूत्तियां प्रतिप्ठित है । इस वर्ग के अन्य मंदिर फतेहपुर (उ. प्र.), कश्मीर 

तया दक्षिणी मारत में मो मिले हैं । 

गुप्तकाल के चौथे प्र पांचवें वर्म के मंदिरों पर बौद्ध स्थापत्य का साहित्य 
स्पष्ट रूप से दिसाई देता है । इसी झाधार पर कई विद्वानों ने हिन्दू मन्दिर 
स्थापत्य की उत्पत्ति बौद्ध कला से प्रतिपादित की है । किन्तु यह मत मान्य नहीं है । 
गुप्तकाल के प्रारम्मिक तीन वर्गों के मन्दिर ही हिन्दू मन्दिर स्थापत्य के जनक थे । 
इन्हीं गुप्त मन्दिरों के स्थापत्य ने परवर्ती काल में हिन्दू मन्दिर स्थापत्य की नागर 
कौर द्राविड़ शैलियों को आ्ग्धार प्रदान किया ! 

हिन्दू मन्दिर स्थापत्य का विकास एवं व्र्गोकररण 

गुप्तकाल हिन्दू धर्म के पुनरुत्थान का काल था। इस पुनरुत्थान के फल- 
स्वरूप वैदिक धर्म में अनेक नवीन सम्प्रदायों, मान्यताशों तथा विचारघाराशों का 
उदय हुआ तथा जनसामान्य में घर्म के प्रति श्रद्धा जागृत हुई | इस धामिक 
चातावरण ने मन्दिरों के निर्माण में महत्वपूर्"णो योगदान दिया। गुप्तकाल के बाद 
मन्दिर स्थापत्य में श्रमूतपूर्व विकास हुआ । भारंतीय इतिहास का पूर्व मध्य युग 
मन्दिर स्थापत्य का स्वर्ण युग था । इस युग में सम्पूर्ण भारत में मन्दिरों के 
निर्माण का ऐसा क्रम शुरू हुआ कि सम्पूर्ण मारत मन्दिरम्य हो गया । किन्तु दुर्भाग्य 
से मध्यकाल में विधर्मो मुस्लिम श्राकान्ताओं ने अ्रपनी धर्मान्धता के कारण उत्तर 
भारत के भ्नेक मन्दिरों को श्रपने अपविश्न हाथों से विनष्ठ कर दिया । सौभाग्य 
से उनकी नृशंस दृष्टि से दूर पर्वत श्रेणियों तथा गहन वनीं में कुछ मन्दिर शेष बच 
गये जो हिन्दू मन्दिर स्थापत्य कला के सजीब प्रमाण हैं । दक्षिण भारत इन 
श्राष्ान्ताप्रों के सतत प्रयासों के वाद भी शताब्दियों तक इनके शिकजे में पूर्ण रूप 
से कमी नहीं भरा पाया।फलतः यहां के मन्दिर मूलरूप में श्राज भी श्रपनी गौरव 
गाथा गा रहे हैं । 

पूर्व मध्यकाल में मन्दिर स्थापत्य में विशिष्ट स्थापत्य कला का विकास 
हुआ क्योंकि भारत जैसे विशाल भू-माग, श्रपार जनसंख्या तथा विविध मत- 
मतान्तरों वाले देश में दीर्घकाल में वने प्रसंझ्य मन्दिरों में शैली विभिन्नता श्रा 
जाना स्वाभाविक था। देश, काल, सम्प्रदाय, विचार तथा रुचि की भिज्नताश्ों ने 
स्थापत्य फी शैली में मिन्नता उत्पन्न कीं । भरत: इस काल में हिन्दू मन्दिर स्थापत्य की 
बनेक शेलियाँ विकसित हुई। इस काल - में निभित मन्दिरों की स्थापत्य शैलियों 
फो प्राचीन स्थापत्यशास्त्रों तथा, कलाममंज्ञ आधुनिक विद्वानों ने भौगोलिक 
स्थापत्य योजना तथा स्थापत्य में अन्तनिहित विशेषताओं के श्राधार पर स्थुल रूप 
से तीन वर्गों! में विभाजित किया है-- 


एज 


-.. (]) नागर शैली (2) द्वाविड़ शैली (3) वेसर शैली 


नागर शैली 

मन्दिर स्थापत्य की 'नागर' शैली का नामकरण सम्भव: नगर शब्द से हुआ है। 
4समरांगश सूत्रों में नगरों की शोमा में दृद्धि के लिये ब्रह्मा द्वारा मन्दिरों की उत्पत्ति 
किये जाने का उल्लेख है । कौटिल्य ने अपने अश्रास्त्र में भी नगर झौर दुर्ग-निर्माशा 
के अन्तर्गत विशिष्ट स्थानों पर मन्दिरों की स्थापना का उल्लेख किया है। सम्भवः हैः 
किइस शैली के मन्दिरों का निर्माण सर्वप्रथम नगरों में होने के कारण इसका नाम 

नागर शली” रखा गया हो | 
नागर शैली के अधिकांश मन्दिर ऊंचे चबूतरे पर बने हैं। इस वर्ग के 
मन्दिरों का गर्भगृह वर्गाकार होता है । गर्भग्रह के बाहर का आधार (चबूतरा) ही' 
प्रायः प्रदक्षिणा पथ का कार्य करता था | इस शैली के मन्दिरों में स्वतन्त्र प्रदक्षिणा 


पथ कुछ ही मन्दिरों में मिले हैं । इनके गर्भगद्व की दीवारों के बाहरी अंश बाहर. 


की ओर निकले हुये हैं जिन्हें रथ कहा जाता है | रथों की संख्या एक- से लेकर 
नौ तक होती है नागर शैली के विकृसित मन्दिरों में गर्भगृह और उसके समक्ष क्रमशः 
अन्तराल, मण्डप तथा अधेमण्डप संलग्न रूप से बने हैं। नागर शैली के सन्दिरों 


की विशिष्टता का आधार उसका शिखर दै । इस शूली के मन्दिरों का शिखर . 


गर्भग्ह का क्रमशः ऊंचाई की ओर घटता हुआ रूप होता है । इसे रेखा शिखर कहा 
जाता है। कई मन्दिरों में मुख्य शिखर से सटी हुई लघु शिखर आकृतियां भी बनी 
हुई है. जिन्हें अंग शिखर कहा जाता है ! इन शिखरों पर आ्रामलक बना होता है । 
इस शैली के कुछ शिखरों में छोटे श्राले भी बने हुए हैं जिनमें मृर्ति-मुखा बने हुये हैं । 
इनके प्रवेशद्रार आयताकार, अलंकृत तथा तो रणविहीन है | प्रवेश द्वार के ऊपर मब्य 
में गजलक्मी तथा दोनों- भ्रोर गंगा-यमुना की मृतियाँ बनी हुई हैं। थे नागर शैली 
के मन्दिरों की स्थूल विशेषताये हैं । मन्दिरों की नागर शैली का विस्तार काफी विस्तृत 
है | मध्य देश इस शेली का प्रमुख केन्द्र रहा है | किन्तु यह हिमालप के चम्बा, कांगड़ा 
से चेकर दक्षिण में तु गभद्रा तक और उड़ीसा, वंगाल तथा गुजरात्त तक में फैली 
, है। इस विस्तार के कारण इस शैली के ह्थापत्य में स्थातीय विशेषतायें तथा नाम 
हो गये । हिमानय क्षेत्र में इस शैली को पर्वतीय, उड़ीसा में 'कलिग” तथा गुजरात 
ओर महाराष्ट्र में 'लाट' कहा जाता है | प्राचीन वास्तु ग्रस्थों में इस' शैली के उप 
प्रकारों की विभिन्न संख्यायें बताई गई हैं । विश्वकर्मा प्रकाश न या मत्स्यपुराण में 
इसकी संख्या 20, भविष्यपुराण में 9 तथा समरांगरा सूत्रधार में इनकी संरुया 
4 से 36 तक बताई गई है । हे 
नागर शैली का मन्दिर स्थापत्य अपनी क्षेतिय विशेषताओं के साथ मुख्य रूप 
से हिमालय और विन्ध्यांचल के मध्य विकसित हुआ। थ्रुप्तकाल के बाद से लेकर 


नर 


4300 ई. के मच्य. पंदाव, कश्मीर, राजस्थान, मध्यप्रदेश, उड़ीसा, ग्रुजरात्, 
परश्चिमी भारत, गंगा क्री घाटों तथा बंगाल में इस शैली के हजारों मन्दिर बने 
फिम्रम से झधोदि ख््ति अमर 6&--- 


मध्य मारत--मध्य भारत नागर शैली के मन्दिरों का प्रमुज़ क्षीत्र हैं । 
पांचवीं वा छठी झताक्दी में इस क्षेत्र में नाचना-कुठार तथा ग्वालियर में पठारी के 
जिन मेहराबदार मन्दिरों का विकास हुआ वे 8वीं शताब्दी के वाद नागर शैली के 
मसन्दिरों के रूप में प्रतिष्ठित हुये । गर्मगृह, मण्डप तथा अ्रन्तराल एवं रच युक्त 
'मन्दिरों में मध्यप्रदेश के रीवा से छः मील दूर वेजनाथ महादेव मन्द्रिर प्रमुख है । इस 
धेत्र के विकार की अगसी झांखला में 9वीं शताब्दी का वरोही/ मन्दिर मुख्य है । 
इस सन्दिर के शिखर पर दो आमलक बने हैं | मध्य भारत के कई मन्दिरों पर 
उड़ीसा की नागर शैली 'फलिग' का प्रमाव दिखाई देता है। इस वर्ग में 0वीं 


तथा श्रन्तराल युक्त है । इसकी मित्ति में शिखर तक पंचरथध बने हैं ! शिखर के शीर्ष 
पर दो आमलक बने हैं परातालेश्वर मन्दिर भी इसी शैली का परिचायक है । रीवा 
के समीप सोहाग्रपुर का विराटेश्वर मन्दिर इस शैली के विकास की चरम श्रवस्था 
टू । इसमें गर्मशह, अश्रस्तराल और मण्डप के साथ अधेमण्डप भी बना है । इसमें 
एिखर तक पहुंचे सप्तस्ध बने हैं तथा घिखर शीर्ष तीन श्रामलक युक्त है । 


नागर जैली के मन्दिरों के सर्वोत्तम उदाहरण मब्य प्रदेश के छतरपुर जिले 

के निकट खुजराहों ग्राम में मिले मन्दिरों में प्राप्त होते हैं। यह क्षेत्र चन्देलों की 
घामिक राजधानी था। पर्वतीय प्रदेश होने के कारणा यहां के मन्दिर विधर्मी 
गाफ़ान्ताग्रों के भ्रपचित्र हाथों से बच रहे | इसीलिए यहां के 30 मन्दिर अपनी मूल 
अवस्था में प्राप्त हये है । इस मन्दिरों के निर्माण काल के सम्बन्ध में मतभेद है । 
सामान्यतः इन्हे 950-050 ईस्वी के मध्य की रचना माना जाता है। खुजराहो 
झे मन्दिर मध्य भारत की नागर जॉली के प्रतिनिधि मन्दिर है । यहां से शव, 
बंप्गव तथा ऊँद सन्दिर मिले हैं किस्यू इतकी रचना-णली में मिन्नता नहीं है । 
ऊँचे अधिप्ठान पर बने ये मन्दिर सौन्दर्य के क्षेत्र में अद्वितीय हैं। सभी मन्दिर गर्मे- 
पढ़, अस्तराल, मध्डर तथा अधेमण्डपय युक्त है । इनके सभी भागों की छतें अलग हैं । 
गर्मगह के अतिरिक्त अ्रन्य भागों की छ्तें गुम्बदाकार हैं। श्र्धमण्डप का शिखर लघु 
हुथा गर्भग्रह का शिखर सबसे ऊेचा है । इस सम्बन्ध में बेनजामिन रोलाँ ने कहा है 
कि “नागर वाह्तुस्‍ुला की परिणति खुजराहों के शिखरों में निहित है । उन शिखरों 
का सोन्दर्य मुख्यतः उनके स्वरूप तथा अश्रंग शिखरों के चिनाजन में दृष्टिगत होता 
है ।” शिखरों के आधार पर खजराहों के मन्दिरों को दो भागों में वांठा गया है-- 
(3) अंग शिस रविहीन मन्दिर तया (2) श्रंग शिखरयुक्त मन्दिर । प्रद्षिणा पथ के 
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झ्राधार पर भी खूजराहो के सन्दिर दो भागों में विभाजित विये गये है-- () सान्धार 
मन्दिर अर्थात्‌ प्रदक्षिणापथ युक्त मन्दिर, (2) निरन्धार मन्दिर अर्थात्‌ प्रदक्षिणापथ- 
रहित मन्दिर । विद्वानों का अनुमान है किविकास क्रम की इष्टि से अंग शिखर- 
विहीन तथा|निरन्धार मन्दिर प्राचीन हैं | अंग शिखर विहीन मन्दिरों में आदिदाथ 
तथा वामन मन्दिर तथा निरन्धार मन्दिरों में जगदम्बा और कुवरमठ मन्दिर 
मुख्य हैं। इसी प्रकार शिखरयुक्त मन्दिरों में कन्दरिया महादेव का मन्दिर तथा 
साम्वार मन्दिरों में चतुम ज का मन्दिर प्रमुख है ! 

खजराहो के वामन तथा झादिनाथ मग्दिर सप्तरथ योजना पर निर्कि 

थे मन्दिर अंग शिखरविहीन है; इनके स्थान पर इनके शिखरों में चैत्य, भर 
हैं | इनमें गर्भ गृह, अन्तराल, मण्डप तथा ऋअर्धनण्डप बने है जिचकी छत पृथक्‌-पृथ्रक्त 
है । इनका,शिखर शीर्ष दो आमलक युक्त हैं। खुजराहों के अधिकतर मन्दिर अंग 
शिखर युक्त हैं जिनमें .चित्रगुप्त, देवी जगदम्बा, कुवरमठ, चतुभु ज, पाश्वतःथ, 

' विश्वनाथ तथा कन्दरिया महादेव का मन्दिर प्रमुख हैं | इन सभी मन्दिरों की. 

स्थापत्य शैली में स्थूलतः समानता है किन्तु प्रदक्षिणापध् के कारण थोड़ी भिन्नता 

है । देवी जगदम्बा तथा कुवरमठ मन्दिर प्रदर्लिणापथ रहित| हैं |किन्तु!पाश्व॑ नाथ+ 
विश्वनाथ तथा कन्दरिया महादेव का मन्दिर 'प्रदक्षिणापथ युक्त है।ये सभी 
मन्दिर पंचरथ अथवा सप्तरथ युक्त हैं | ,प्रत्वेक के अ्र्धेमण्डप, मण्डप, महामण्डप, 
अ्रन्तराल तथा गर्भगृह पर क्रमशः बढ़ती हुई ऊंचाई में पृथक्‌ू-पृुथर्‌ कोणिक शिखर 
बने हैं । प्रवेशद्वार, मण्डप, महामण्डप तथा अ्रन्तराल अलंकृत हैं। इस प्रकार मध्य 
भारत में नागर शैली के वर्गाकार, गर्भगृह, अन्तराल, मण्डप तथा अधेमण्डप एवं 
श्रंग शिखर युक्त विधा के अनेक मन्दिर प्राप्त हुये हैं । रे 


.. जउड़ीसा--नतागर शैली मन्दिर स्थापत्य के विकास में उड़ीसा का स्थान: 
महत्वपूर्ण हे । यह प्रदेश भी मुस्लिम झ्राक्रमणों से मृक्त रहा था । अतः यह मन्दिर- 
स्थापत्य के मूल प्रतीकों का केन्द्र रहा है। राजकीय संरक्षण में बमे उडीसा के मन्दिर 
नागर शैली की विशेषताओं से युक्त हैं। डॉ. श्रार. पी. यादव के अनुसार “उड़ीसा 
के सन्दिर,नागर मन्दिर वास्तु कला के वास्तविक एवं मुल परिचागक हैं।” फग्मु सन ने 
भी उड़ीसा के मन्दिरों को “भारत की पूर्ण तथा सौलिक-वास्तुकला” कहा है । 
उड़ीसा के नागर शैली के मन्दिर संमुद्रतट के समानान्तर 400 मील के क्षेत्र" 
में विस्तृत हैं । इन मन्दिरों का निर्माण तथा विकास आठवीं से तेहरवीं शताब्दी ईस्वी 
के मध्य हुआ था । भुवनेश्वर इनका प्रमुख केन्द्र है जहां इस दीघंकाल में 00 से भी 
अधिक मन्दिर बने थे जिनमें से 30 आज भी अपने मूल रूप में विद्यमान हैं । इस शैली 
के विकसित मन्दिरों का केन्र मुखलिगम था। पुरी तथा कोणाक के|मरन्हिसों में इस 
शैली का विकसित रूप प्राप्त होता है ! उड़ीसा के स्थापत्यकारों ने मंदिर तथा उसकेः 


है 
बने 


| | ट्प 
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विविध अंशों को विविध नवीन संनायें मी प्रदान की थी । वहां मंदिर को देउल,गर्म- 
रृढ को श्रीमस्दिर, मण्दप को जगमोहन, गर्भगृह के शिखर को रेखा देउल वथा 
मसष्टप के शिखर को पीठा देखल कहा जाता है । इसी प्रकार मंदिर के अ्विष्ठान 
ने पवि्ठ, प्रधिष्ठान के ऊपर की दीवार को बाढ़, शिखर को गण्डी तथा शिखर के 


शीर्ष भाग को मस्तक कहा जाता है| उड़ोसा के कई मंदिरों में मण्डप के समझ दो 
हा मए यि गये हे जिन्हें नाट मन्दिर (नृत्य मंदिर) तथा भोग मन्दिर कहा 
जाता है । 


उड़ीसा के मन्दिरों का गर्भगृह तथा मण्डप वर्गाकार है. किन्तु बाहरी भाग 

पर बाहर की शोर निकले अंशों के कारटा उसको आकृति ऋास (+) सी प्रतीद होती 
है। अन्त:मित्ति पर निकले मायों को रथ कहा जाता था | अंतःसाग में यदि एक 
>य हे तो बाहरी भाग में उससे दो अंध अधिक बाहर निकले होते हैं। इस प्रकार 
पंचरथ, सप्तरथ तथा तवरथ मंदिरों का निर्माण होता है। रथों के वाह्मय भंण 


| 


शिसर तक ऊाते हैं। मुख्य मण्डप तथा नाट व मोग मंदिर के ऊपर पिरामिडाकार 
भिश्तर होते हैं जिन पर उल्टे धण्ठे की माकृति तथा उस पर कलश होता है । इस 
प्रकार उड़ीसा कै मंदिर विचित्र किन्तु नागर शैली के सुनियोजित स्थापत्य के 
प्रतोक है । 


उड़ीसा के नागर मंदिरों का निर्माणकाल ग्राठवीं शताब्दी से लेकर तेरह॒वीं 
घताहइदी ईस्वी के मध्य है । पर्सी ब्राउन ने स्थापत्य के विकास तथा भ्रभिलेखीय 
प्राधार पर उड़ीसा के विभिन्न नागर मन्दिरों के निर्माण को तीन चरणों में विभा- 
जित किये है । उनके झनुसार प्रथम चरण 750 ई. से 900 ई. के मध्य है | इस 
चरणा में परणुरामेश्वर, वेताल मन्दिर, मरतेश्वर मन्दिर तथा लक्ष्मणेश्वर आदि 
मंदिरों का निर्माण हुआ । द्वितीय चरण 900 ई. से 00 ईस्वी के मध्य था इसमें 
मुक्ते एवर, लिगराज, ब्रह्म श्वर, रामेश्वर तथा जगन्नाथ आदि मन्दिर बने तथा 
तृतीय चरण )000 से 50 ईस्वी के मच्य था । इसमें अ्रनन्त वासुदेव, सिद्धे श्वर, 
गे.वारेश्वर, श्री राजरानी तथा सूर्य आदि मन्दिर बने । 


उड़ीसा के नागर शैली के मन्दिरों में $वीं शताबदी में बना परशुरामेश्वर 

सन्विर प्राचीनतम है । यह मन्दिर 48 फीट लम्बा तथा 20 फीट चौड़ा है। इसका 
गर्मगृह 20 वर्ग फीट पर निर्मित हैं। गर्मग्रह के समक्ष 28 फीट ८20 फीट का 
मण्डप बना है । सम्पूर्ण मन्दिर शिला खण्डों को झ्ावद्ध कर बनाया गया है । उड़ीसा 
के मन्दिर स्थापत्य के विकास का द्वितीय चररी 'मुक्तेश्वरमन्विर'में इष्टिगत होता है । 
यह मंदिर 72 वर्ग फीट पर बना है । इस मंदिर का स्वापंत्य परशुरामेश्वर मंदिर 
के समान है । गर्मगृह सहित शिखर की ऊँचाई 35 फीट है। मंदिर के प्रांगरा 
पर दो स्तम्मीं पर आधारित तोरण बना है। तोरण के स्तम्म के नीचे व्गकार 
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श्रांघार है। उसके ऊपर क्रमशः सोलह को रीय स्तम्भ, आमलक तथा वेदिका बने हैं। 
तोरण के अर्धवृत्ताकार माग के दोनों सिरों पर मकर अंकित है। अधंद्षत्त के दोनों 
भागों में दो भुकी हुई स्त्री की मूर्तियां अंकित हैं । उड़ीसा के किसी श्रन्य मन्दिर में 
' ऐसा अलंकरण नहीं मिलता । इसीलिये फम्रु सन ने इसे “उड़ीसो मन्दिर वास्तु का 
रत्त' कहा है । श्रार एन्न. मित्र ने इसेजड़ीसा वास्तु का पूर्ण परिपक्व एवं सर्चोत्ति मं 
दृष्टास्त माना है । 


उड़ीसा के नागर शैली के वास्तुकार ने अपनी कला में नवीन परिवर्तन जारो 
रखे । विकास के क्रम में उसने स्थापत्य में अनेक परिवर्तेत किये । मन्दिरों के शिखरों 
की लम्बाई बढ़ती गई तथा मण्डप के अक्ष पर ही नाट मन्दिर तथा भोग मन्दिर के 
नाम-से दो लधु मण्डप बनाये जाने लगे । मन्दिरों के अलंकरण में भी पर्याप्त वृद्धि 
हुई । इस वर्ग के मन्दिरों में लिंगराज का मन्दिर प्रमुख है । यह मन्दिर 520 फीट 
लम्बे श्रौर 465 फीट चौड़े प्रांगण में स्थित है। इस प्रांगण में अनेक लघु मन्दिर 
मी बने हैं। लिगराज मन्दिर में गर्भगृह तथा मण्डप के श्रतिरिक्त उसी अक्ष पर 
दो लघु मण्डप भी बने हैं, .जिन्हें नाट मन्दिर तथा भोग मन्दिर कहा जाता है | 
मन्दिर पंचरथ योजना पर बना है। गर्मगह का शिखर जमीन से 60 फीट ऊँचा 
है जिस पर श्रामलक, खपूरी, कलश तथा त्रिशुल हैं। मन्दिर का मण्डप 72 फोद 
लम्बा तथा 56 फीट चौड़ा है जिस पर 00 फीट ऊँचा दो खण्डीय शिखर बना 
है । वाट मन्दिर तथा मोग मण्डप स्तम्भों पर आधारित है। इस मन्दिर का 
स्थापत्य परवर्ती स्थापत्य के विकास के लिए अनुगामी सिद्ध हुआ । 


उड़ीसा के पुरी में स्थित “जगन्नाथ का मन्दिर अत्यन्त विशाल बौर पवित्र 
हैं। इसका निर्माण कार्य 00 ईस्वी में पूर्ण हुआ था। यह मन्दिर 440 फीड 
लम्बे तथा 350 फीट चौड़े प्रांगण में स्थित है । मन्दिर के भवन की कुल लम्बाई 
3|0 फीट तथा चौड़ाई 80 फीट है । मन्दिर में गर्भगह, मण्डप तथा इससे संलग्न 
दो लघु मण्डप, नाट मन्दिर तथा भोग मन्दिर बने हैं। मन्दिर का शिखर जमीन 
से 200 फीट ऊँचा है । मन्दिर के बाहर एक ओर विजाल प्रांगण है जिसकी नाप 
665-फौट २ 640 फीट है। इस प्रांगंण में अनेक छोटे-छोटे मन्दिर बने हैं। प्रांगण 
की चारों दीवारों के मध्य चार प्रवेश द्वार हैं । 


उड़ीसा मन्दिरों के स्थापत्य की चरम परिणति तृतीय चरण के मन्दिरों में 
परिलक्षितं होती है। इस वर्ग का प्रारम्मिक मन्दिर अनन्त वासुदेव फा सन्दिराो, अपने 
सांदय तथा कलात्मकता के लिए प्रसि । इसकी ऊंचाई मात्र 65 फींद 
हे राजा-रानी मन्दिर' इस वर्ग की श्रेष्ठ कृति है। इस मन्दिर में अनेक अंग शिखर 
बने हैं । 
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पुरी से 20 मील उत्तर-पूर्व में कोशाक में स्थित 'सूर्येमन्दिर अपनी 
'विशालता तथा भव्यता ,के कारण प्रसिद्ध है। यह मन्दिर उड़ीसा के मन्दिर 
स्थापत्य की अद्वितीय कृति है। गंगनरेश नरसिंह ने !238- 264 के मध्य इसका 
निर्माण करवाया था । इस मन्दिर के गर्भगृह तथा मण्डप का निर्माण सूर्य रथ की 
शैली पर किया गया है । इसके श्राधार पर 0 फीट व्यास के 2 चक्र बने हैं जो 
रथ के पहिये प्रतीत होते हैं । ग्राधार पर ही हाथी अंकित हैं । सामने की ओर अनेक 
अश्व बने हैं जो रथ को खींचते हुए प्रतीत होते हैं। मन्दिर का गर्म गृह 700 फीट 
वर्ग में बना है । इसकी छत पिरामिडाकार है तथा दीवारें मूर्तियों से श्र॒लंकृत हैं । गर्भ 
अह के समक्ष नाट मन्दिर तथा भोग मन्दिर बने हैं। प्रधान मन्दिर के समीप तीन 
लघु सूर्य मन्दिर बने हैं । 


6 >> ७० 
इस प्रकार स्पष्ट है कि उड़ीसा के स्थापत्यकारों ने श्रपती कलात्मक प्रतिभा 


त्तथा समपित भावना से अपने क्षेत्र में नागर स्थापत्य शैली को एक नवीन रूप प्रदान 
किया । हि 


पश्चिमी साशत--भारत के पश्चिमी क्षेत्र में नागर शैली के मन्दिरों का 
विकास उन्नत दा में प्राप्त होता है। यद्यपि यह क्षेत्र प्रायः वाह्य आक्रमणों से 
आकांत रहा तथा विघर्मी मूतिमंजक श्राक्मणकारी यहाँ के मंदिरों को विनष्ठ करते 
रहे । फिर भी जब मी यहाँ शांति और सुब्यवस्था हुई यहाँ के कलाकारों ने भ्रपनी 
अतिभा का पूर्ण परिचय दिया। गुजरात के चालुक्य शासकों का इस क्षेत्र में महत्व- 
चूर्ण योगदान रहा था । 


यहां पर नागर शैली अपनी क्षेत्रीय विशेषताओं के साथ विकसित हुई | वर्घा' 
की पहाड़ियों से प्राप्त गोप मन्दिर इसका प्राचीनतम उदाहरण है ।- यह मन्दिर 
छठी शताब्दी ईस्वी की रचना है । यह मंदिर दोहरे अधिष्ठान (चबूतरों) पर 
निर्मित है । ऊपर का अधिप्ठान नीचे की तुलना में छोटा है। सम्मव है यह 
प्रदक्षिणापथ का कार्य करता हो । मंदिर के गर्भग़ृह की दीवार सादा है। उसके 
शीर्ष पर दोहरे छज्जे बने हैं तथा गर्म ग्रह पर द्वि-खण्डीय शिखर बना हुआ है । 
इसके प्रत्येक खण्ड पर चंत््य तोरण बने हैं। थान, विश्वाड, हर्पश्नत, पिण्डारा, 
विल्लेश्वर आदि स्थानों से गोप मंदिर शेली के अनुरूप ही अन्य मंदिर प्राप्त हुए 
हैं । इस वर्ग के मंदिरों का विकसित रूप 'बिल्लेश्वर का शिवमन्दिरोहि । इस मंदिर 
में ढ़का हुआ प्रदक्षिणापथ तथा छः खण्डीय शिखर बना है। मंदिर के गर्म ग्रह की 
दीवारों के शीष॑ पर दोहरे छण्जे बने हैं। इसी प्रकार सृत्रपद का सूर्य मंदिर भी 
गोप मंदिर की अनुकृति है किन्तु इसका शिखर पूर्णतया जाप्तर शैली के अनुरूप है । 

गुजरात के नागर शैली के मंदिरों का उत्कृष्ट रूप चालुक्य शासकों के काल 
में बने मंदिरों में रष्टियत होता है। चालुक्य शासक कला के प्राश्रयदाता थे | 
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यथ्यपि इस थुग में बने अ्रनेक मंदिर विधर्मी मुस्लिम आ्राक्रांताओं द्वारा नष्ट कर दिये 
गए हैं किन्तु जो शेष है. वह उत्कृष्ट स्थापत्य कला के प्रतिनिधि हैं। इस काल में 
वने मंदिर परम्परागत नागर शैली के अनुरूप हैं। मंदिर प्रायः समानांतर चतुर्मुज 
तथा आयताकार आधारों पर बने हैं। गर्भगृह चतुर्भमुजाकार हैं तथा उनके समक्ष 
स्तम्मों पर आधारित मण्डप बना है । दीवारों पर छज्जे तथा रेखायें बनी हैं। रथों 
की संख्या काफी अधिक हैं । ऊँचाई की ओर मंदिर के तीन भाग हैं--(!) आधार, 
(2) सीधी दीवार, (3) शिंखर । गर्मगृह पर रेखीय शिखर तथा मण्डप पर पिरा- 
भिडाकार लघु छत वत्ती हुई है। कई मंदिरों पर अंग शिखर भी बने हैं। स्तम्भों 
का श्राधार छज्जानुमा है | प्रवेशद्वार के स्तम्भ तोरण का निर्माण करते हैं। स्तम्भ 
अलंक्ृत तथा सुरुचिपूर्णा हैं। नागर शैली के मंदिरों का यह आंतरिक स्वरूप अन्यत् 
प्राप्त नहीं है । सुनक ,का 'नौलकण्ठ महादेव का सन्दिर' इस परम्परा के प्रारम्भिक 
रूप का द्योतक है । इसमें एक श्रक्ष पर गर्भगह, मण्डप तथा अधेमण्डप बने हैं । 

गर्भगृह के शी पर अंग शिखर सहित “सर्वोच्च शिखर विद्यमान है। शिखर के 
शी पर आमलक तथा कलश बने हैं। मण्डप के स्तम्भ मूर्तियों से अलंकृत हैं। इस 
शैली की चरम परिणति भी मोढ़ेरा के सूर्य मन्दिर में दिखाई देती है । यद्यपि यह 
मंदिर खण्डित हो चुका है किस्तु उसके भ्रवशेष उसके सौंदर्य के परिचायक हैं | 
ग्यारहवीं शताब्दी में बना यह मंदिर 45 फीट लम्बा है। सम्पूर्ण मंदिर एक ऊँचे 
श्राधार पर बता है। मंदिर का गर्भगृह, मण्डप एवं समभामंण्डप एक ही सीघ पर 
बने हैं। यहाँ एक भ्रायताकार जलकुण्ड भी बना है। गर्भग्रह तथा मण्डप संयुक्त है 

किन्तु समामण्डप कुछ दूरी पर बना है। गर्भगृह के चतुदिक ढूका हुआ प्रदक्षिणा 
पथ है। गर्मग्रह के समक्ष चार अलंकृत स्तम्भों का प्रवेश द्वार है। गर्भ गृह तथा 
मण्डप अनेक मूर्तियों से अलंकृत है। मोढ़ेरा के. सूर्यः मंदिर का सभा मण्डप श्रत्यन्त 
भ्राकर्षक है। इसके चारों दिशाओं में स्तम्मों पर आधारित चार तोरण द्वार बने 
हैं। मण्डप के किनारे-किनारे स्तम्म बने हैं जिनके शीर्ष पर तोरण बने हैं। समा 
मण्डप की छत तथा गुम्बद भी स्तम्मों पर आछ्त है। इस मंदिर के स्थापत्य से 
ऐसा प्रतीत होता है कि यह किसी कुशल स्थापत्यकार की कृति है । 


। गुजरात के घुमली एवं सेजाकपुर के मंदिर भी नागर शैली के हैं । सेजाकपुर 
का मंदिर वर्गाकार है । घूमली का मण्डप दो मंजिला है । इसी प्रकार के दो मंजिलें 
मण्डप ग्वालियर के सास-बहु : तथा सिद्धपुर के'रूद्धमाल मन्दिर में प्राप्त होते हैं ! 


राजस्थान--राजस्थान सर्देव से वीरों की भ्रमि रहा है। कला के विकास 
में मी राजस्थान का योगदान अ्रविस्मरणीय है। यहाँ के स्थापत्यकारों ने अपने 
उस्साध्य श्रम एवं कलात्मक .कुशलता से अत्यन्त प्राचीन काल में ही शिखर मंदिरों 
का स्वरूप निर्धारित कर लिया था। चित्तौड़ के निकट मिले पाँचवीं शताब्दी के 
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शिगर एवं प्रामतक सागर शैली के विकसित रूप अतीत होते हैं ।- प्राचीन काल में 
हस्थान में अनेक मंदिरों का निर्माण हुआ था. किन्तु उनमें से अधिकांश मच्यकाल 
में व्िधर्मी मुस्लिम झ्ाव्रांतामों द्वारा विनप्ट कर दिये गए। इसका उदाहरण 
प्रजमेर का गप्रडाई दिन का कोपड़ा तथा दिल्‍ली की कुतुव मस्जिद है। इन दोनों 
भवनों का निर्माण राजस्थान के तोड़े गये मंदिरों के प्रस्तर अवशेपों से हुआ है । 
परम्परा के अनुसार कुतुब मस्जिद में 26 मंदिरों के तथा झढ़ाई दिन के कॉपड़े में 
30 मंदिरों वे; तोई हुए अवज्ेप लगे है। इस काल में वही मंदिर विनप्ट होने से 
बच है जो दुर्गंम पहाड़ियों के कारण मुस्लिम आक़ांताओं की पहुंच से टूर रहे । 
ऐमा ही छठी झताउदी का एक वैष्णव मंदिर धमनोंर में मिला है जिसके स्तम्भ 
| तथा खुदाई से अलंकृत हैं ।॥ इन मंदिरों में झ्ोसियाँ के मंदिर मुख्य 
हैं जो नागर शैली की राजपूताना विश्रेपताओं से परिपूर्ण है । 


प्रोम्तियाँ जोधपुर के उत्तर-पश्चिम में 32 मील दूर एक गाँव है। यहाँ से 
6 मंदिरों के अ्रवरजेप मिले हैं जिनमें कुछ मंदिर जैन सम्प्रदाय के हैं। यहाँ हम 
सिर्फ हिन्दू मंदिरों की चर्चा करेंगे। ओसियाँ के प्रारस्मिक मंदिर श्राठवीं तथ्रा नवीं 
शताब्दी में बने थे। ये मंदिर पंचायतन तथा हरिहर दोनों प्रकार के है । यहाँ के 
प्रत्येक मंदिर का मलंकरण पृथक्‌-पृथक है। भ्ोसियाँ के हरिहर मंदिर मंख्या 2 तथा 
3 में गर्मगृह तथा उसके समक्ष स्तम्मों पर आ्रावारित खुला मण्डप बना है ! मण्डप 
के किनारे दो कक्ष तथा सामने अ्र्ध॑मण्डप बता है। मंदिर संझया 7 सूर्य मंदिर है 
जो पंचायतन योजना पर वना है। इसका शिखर खुजराहो के मंदिरों की शैली पर 
बना है। मंदिर संख्या 3 झ्रायताकार क्षेवफल में बना है। इसकी छत गजप्रृप्ठाकार 
है । 

द्राविड़ शेली 


भारत का दक्षिणी भाग प्रायः मुस्लिम आक्रमणों से अक्षुण्ण रहा"! इसीलिए 

दक्षिण भारत आज भी अपनी झ्रतीत की घरोहर को संजोये हुए है। दक्षिणो मारत 
के विविध राजवंशों मे कला के विकास में महत्वपूर्ण योगदान दिया था । दक्षिण के 
घर्मानुरागी शासकों ने अपनी विजय के उपलक्ष्य में श्रनेक मंदिरों कला निर्माण 
करवाया । ग्रुप्तकानीन दो मंजिलें मंदिरों के श्राधार पर दक्षिण के स्थापत्यकारों ने 
मंदिर स्थापत्य की एक नवीन शैली का विकास किया जिसे “द्राविड्र स्थापत्य शैली 
शा जाता है । सीमाग्य से स्थापत्य से सम्बन्धित अ्रनेक ग्रस्थों की रचना भी दक्षिण 
+ हो हुईं। दक्षिण के अधिकांश मंदिर स्थापत्य शास्त्रों के सिद्धांतों के अनुरूप ही 
बने हैं। 
द्राविड़ शैली के मंदिर स्थापत्य की दष्टि से नागर मंदिरों से पूर्णतया भिन्न 

में द्वावि़ शे ली के मंदिर विशाल प्रांगरा के मध्य में बनाये गये हैं । द्राविड़ मंदिरों 
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' में उच्च श्रप्तिष्ठान आवश्यक नहीं है । इनके गर्भग्ृह प्रायः - वर्गाकार होते हैं तथा 
गर्मगृह के घारों ओर ढ़का हुआ प्रदक्षिणा पथ बना होता है। इन मंदिरों के गर्भ- 
गृह की दीवारें सपाट तथा सीधी होती हैं । द्वाविड़ मंदिरों के गर्भगृह, मण्डप, नाट 
मण्डप तथा भोग मण्डप संयुक्त रूप से एक ही श्रक्ष पर या पृथक्‌ रूप से निमित है । 
द्राविड़ मंदिरों में सीढ़ियों वाले जलाशय भी मिलते हैं | द्वाविड़ मंदिर का शिखर 
इस शैली की मुख्य विशेषता है । द्राविड़ मंदिर का शिखर आधार खण्ड का क्रमशः 
ऊपर की ओर घटता हुआ'*रूप है जो पृथक्‌ खण्डों में बना होता है । इन खण्डों को 
भूमि कहा जाता है । काश्यप शिल्प ग्रन्थ में 6 भूमियों वाले शिखर के निर्माण 
का विधान है । ऊपर की ओर क्रमंश: घटते हुए सीढ़ीनुमा शिखर को पिरामिदकार 
शिखर कहा जाता है । इसके सबसे ऊपर का खण्ड सबसे छोटा होता है. जिसके 
ऊपर क्रमशः एक घण्टाकृति (स्तूपी), कलश तथा देवलांछन होते हैं । द्वाविड़ मंदिरों 
के प्रवेश द्वार का तोरण गाय के सींग की आकृति का होता है। सम्मवतः इसीलिए 
इसे गोपुरम” कहा जाता है। शिल्पशास्त्रों में इन्हें श्रनेक मंजिला बताया गया है । 
द्राविड़ शैली के मन्दिर कृष्णा, तुंगभद्रा तथा कुमारी अन्तरीप के मध्य बने हैं । हम्पी 
मदुरा, काँची, तन्‍्जौर, विजयनगंर आदि इनके प्रमुख केन्द्र हैं। पल्‍्लव, राष्ट्रकूट 
चोल तथा पाण्ड्य शासकों ने इस शैली के विकास में महत्वपूर्ण योगदान दिया । 
इसीलिए इन राजवंशों के आधार पर ही द्राविड़ शैली का विकासक्रम निर्घारित 
किया गया है जो निम्न प्रकार है-- 


(() ., पलल्‍लव युग (600 से 900 ई.) 
(2) राष्ट्रकूट युग (750 से 950 ई.) 

: (3) चोल युग (900 से 50 ई,) ! 
(4) पाण्डय युग (!00 से 350 ई.) 


(4) पल्‍लव युग-- दक्षिण मारतीय लोय द्वाविड़ शैली के मन्दिर स्थापत्य के 
जन्मदाता थे । पल्‍लव शासकों ने ही सर्वेप्रथम उस वास्तु परम्परा का आरम्न किया 
जो कालान्‍्तर में विकसित होकर द्राविड़ शैली में परिवर्तित हुई । वर्तमान तमिलनाडु 
के अधिकांश क्षेत्र पर सातवीं से नवीं शताब्दी तक पल्‍्लवों ने शासन किय्रा था । 
उगकी राजधानी काँची थी। यहीं से उनकी-अधिकांण कलाक्ृततियाँ प्राप्त होती है । 
तीन शताब्दियों में विकसित पलल्‍लव स्थापत्य कला: के विकास को दो चरणों में 
पचिभाजित किया जा सकता है। प्रथम चरण (60 से 690 ई.) में मंदिर स्थापन्य 
का भ्राधार शलोत्कीर्ण कला था। टछ्वितोय चरण (690 से 900 ई) में माँ 
'स्थापत्य के भ्न्तर्गत पूर्णतया संरचनात्मफ भन्दिरों का निर्माण किया गया। 


प्रधभ चरण के मंदिर पहाड़ियों को काटकर अत्यन्त साधारण इंस र्क 
गुफाझों के आधार पर बनाये गये । इनमें स्तम्मों पर आवधारित:अ्र्धुमण्डप व मण्डद 
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बनाये गयेहै। मण्डप की नीतरी दीवार में एक या दो कक्ष बनाये गये हैं। स्तम्म प्राय: 
7 फीट ऊँचे झौर 2 फीट व्यास के हैं। स्तम्मों का आधार वर्गाकार है किन्तु 
मध्य भाग में ये भ्रप्ठको णी य है । यह समस्त रचना अलंकरणविहीन है । ऐसे स्‍भनेक 
मंदिर मण्डगपत्तु तथा त्रिचनापलली में प्राप्त हुए हैं। इस वर्ग के परवर्ती काल के 
उन्ववल्लि से प्राप्त प्रनन्‍्तशयन तथा मेरवकोण्ड मंदिर थोड़ी विकसित शैली के हैं। 
अतन्तशयन मंदिर चार मंजिल का हैं जिसकी कुल ऊंचाई 50 फीट है। इस मंदिर 
के स्तम्म परम्परागत हैं ! मेरवकोण्ड से प्राप्त मण्डपों के स्तम्मों में अ्रलंकरण प्राप्त 
होता है। स्तम्मों के आधार तथा शीर्ष को सिंह आकार का बनाया गया है। 
अलंकृत स्तम्नों का विकसित रूप मामुल्ल युग के धर्मराज, कोटिकल, महिषासुर 

कृष्ण, वराहु, पंच पांडव तथा शव मन्दिरों में दिखाई देता है। यद्यपि मंदिरों का 
श्राधार शलोत्कीर्ण है किन्तु इनके मण्डप तथा अन्तराल शलंकृत हैं। इन मंदिरों का' 
मुख मण्डप 25 फीट चौड़ा तथा 5 से 22 फीट ऊँचा है। इनके झ्ाान्तरिक कक्ष 
5>»40 फीट के आयताकार हैं। मण्डप के स्तम्म 9 फीट ऊँचे तथा एक से दो . 
फीट व्यास के हैं । मण्डप की दीवारें मूर्तियों से श्र॒लंकृत हैं । वराह मण्डप के स्तम्भ 
कुछ अधिक पतले हैं । 


पललव स्थापत्य कला के विकास के अन्तर्गत मामुल्ल युग में रथ परम्परा 

का विकास हुआ । मद्रास से 32 मील दक्षिण की श्रोर पलार नदी के समुद्र के संगम 
पर पल्‍लव शासक नरसिंह वर्मा ने मामुल्लपुरम (महावलीपुरम्‌) में भ्रवेक' अनुपम 
स्थापत्य कृतियों की स्थापना की । यहाँ शिलाखण्डों को. काट कर मंदिरों का निर्माण 
किया गया है जिन्हें रथ कहा जाता है । महावलीपुरम्‌ में श्राठ रथों का निर्माण 
किया गया है जिनमें सात प्रधान हैं। इसलिए इसे 'सप्त पगोड़ा' भी कहा जाता है । 
ये सात- रथ इस प्रकार हैं--() भीम, (2) सहदेव, (3) गणेण, (4) श्र्जुन,. 
(5) घर्मराज, (6) पिडारी तथा (7) द्रौपदी रथ। सभी रथ प्राकार में छोटे हैं । 
सबसे बड़े रथ की ऊँचाई 40 फीट है। यह रथ एक साधारण कक्ष के रूप में बने 
हैं । इनके श्राधार पर सिंह, हस्ति आदि इस तरह काट कर बनाये गए हैं जैसे, 
. मंदिर उनके पृष्ठ पर आध्वत हो । गर्भगरृह के समक्ष स्तम्मयुक्त बरामदा है | गर्भगृह 
पर पिरामिडाकार शिखर बना है। स्थापत्य के आधार पर इन रथों को दो भागों 
में वाँठा जा सकता है--(!) चैत्य प्रकार के रथ और (2) विहार प्रकार के रथ । 
भीम, सहदेव तया गणेश रय चैत्य प्रकार वर्ग के रथ हैं। भीम एवं नकुल रथ 
प्रायताका र हैं । इनका पृष्ठ भाग अर्धवृत्ताकार तथा छत ढोलाकार है । गरोंश रव 
की छत गजपृष्ठाकार तथा प्रवेश द्वार (गोपुरम्‌) तोरणयुक्त है। शेप रथ विहार 
प्रकार वर्ग के हैं। ये समी वर्गाकार हैं जिनके गरमंग्रह पर पिरामिडाकार शिखर 
है । इनमें घर्मराज का रथ प्रमुख है। प्रायः सभी रथ मंदिर शव धर्म से सम्बन्धित 


हैँ । 
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33' 
पल्‍्लव स्थापत्य कला के विकास के द्वितीय चरण में पल्‍लव नरेश राजसिह 
के शासनकाल के दौरान ऋांतिकारी परिवतंन हुए। इस काल में शिलाखण्डों के: 
'रथों के स्थान पर संरचनात्मक मंदिरों का निर्माण हुआ । ये मंदिर पहाड़ों को 
काटने के स्थान पर पाषाण खण्डों को जोड़कर बनाये गए हैं। राजसिंह के शासन 
काल में बने मेहावलीपुरम का शोए मन्दिर, ईश्वश सन्दिर तथा मुकुन्दपुर सन्दिर, 
प्र्काट का पनमल मन्दिर तथा कांची के कैलाशनाथ झौर बेकुण्ठ मन्दिर अ्रपनी 
स्थापत्य कला के लिए प्रसिद्ध हैं। ये मंदिर पललवयुगीन द्राविड़ शैली के विकास 
के अनुपम प्रतीक हैं। शोर मन्दिर समुद्र के किनारे विशाल प्रांगण में स्थित है 
जिसके पश्चिम में प्रवेश द्वार हैं। मन्दिर अनेक शिलाखण्डों को तराश कर बनाया 
है | मंदिर के गर्भ ग्रह पर पिरामिडाकार शिखर है जिस पर स्तूपी तथा कोणदार 
ओऔीर्ष है। इस मन्दिर के पास शिव तथा विष्णु के मन्दिर बने. हैं । मुख्य मन्दिर के 
स्तम्म तथा प्रवेश द्वार भी पूर्वकाल की अपेक्षा परिष्क्ृत हैं। 


काँची का कलाशनाथ मन्दिर द्राविड़ शैली का उत्कृष्ट उदाहरण है । इसके 

निर्माण का प्रारम्भ राजसिंह के समय हुआ जो उसके पुत्र महेन्द्र वर्मा द्वितीय के 

काल में पूर्ण हुआ । इस मंदिर में शोर मन्दिर को स्थापत्य की त्रुटियों को दूर किया 
गया । इसका शेष स्थापत्य शोर मन्दिर के अ्रनुरूप है। इस मन्दिर के लगभग 0 

वर्ष बाद बेकुष्ठ पेरमाल मन्दिर का निर्माण हुआ जो पल्लवयुगीन द्वाविंड़ मंदिर 

स्थापत्य कला की पूर्णता का प्रतीक है। यह मन्दिर पूर्व मन्दिरों की तुलना में 

विशालतर है । 'इसका शिखर गर्भगरह सहित 60 फीट ऊँचा हैं। इस मन्दिर का 

' झान्तरिक भ्रलंकरण तथा सौन्दर्य सुरुचीपूर्ण है । इसके पश्चात्‌ भी पल्‍लव शासकों 
के कोल में अ्रनेक मंदिर बने किन्तु उनमें स्थापत्य कला की दृष्टि से कोई नवीनता 


नहीं है । 


राष्ट्रकूह युग--महाराष्ट्र में बादामी के चालुक्यों के राजनीतिक उत्तरा- 
धिकारी राष्ट्रकूट थे। राष्ट्रकूटों के शासन काल में इस क्षेत्र में एक ऐसे श्रद्वितीय 
मंदिर का निर्माण हुआ जो द्वाविड़ शैली की शैलोत्कीर्ण स्थापत्य कला की चरम 
'परिणत्ति कहा जा सकता है। ये मंदिर एलोरा' कां 'कैलाश सन्दिर' है जो एक ही 
'पहाड़ी को काटकर बनाया गया है। यह मंदिर राष्ट्रकूटयुगीन द्वाविड़ मंदिर स्थापत्य 
'कला का अनुपम रुष्टांत है। इस मंदिर के निर्माण का आरम्म राष्ट्रकूट नरेश दंति- 
'दुगे के कांल में हुआ जो -कृष्ण प्रथम (758-783 ई.) के काल में पूर्णो हुआ । यह 
मंदिर 300 फीट लम्बे तथा 200 फीट चौड़े प्रांगरा में स्थित है। मंदिर का गर्भगृह 
'मण्डप, अच्तराल, नंदिमण्डप तथा प्रवेश द्वार (गोपुरम) एक ही भ्क्ष पर बने हैं । 
सम्पूर्ण मंदिर 25 फीट ऊँचे श्राघार पर बनना है जिन पर गज और सिह पक्तियाँ.. 
'उत्कीर्ण हैं। गर्भगृह पर चार खण्डों में बता पिरामिडाकार शिखर है जो बसे गृह _. 
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सहित 95 फीट ऊँचा है। गर्मग्रह ऐे सामने 6 स्तम्मों पद आधारित मण्डप बना 
है जिसकी छत सपाट है । मण्डप पर पहुँचने के लिए सीढ़ियाँ वनी हैं । गमंगृह 
और मण्डप को जोड़ता हुमा अन्तराल बना है। गर्मशह झौर मण्डप के चारों शोर 
साई बनी है जो प्रदक्षियापय का कार्य देती है। मुझ्य मण्डप के सामने एक पृथक्‌ 
मण्डप बना है जिसम्रें.नन्दि की विशाल मूर्ति स्थापित है। इसके दोनों श्रोर एक-एक 
स्वम्म है जिनके शीर्ष पर त्रिशूल उत्कीर्ण है। मन्दिर के प्रांगण के पश्चिम की शोर 
दो मंजिला प्रवेश द्वार है। कैलाश मन्दिर के सभी अंग मृतियों तथा उप-मन्दिरों से 
अलंछत हैं । स्तम्म पूर्णतया द्वाविड़ शैली के श्रनुरूप है। इनका श्राघार वर्गाकार या 
चहुकोणीय है । उसके ऊपर श्रष्ठ कोणीय स्तम्म है जिसके शीर्ष पर कण्ठ शौरं फलक 
अने हैं। विभिन्न अंगों के सन्तुलन, सामंजस्य तथा सौन्दर्य के कारण यह मन्दिर 
राष्ट्रकूट्युगीन द्वाविड़ मन्दिर स्थापत्य कला की श्रनुपम कृति है । एक विद्वान ने इसे 
£विश्व का महानतम पाषाण काव्य” कहा है । 


चोलयुग-- दक्षिण भारत में पल्‍्लवों, चोलों, राष्ट्रकूटों तथा चालुकयों के 
पारस्परिक राजनीतिक संघर्ष के कारण द्राविड़ मन्दिर स्थापत्य के विकास में कुछ 
समय के लिये व्यवधान उत्पन्न हुआ | किन्तु 0वीं से 2वीं शताब्दी के मध्य 
चोलों ने दक्षिण मारत में भ्पना आधिपत्य बनाये रखा । राजनीतिक श्राधिपत्य के 
आजाद उन्होंने सांस्कृतिक उत्थान की शोर ध्यान दिया । विजयों के उपलक्ष में मन्दिर- 
भिर्माण की परम्परा चोल शासकों में विशेष रूप से प्रचलित थी । इस वंश के प्रथम 
प्रमुस शासक विजयालय ने प्रपनी विजयों के उपलक्ष में च्लोलेश्वर मन्दिर' का 
निर्माण करवाया । यह मन्दिर द्वाविड़ शैली का प्रतीक है । इस मन्दिर का गर्मग्रह 
जृत्ताकार है जिसके समक्ष स्तम्मों पर टिका मण्डप बना है । गर्भग्रह के चारों शोर 
वर्गाकार प्रदक्षिणापथ तथा गर्मग्रह के ऊपर पिरामिडाकार शिखर बना है। 
इसके बाद पूदूकोट्ठे,तंजोर, तिरूमत्तल तथा कन्ननूर में अश्रनेक चोल मन्दिर बने 
जो द्वाविड़ शैली के मन्दिरों के अनुरूप है । इन सभी 'मन्दिरों पर पल्लव स्थापत्य 
ऋला का प्रभाव इृष्टिगत होता है । 


चोल शासक परान्तक प्रथम (907-949 ई.) ने मन्दिर स्थापत्य की नवीन 
परम्परा की शुरूआत की जो चालुक्य मन्दिर स्थापत्य कला की अनुक्ृति है । इस 
नवीन परम्परा का प्रारम्मिक रूप परान्तक प्रथम द्वारा त्रिचनापलली में बनवाये * 
कोरंग नाथ मन्दिर में दिखाई देता है । इस मन्दिर का गमग्रह (विमान) 25 फीट 
के वर्ग पर तथा अन्तराल 42 फीट वर्ग पर वना है । गर्भगृह की ऊँचाई 50 फीट 
है । झन्तराल 4 स्तम्मों से वना है। श्रायताकार मण्डप 25 फीट लम्बा तथा 20 
कीट चौड़ा है जिसकी ऊँचाई 6 फीट है । स्तम्म पल्‍लव कला से भिन्न है| स्तम्मों 
के शीर्ष पर क्रमशः पुष्प अ्लंकृत कलश तथा पट्टबन्धन बना है । गर्मगृह की दीवारे 
देवताओं तथा मानव मूर्तियों से भलंकृत हैं जो लावण्य व सौन्दयं से परिपुर हैं । 


345 
चोल शासकों के संरक्षण में द्राविड़ मन्दिर स्थापत्य कला का मिरन्तर विकास 
होता रहा ।“कोरंगनाय मन्दिरंके. एक शताब्दी बाद तंजौर तथा गंगकोण्ड में दो 
भव्य मन्दिरों का निर्माणं हुआ जो द्वाविड़ शली के पूर्ण विकास के प्रतीक हैं । 
चोल वंश के प्रतापी शासक. राजराज प्रथम (985-0]4 ई.) ने तंजौर में “वहदेश्वर 
मन्दिर का निर्माण करवाया । ग्रेनाईट पत्थर से वना यह मन्दिर 500 फीट्ट लम्बे 
तथा 250 फीट चौड़े प्रांगण में स्थित है | गर्मगरह, मण्डप अर्धेमण्डप तथा नन्दि 
मण्डप सहित सम्पूर्ण मन्दिर की लम्बाई 80 फीठ है । मन्दिर का ग्र्भगरह 82 फीट 
वर्ग पर बना है जो 50 फीट ऊँचा है । गर्मगरह पर !3 खण्डों में बना पिरासिडा 
कार शिखर है जो गर्भगृह सहित !90 फीट ऊँचा है । सौन्दयं त्तथा स्थापत्य की 
दृष्टि से यह मन्दिर द्राविड़ शेली का महत्वपूर्ण उदाहरण है । राजराज प्रथम के 
बाद उनके पुत्र राजेन्द्र प्रथम ने गंगा विजय के उपलक्ष में तंजोर से 38 मील दूर 
गंगकोण्ड चोलपुरंम नामक नगर की स्थापना कर उसे अपनी राजधानी बताया ।' 
यहां उसने एक विशाल मन्दिर बनवाया जो द्वाविड़ मन्दिर स्थापत्य का श्रेष्ठ: 
उदाहरण है । मन्दिर का मूल-स्थापत्य तंजौर मन्दिर के अनुरूप है किन्तु इसमें: 
सौन्दर्य की दृष्टि से अग्रनेक परिवर्तन भी किये गये हैं । यह मन्दिर दुर्गीक्ित प्रांगण के 
मध्य 340 फीट लम्बे तथा 00 फीट चौड़े आयत पर बना है। प्रवेशद्वार से प्रवेश 
करने पर सर्वप्रथम 75 »८95 फीट का आयताकार मण्डप है जो 50 स्तम्मों पर: 
भ्राधृत है इन स्तम्भों का आधार 4 फीट ऊँचा है। मण्डप की छत सीधी भ्रोर . 
सपाट है । मण्डप तथा गर्भग्रह को जोड़ता हुआ अन्तराल हैं जिसकी छत सपाट है ।. 
भ्रन्तराल में 4-4 स्तम्मों की दो पंक्तियां बनी हैं। अन्तराल के उत्तर तथा दक्षिण . 
दिशा में दो प्रवेश द्वार हैं जिन पर द्वारपालों की मूर्तियां अंकित हैं। मन्दिर का 
नन्दि मण्डप [00 फीट वर्ग पर निर्मित है जिस पर 8 खण्डों का पिरामिडाकार 
शिखर बना है । मण्डप सहित इसकी ऊँचाई 60 फीट है ।परसेश्नाउन ने इस 
मन्दिर को 'पाषाण गोत' की संज्ञा दी है हे | 
इस प्रकार राजराज प्रथम तथा राजेन्द्र 'प्रथम के कांल में द्राविड़ मन्दिर 
स्थापत्य की भ्रभूतपुव॑ वृद्धि हुई किन्तु जिस प्रकार राजेन्द्र प्रथम के बाद चोल राजनीतिक : 
शक्ति का पतन हुआ उसी प्रकार द्वाविड़ मन्दिर वास्तु कला भी पतन की ओर : 
अग्रसर हो गयी । राजेन्द्र प्रथम के बाद राजराज द्वितीय तथा पाण्ड्य शासकों के 
काल में द्वाविड़ मन्दिर स्थापत्य के अनेक अंगों का घिकास तथा शैली में परिवततंन 
तो हुये किन्तु इससे स्थापत्य के सौन्दर्य तथा.मन्तुलन- में कोई विशेष परिवर्तन नहीं 
हुआझा । 
वेसर शैली 
नागर तथा द्वाविड़ शेली के मिश्रण से जिस नवीन शैली का जन्म हुंश्रा 


उत्ते वेसर शैलो कहा जाता है ।वैसर शब्द का श्रर्थ है--'खच्चर' अर्थात दो भिन्न . 
. गीतिया से उत्पन्न | वेसर शैली भी नागर तथा द्वाविड शैलियों का संकर (मिश्रित) 
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नप है । वहच्छिल्पशास्त्र' में मी इस शैली को सिध्रक कहा गया है । वेसर शैली 
से. मन्दिरों की निर्माण योजना द्वाविड़ शैली की है किन्तु उनका क्रियात्मक रूप एवं 
गलंकरण नागर शैली का है ।'एच. कन्जिस'ने इस सम्बन्ध में कहा है कि “वेसर 
शेली कोई स्वतन्त शैली नथी वरन्‌ प्रारम्मिक द्राविड़ मन्दिरों का पश्चिमी- 
वास्तुकारों द्वारा परिष्कृत रूप है। इसमें यत्रतत्र नागर शैली की रेखायें तथा भ्लंकरण 
प्रयुक्त किय्रे गये हैं ।” इस शैली के अधिकांश मन्दिर चालुत्यों की साम्राज्य सीमाग्रों 
में प्राप्त हुये है । चालुक्यों द्वारा प्रोत्साहित किये जाने के कारण इस शैली को कुछ 
विद्दानों ने घखालुक्य शेली मी कहा है। वास्तुशास्त्र ग्रन्थों में इस शैली को विध्य 
तथा कृष्णा नदी के मब्य प्रचलित शली बताया गया है । प्राप्त साक्ष्यों के आधार 
पर जात होता है कि महाराष्ट्र तथा कर्नाटक... इसके प्रमुख केन्द्र थे । चालुबय तथा 
होगसल शासकों ने इस शैल्ती को संरक्षण तथा प्रोत्साहम दिया । 

वेसर शैली के उद्मव का श्रेय चालुक्यों को दिया जाता है । प्रारम्मिक 
चालुक्यों ने ऐहोल, बादामी तथा पद्ददकल में नागर तथा द्राविड़ दोनों शैलियों के 
“दरों का निर्माण करवाया । कालान्तर में दक्षिण भारत में द्वाविड् शैली ही 
अधिक प्रचलित हुई किन्तु परवर्ती चालुक्य शासकों ने द्वाविड़ शैली में नागर शैली 
की झ्नेक विशेषताञ्रों को सम्मिलित किया । इन दोनों शैलियों की विशेषताओं के 
संयोग से वेसर शैली का उदय हुआा । 
वेसर शैली, द्राविड़ तथा नागर दोनों शैलियों का समन्वित रूप है। अतः इस 
शैली में इन दोनों शैलियों की विशेषतायें विद्यमान हैं। वेसर शैली के मन्दिरों में 
गर्मगृह के समक्ष स्तम्मों पर टिका सपाद छत युक्त मण्डप बना है। कहीं-कहीं प्र्घे 
मण्डप भी प्राप्त होता है । गर्ंग़रह के ऊपर का शिखर पिरामिडाकार है जिसका 
शीर्ष माग गुम्वदाकार है । शिखरों की ऊँचाई प्रायः कम होती है । मण्डप का 
क्षेत्रफल गर्मगृह से ग्रधिक है । मन्दिरों की दीवारें नागर शैली के रघों से युक्त है 
किन्तु उनके पदट्टालंकरण द्वाविड़ शेली के समान है । होयसल! ,शासकों ने वेसर 
शैली में क्रान्तिकारी परिवर्तत किया | इनके काल में निर्मित मन्दिरों का गर्मगृह 
घूमता हुम्ना है तथा मन्दिर का भ्राकार . तारे के समान है। इस शैली के मन्दिर 
अलंकरणों से पूर्ण है । ई - 
दराबाद के कुक्कनूर से प्राप्त कल्लेश्वर मन्दिर वेसर शैली. के प्रारम्मिक 
फप का प्रतीक है । इस मन्दिर के गर्मगृह तथा मण्डप को जोड़ता हुआग्ना श्रन्तराल 
बना है । मण्डप के सामने नन्दिभण्डप है । गर्भगृह पर गुम्दद युक्त पिरामिडाकार 
शिसर है डिसकी ऊँचाई काफी कम है । गर्मगृह की बाहरी दीवार पर श्रनेक स्थानों 
पर सम्पूर्ण मन्दिर की ग्नुकृतियाँ बनी हैं । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि द्राविड़ 
रिदरों में नागर शैली की विशेषतायें धीरे-घीरे सम्मिलित होने लगी थीं। इस 
शेली के विकास का श्रगला चरण. घारेवाड़ के लोककृण्डी के जैन मन्दिर तथा 
घौहमदपुर के मुश्तेश्वर मन्दिर में दिखाई पड़ता है। इन मन्दिरों में द्राविड़ शैली में 
नाग्गर शली की झधिक विशेषताशों को समायोजित किया गया है । 
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वारहवीं शताब्दी में वेसर शैली को परिपक्व रूप प्राप्त हुआ । चालुक्यों 
ह्वारा इस काल में निमित अनेक मन्दिर प्राप्त होते हैं जिनमें लोककुण्डि का 
' विश्वेश्वर मन्विर!प्रसिद्ध है । इस मन्दिर में एक ही अक्ष पर दो गर्भग्ृह बने हैं ! 
गर्मंग्ृह पर मूर्तियों से श्रलंकृत पिरामिडाकार शिखर है| शिखर के आले नागर 
शैली की रेखाओं के समान प्रतीत होते हैं । मन्दिर का प्रवेश द्वार अलंकृत एवं 
सुरुचिपूर्ण है।]!2 ई. में बना हैदराबाद -का-श्महादेव मन्दिर... मी इसी वर्ग 
का है। यह मन्दिर उच्च आ्राधार पुर निर्मित है जिसके गर्मगृह, अन्तराल, मण्डप 
तथा अधंमण्डप एक ही श्रक्ष पर बने हैं। अर्धमण्डप 6 स्तम्मों पर आधारित है । 
मण्डप तथा अधेमण्डप के श्रन्तराल में नन्दि की मूर्ति स्थापित है। चोलारी का 
मल्लिकाजुनः तथा गडक का !सरस्वती सन्दिर' भी इसी वर्ग के हैं। चालुक्यों ने. 
'वेसर शैली कें विकास के अगले चरण में “तोराकार मन्विर स्थापत्य का विकास 
किया जिसका प्रमुख उदाहरण धारवाड के डम्बल नामक स्थान से प्राप्त दोह 
वासव भन्दिर है । इस मन्दिर का वर्गाकार गर्भगृह एक केन्द्र पर घूमता हुआ 
बनाया गया है । मन्दिर का मण्डप भी ताराक्ृति में बना है । सम्मवतः यही मन्दिर 
कालान्तर में होयसल शासकों का प्रेरणा स्रोत रहा हो जिसे परिष्कृत और परिवर्द्धित 
कर उन्होंने. वेसर शैली को नवीन रूप प्रदान किया । 


वैसर शैली भ्रपूने विकास की चरम सीमा ,परा-.द्वारसमुद्रः के होयसल' 

शासकों द्वारा पहुँची ।:होयसल साम्राज्य की सीमा में वेसर शैली के 80 मन्दिर 
प्राप्त होते हैं । ये मन्दिर 8 से 0 फीट ऊँचे आ्राघार पर.स्थापित हैं। मन्दिरों में 

. एक से श्रधिक ताराकार गर्भगृह बनाये गये हैं । गर्भगरह के बाहर का शेष भाग 
भदक्षिणा पथ के रूप में काम झातां है । आधार पीठिका में अनेक क्षति पट्टियाँ 
बनो हैं जो पशु एवं वानस्पति अलंकररों से-युक्त है। मण्डप में अनेक कक्ष बले 
हैं । गर्ंग्रह का शिखर पिरामिडांकार है जिसके शीषे पर छव्ाकार स्तृपिका तथा 
अम्बद बने हैं। हलेवीड का होयसलेश्वर मन्दिर इसका मुख्य प्रमाण है । 
यह मन्दिर 700 फीट लम्बे झ्राधार पर अ्रधिष्ठित है। आधार की नौ 
प्षैतिज पट्टियों में विभिन्न मुद्राओं में 2000 हस्ति मूर्तियां उत्कीरों हैं । मन्दिर का 
गर्मगृह, स्तम्भ, कक्ष आदि सभी मूर्तियों से अलंकत हैं । पर्तों ब्राउन के अनुसार 
/हलेवोडु सन्दिर निश्चय ही भारतोय सन्दिर वास्तु कला की चरम परिरति है ।” 
7268 ई. में सोमनाथपुरी में निभित केशव मन्दिर भी इसी वर्ग का है । यह मन्दिर 
ऊँचे आधार पर बना है जिसके मध्य में मण्डप/त्तथा तीन श्रोर तीन: ताराकार गर्भग्रह 
वने हैं। मण्डप के सामने एक समभामण्डप बना है । गर्भगरहों पर पृथक पथ कू 

ह ० बने हैं जिनकी ऊँचाई 30 फीट है । इस 'प्रकार होयसलों के अपार 
8 पक द्वारा स्थापत्य को दिये गये संरक्षण तथा प्रोत्साहन के कारण 

हीं शताब्दी के अन्त तक अपनी चरम सीमा पर पहुँच गई 
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हे मुगल स्थापत्य 
__[_[_[.[..[.[... (ध्ाशावी 4टएा|टिटाप्रा'९) &7'८ा|€८ए'€) ़ 


“मारत में स्थापत्य कला का इतिहास अत्यन्त प्राचीन है। भारत में 
प्रादिकाल से यह कला विविध रूपों सवा विशेषतापों के साथ विकसित और पलल्‍लवित 
होती रही है । कलाओं के विकास में परिस्थितियों की महत्वपूर्ण भूमिका होती है । 
6वीं शताब्दी में मारत में मुगल साम्राज्य की स्थापना हुई। मुगल काल 
सम्पन्नता, वैमव तथा विलासिता का युग था। मुगल शासक कला के शौकीन थे 
इसीलिये उनके काल में कलाओं का अत्यधिक विकास हुआ । कलाग्ों में भी 
स्थापत्य कला में उनकी अधिक रुचि थी । , 

मुगल शासकों के पूर्व तुर्की शासकों ने भी स्थापत्य कला को प्रोत्साहन 
दिया था। उस काल में अनेक मिल्जिदो) तथा मकबरों का निर्माण हुभाा जिनमें 
हिन्दू मुस्लिम कल्ना का समन्वय दृष्टिगत होता है। मुगल शासक मी स्थापत्य के 
' प्रेमी थे । उनके शासन काल में अनेक कलापूर्ण भवनों का निर्माण हुआ | मुगल 
भवन निर्माण कला की घैली के विपय में विद्वानों में मतभेद है। इस सम्बन्ध में 
सर जॉन मार्शल ने कहा है कि “मुगल शैली फे विषय में यह निश्चित करना कठिन है 
कि इस पर फ़िन तत्वों फा श्रधिक प्रभाव ,है ? भारत में श्रतेक विभिन्‍नताओं के 
फारण शैलियों में विंभिन्नेता रही है; श्रतः मुगल शैली फे श्राघार का ठीक-ठीक 
पता लगाना कठिन है ।” फर्युसन का मत हैं कि मुगल स्थापत्य कला पर विदेशी 
प्रमाव अधिक था परन्तु हैवेल की मान्यता है कि मुगल काल में मुगल शिल्पकारों 
की संख्या अत्यल्प थी । भ्रतः मुगल शासकों को पूर्णातया भारतीय शिल्पकारों पर 
निर्भर रहना पड़ता था। अत: मुगल स्थापत्य ऋला पूर्णतया भारतीय हो गई थी । 
परन्तु यह दोनों मत एक पक्षीय हैं । अ्रतः इस सम्बन्ध में डॉ. ईश्वरी प्रसाद का मत 
सही प्रतीत होता हैं । उनकी मान्यता है कि “मुगलकीशोति कारीगरों ने विदेशी कला 
के सिद्धान्तों को इस प्रकार परिवर्तित तथा संशोधित - रूप में ग्रपनाया कि भारतीय 
कला के साथ मिलकर वे देशीय प्रतीत होने लगे । विदेशी कला जिसका अकबर के 
पूर्व स्वापत्य कला पर विशेष प्रभाव पड़ा, फारसी, श्ररदी तथा मध्य एशियाई 
शैलियों का सम्मिथण है ।” इस विषय में उन्होंने श्रागे लिखा है कि “इस कला पर 
फारसी तया हिन्दू बोद्धिक शैलियों का विशेष प्रभाव है । फारसी शैली का प्रभाव“: 
मुगल ईमारतों की सजावट, उच्चकोटि की नक्काशी श्र सुन्दर बेल-बूटों के काम 
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में भलकता है हिन्दू बौद्धिक शैली का प्रभाव मुगल इमारतों की बृढ़ता 
ग्रौर भव्यता में स्पष्ट है।” मुगल स्थापत्य कन्ना पर फारसी तथा भारतीय दोनों 
शैलियों के प्रभाव को स्वीकार करते हुये श्री रामधारी सिह दिनकर ने लिखा हैं कि 
“भारतीय स्थापत्य में प्राणवत्ता, पौरूप तथा चेराट्य था । ईरानी कला के लालित्य 
था सुक्ष्तता का जब उसके साथ मिश्रण हुआ, तो एक नई कला का जन्म हो 8 जो 
ग्रत्यन्त मनोहर और अपूर्व थी ।** ४ ** मदुरा, तंजौर, भुवनेश्वर और 2 हे 
में हिन्दू स्थापत्य का जो पौरुष, प्राणवत्ता और चेराट्य साक्ञार ॥! “सीकरी, 
दिल्‍ली श्र आगरा में वही ईरानी-लालित्य और प्रगतिमयता को अपनी गोद में 
उठाये हुये हैं । कहते हैं मुगल निर्माता निर्माणं तो विश्वकर्मा की तरह करते थे, 
कित्तु समाप्ति उनकी जौहरियों की तरह होती थी । किन्तु यह विश्वकर्मा भारत 
का ही था केवल जौहरी को ही हम ईरानी कह सकते हैं। ग्रतएव इस कहावत को 
वबदलंकर इस प्रकार ऐसे रखना चाहिये कि विश्वकर्मा के समात विराट निर्माण 
करने की क्षमता हिन्दुओं में थी और जौहरियों की तरह समाप्त करने की कंला में 
मुसलमान प्रवीण थे । मुगल स्थापत्य में हम जो चमत्कार देखते हैं वह इसी विश्व- 
कर्मा और जौहरी के मिलन का चमत्कार है । ” 
मुगल कालीन स्थापत्य की विशेषतायें: 


प्रत्येक युग की कला की कुछ अन्तनिहित विशेषतायोें होती हैं। मुगल 
स्थापत्य की आधारभूत विशेषता समन्वय है । उसमें हिन्दू तथा ईरानी शैली 
का गहरा समन्वय दिखाई देता है । मुगल काल में बनी इंमरंता.ऊें. विशाल गुम्बद 
खाई देते हैं यद्यपि मुगलों से पूर्व भी इमारतों पर गुम्बद बनाने की परम्परा 
प्रचलित थी. किन्तु वे गुम्बद इतने विशाल तथा आकर्षक नहीं थे । मुगल काल में ' 
बने गुम्बद कलात्मक ढंग से बाहर की श्रोर' उभारे गये है तथा इनकी मेहरावें।” 
विविध प्रकार से अलंकृत हैं । इस युंग की भ्रधिकांश इमारतों के निर्माण में लाल 
पत्थर का प्रयोग किया गया है। भागे चलकर इमारतों को सुन्दर और आकपंक 
बनाने के लिये सफेद संगमरमर का प्रयोग किया जाने लगा ! मुगलकालीन इमारतों 
में मीनारों के साथ छोटी-छोटी बुंजियाँ भी बनाईजाती थी; तथा भवनों के दरवाजे 
आकर्षक खुदाई और पच्चीकारी से अलंकृत किये जाते थे । 
मुगलकाल के अन्तर्गत 6वीं शताब्दी से लेकर 8वीं शताब्दी ई, के 


आरणम्म तक स्थापत्थ कला का विकास हुआ । उसे विभिन्न शासकों के सन्दर्भ में निम्न- 
लिखित प्रकार ने रखा जा सकता है 


(।) बावरयुगीन स्थापत्य कला 

- .. (2)हमायू युगीन स्थापत्य कला 
(3) शेरशाहयुगीन स्थापत्य कला 
(4) अभ्रकव रखुगीन स्थापत्य कला 
(5) जहाँगीरयुगोन स्थापत्य कला 
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(6) शाहजहाँयगीन स्थापत्य कला 

(7) ओरंगजेवयुगीन स्थापत्य कला 

६8) परवती मंगल स्थापत्य कला 

बाबरयुगीन स्थापत्य कला-- वावर भारत में मुगल साम्राज्य का संस्थापक 
था । उसे मारत में बनी हिन्दू तथा तुर्क एवं अफगान इमारतों में कोई झाकषरा 
नहीं लगा । उसके विचार में भारतोय स्थापत्य कला निम्न कोटि की थी किन्तु 
फ़िर नी ग्वालियर के मानसिंह तथा जिक्रमाजीत' द्वारा बनवाये गये महलों से वह 
काफी प्रमावित हुग्नमा था | अतः जब उसने अपने लिये महल बनवाये तो वह महल 
उसके लिये आदर्श के प्रतीक वन गये । किन्तु घटिया निर्माण सामग्री के कारण यह 
समय के आधातों को सहन नहीं कर सक्रे और नष्ट हो गये | अपने अल्प शासन 
ऊाल में बावर अधिक भवनों का निर्माण नहीं करवा पाया । अतः उस हारा वनवाई 
गई इपारदों में शत दो अस्जिदे! ही शेष है---प्रथम पानीपत की 'काबुली बाग मस्जिद: 
और द्वितीय सहुलखण्ड में सम्मल की जामा मस्जिद'। इसके अतिरिक्त उसने एक 


प्रौर .मस्जिद' श्रयोध्या में वनगाई थी । इन तीनों मस्जिदों में श्राकार को 
विशालता के अल पत्य की दृष्टि से अन्य कोई झाक्षण तथा विशेषता 
नहीं है । 


हमायू युगीन स्वापत्य. ऋला-हुमायूँ कला प्रेमी शासक, था | 
किन्तु उसका अधिकांश जीवन ज्नत्यन्त विषम परिस्थितियों तथा शुद्धों में व्यतीत 
हृआ्मा था । इस कारण वह अधिक नवीन इमारतों का निर्माण नहीं करवा सका | 
हमायूं द्वारा चनवाई दो इमारतों के अवशेष मिलते हैं। प्रथम उसने दिल्‍ली में 
दीनपनाह' महुझू का निर्माण करवाया था | यह महल शीघ्रता में बनवाया प्रतीत 
होता है | सम्मवतः शेरशाह ने इसे नष्ट कर दिया था । झ्रागरा तथा फततेहाबाद 
हिसार) में उसने दो मस्जिदों का निर्माण करवाया था जिनके श्रव केवल खण्डहर 
मिलते हैँ । फतेहाबाद की मस्जिद ईरानी पैलीः में निमित हैं) इसकी इंटों पर 
पच्चीकारी की गई है । यह इमारतें न तो सुन्दर हैं और न ही टिकाऊ ।श्रतः स्था- 
पत्य की दृष्टि से यह महत्वपूर्ण नहीं हैं । 


शेरशाहयुयीन स्थापत्य कला--मुगल साम्राज्य के सूर्य कोप्रेलेआवरण 
से ग्राच्छादित कर कुछ काल के लिये विलुप्त कर देने वाला भ्रफगान शासक शेस्शाह - 
एक कुशल विजेता और प्रशासक होने के साथ महान निर्माता भी था ) उसमे अनेक 
भवनों का निर्माण करवाया जिसमें पंजाब रोहतास तथा मकोत के किले उल्लेखनीय 
हैं। घेरशाह द्वारा वनवाई गई इमारतों में दः बविश्ेंब! प्रश्तिद्ध है। प्रथम दिल्ली के 
निकट बनवाई बई मस्जिद कला-ए-कुहन' झपनी स्थापत्य सम्बन्धी विश्वेषताओं के 
कारण उत्तरी भारत की प्रमुख इमारतों में मानी जाती है । इसके गुम्बद, प्रवेशद्वार _ 
तथा मीनारों में ईरानी प्रमाव स्पष्टतया रप्टियत होता हैं। इमारत का छ्षेप माय 
मारतीय स्थापत्य णैली का प्रतोक है । इस प्रकार यह मस्जिद ईरानी-मारतीय 


_उ2. 
कला के समन्वय का प्रमुख उदाहरण है | द्वितीय 4 'सहसराम का सकवरा है । य 
अत्यन्त प्रभावशाली और आकप क है ।. इसका निर्मारण एक क्त्रिस भील के मध्य 
किया गया है । फर्यु सन के अनुसार इस पर फ़ारसी शैली का प्रभाव अधिक है| 
इसका बाहरी भाग मृस्लिम शैलो से प्रभावित है किन्तु आन्तरिंक भाग हिन्दू शैली 
के स्तम्मों से अलंकृत है । इस मकबरे के बारे में इतिहासकारों का मत है कि 
“शेरशाह का मकबरा स्थापत्यकला के विकास के इतिहास में तुगलफ़ सुल्तानों के 
समय की भारी तथा भह्दी इमारतों श्लौर शाहजहाँ की बनवाई हुई सुन्दर इमारतों: 
के बीच की कड़ी है ।” इस मकबरे के वारे में वी. ए.. स्मिथ , का कथन है कि ” 
“सहसराम में शेरशाह का सकबरा"।'** “>भारत की श्रेष्ठ. इमारतों में से एक 
है । भ्रपनी शोमाश्री के लिए उत्तर भारत की प्रायसिक इसारतों में यह मकबरा: 
झ्रपनी सानी नहीं रखता ।” कनिघम ने तो इसे ताजमहल से भी सुन्दर 
माना है । 


- भ्रकवर युगीन स्थापत्य कला--मुगलकालीन स्थापत्य कला का वास्तविक 
प्रारम्भ भ्रकवर के युग से होता है । श्रकवर ने अन्य कलालों की मांति स्थापत्य को 
भी संरक्षण और प्रोत्साहन दिया | भवन निर्माण कला के प्रति श्रकवर की रुचि के 
सम्बन्ध में श्रवुल फजल ने लिखा है कि “शहंशाह भव्य भवनों कीयोजना बनाते हैं: 
पोर अपने मस्तिष्क तथा हृदय की रचना को पाषारा तथा मिट्टी के वस्त्र पहनाते हैं ।” 
ग्रकबर एक राष्ट्रीय शासक था । उसका हिन्दू तथा मुस्लिम किसी सम्प्रदाय के प्रति' 
विशेष भुकाव नहीं था। वह प्रत्णेक क्षेत्र में गुण ग्राह्मता का पक्षपाती था। श्रतः स्थापत्य 
कला के क्षेत्र में उसने हिन्दू तथा मुस्लिम दोनों सम्प्रदायों की शैलियों में समन्वय 
करने का प्रयत्न किया । इस संबंध में 'फम्युंसन ने लिखा है कि “श्रकबर के घरिक्र 
में कोई चीज इतनो उल्लेखनोय नहीं है जितनी को सहिष्णुता जिससे उसके सभी कार्य 
* प्रभावित थे। उसके हृदय में हिन्दू भ्रजा के .लिए मो वेसा ही सच्चा प्रेस और 
परशंसा थी जैसाकि अपने घर्मावलम्बियों के'प्रति थी'”““वह उनकी कलाओं को 
भी उतना ही चाहता था जितना कि श्रपती कला को। इसके फलस्वरूप उसकी 
कृतियों में दोनों शैलियों का सामंजस्य हुआ ।+” - अ्रकवर के काल में बनी इमारतों 
पर हिन्दू स्थापत्य शैली का अधिक प्रभाव है । डर. ईश्वरीप्रसाद के अनुसार “उसके 
हा फो देखने से ज्ञात होता है कि राज्य में मारतीय कला का श्रधिक ब्ोलबाला 
हम “"अकबर के राज्य में हिन्दुओं को हम घामिक तथा सामाजिक क्षेत्र सें।काफी 

बा श्रोर शिल्प के क्षेत्र में भी .उन्हें पूर्ण ग्रवटलर मिला।” अकवर स्वयं 
स्थापत्त्य शैलियों का ज्ञाता था । अतः इमारतों के निर्माण के समय वह कारीगरों को 
महत्वपूणा सुझाव दिया करता था । अकबर के काल में बनी सभी इमारतों में प्रायः 
लाल पत्थर का प्रयोगं किया गया है जिनकी सजात़ट के लिये कहीं-कहीं संगमरमर 
का मी प्रयोग किया गया है । | डक - | 
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अकबर के काल में अनेक इमारतों का निर्माण हुआ | जिनमें निम्नलिखित 
प्रमुख हैं - 5 

(7) हुसामूं का सकवरा-भकवर के काल में वनी पहली इमारत 
हुमायूं का मकबरा है जिसंका निर्माण भ्रकवर की सौतेली माँ हाजी बेगम से कर-* 
वाया था । यह मकबरा 56 फीट वर्गाकार है । मकबरे का गुम्दद काफी विशाल 
है जो जमीन से 740 फीट ऊंचा है। गुम्बद के चारों झोर खम्मों पर आधारित 
गुम्वदाकार छत्तरियाँ वनी हैं। मकबरे की इमारत के चारों तरफ उद्यान हैं । हाजी 
बेगम का ईरानी स्थापत्य के प्रति विशेष भुकाव था तथा मकबरे का प्रधान कारीगर 
मिर्जा गयास भी ईरानी था । इस कारण स्थापत्य की इ्टि से इस मकबरे पर ईरानी 
शैली का प्रमाव श्रधिक दिखाई पड़ता है । इस मकबरे के ऊपरी भाग पर ईरानी 
शैली तथा निचले भाग पर भारतीय शैली का प्रभाव दिखाई देता है । 


(2) झागरे का किला--अझ्रकबर के काल में वता आगरे का 5) ह 
स्थापत्य की दृष्टि से एक महत्वपूर्णां इमारत है । इसमें हिन्दू-ईरानी स्थापत्य शैलियों 
का सुन्दर समन्वय दिखाई देता है । यह किला डेढ़ मील के घेरे में विस्तृत है तथा 
इसकी दीवारें 70 फीट ऊँची है । किले की सुरक्षा के लिये दीवार के चारों झ्ोर 
गहरी खाई खुदी है । इस किले में पहले चार प्रवेश द्वार थे जिनमें से दो वाद में 
बंद कर दिये गये थे । ग्रव इसमें दो दरवाजे हैं--प्रथम श्रमरतसिह दरवाजा तथा 
द्वितीय, दिल्‍ली दरवाजा । दिल्‍ली दरवाजा मुख्य प्रवेश द्वार है। इस दरवाजे की 
प्रशंसा करते हुये पर्सी न्राउन ने कहा है कि “निस्सन्वेह ही यह भारत फे सब्से श्रधिक 
प्रभावशाली वरवाजों में है ।”' सम्पूर्ण किला लाल पत्थरों से वना है! किले की 
बाहरी दीवार श्रत्यन्त सुद्ढ़ है। किले में 500 से अधिक भवन बने हुए हैं | कालां- . 
तर में शाहजहाँ ने कुछ भवनों को गिराकर उनके स्थान पर संगमरमर के मण्डपों 
का निर्माण करवाया था। आगरे के किले में स्थित प्रकवरकालीन इमारतों में 
“जहाँगीरी मह॒ल' तथा 'भ्रकवरी महल' प्रमुख हैं-- श 

जहांगोरी महर्ल---यह महल शहजादा जहांगीर के रहने के लिए बनवाया 
गया था। जहांगीरी महल 249 फीट लम्बा तथा 260 फीट चौड़ा है | इसके 
सध्य में चौकोर आंगन है जिसके चतुदिक दो मंजिले कमरे बने हैं। महल का प्रवेश 
हार नुकीले डाटदार दरवाजे में बना है जिसमें कहीं-कहीं जड़ाई अलंकृत है । 
सम्पूर्ण महल लाल पत्थर से बना है किन्तु सजावट के लिए सफेद संगमरमर का 
भी प्रयोग किया गया है। महल की कड़ियाँ शौर तोड़े काफी झ्राकर्पक हैं । कमरों 
फो छतें चपटी हैं। स्थापृत्य की इष्टि से 'सम्पूर्णा जहांगीरी महल हिन्दू स्थापत्य 
शैली से प्रमावित है । महल के स्तम्मों तथा छोटी मेहराब पंक्तियों पर हिन्दू प्रभाव 
स्पष्ट रूप से दिखाई देता है। कतिपय चिद्दान जहाँगीरी महल को हिन्दू-मुस्लिम 
स्थापत्य का आदर्श प्रतीक मानते हैं। इस सम्बन्ध में डॉ. समर बहादुर सिह ने 
कहा है कि “हिन्दू-मुस्लिस दोनों शैलियों में समन्वय लाने का जितना सुन्दर प्रयात 
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जहांगी री महंल में हुआ, उतना प्रमी तक कदाचित-श्रफगान और झुगलों के किसी 
भवन में नहों हुआ था । 

ग्रकबरी महल--शआगरे के किले में जहांगीरी महल के दांहिनो ओर एफ 
इमारत है जो श्रव जीणे-शीर्णा हो चुकी है । इसे 'अकबरी महल' कहा दाता है.। 
स्थापत्य की दृष्टि से यह इमारत जहाँगीरी महल के अनुरूप थी। इस महूत् के 
बुर्ज- भारतीय स्थापत्य की बंगाली शैली में बने हैं तथा सम्पूर्णा इमारत नजः 
रहित है । * 

(3) इलाहुबाद का किला--अकबर ने 583 ई. में इस किले का त्ि्ांण 
करवाया था। यह किला 3,000 फीट के घेरे में विस्तृत है। इसक्षा जविकाश 
नाग अ्व नप्ट हो चुका है4 किले के भीतर 40 स्तम्मा पर द्राशास्त एक 
राजप्रसाद बना है जिस पर चबूतरे के श्राकार की छत बनो है। छत के ऊपर 
छतरियाँ बनाई गई हैं। सम्पूर्ण. महल भारतीय शैली पर निशित दिखाई 
देना है। नी 

(4) लाहौर का किला--झागरे के किले के निर्माण के साथ ही अकपर 
मे लाहौर में भी किला वेनवाया था । लाहौर के किले का स्थापत्य आपना के किले 
के अनुरूप. ठी है किन्तु सजावट व आ्राकपंण की दृष्टि से लाहौर का छिला आदर। 
के किले की अपेक्षा श्रेष्ठ हैं। इसके तोड़ों पर शेर तथा हाथी की मूर्तियां तथा 
छुत की कॉ्िस के नीचे मंवरों के चित्र उत्कीर्ण हैं। इस प्रकार यह किला हिल्दू 
शैली से निभित दिखाई देता है । हि 


(5) फत्तेह पुर सीकरी--अकव रकालीन स्थापत्य कला की महत्वपूर्ण जानकारी 
'फनेहपुर-सीकरी की इमारतों से मिलती हैं। फरतेहपुर-सीकरी आगरा से पश्चिम 
में 26 मील दूर स्थित्त है । अ्रकबर ने 569 ई. में सीकरी कें निकट एक पहाड़ी 
पर फतेहपुर-सीकरी नामक नगर की तींव डाली थी। यह पहाड़ी दो मील लम्बी 
ओर एक मील चौड़ी है । फतेहपुर-सीकरी की इमारतों के स्थापत्य- की मुख्य विश्पत्ता 
यह है कि यहाँ हिन्दू-मुरिलम शैलियों के समन्‍्वय का उत्कृंप्ट रूप इष्टिगत होत 
इस समन्वय के कारण ही फग्यु सन ने कहा है कि फतेहपुर-सीकरी “उस महान 
व्यक्ति (अ्रकबर) की परछाई है जिसने इसको. बमवाया था।” फतेहपुर-सीकरी 
से प्राप्त भवनों को चार भागों में विभाजित किया जा सकता है--()) विशाल 


प्रासाद, () निवास स्थान, (3) कार्यालय और (4) घामिक भवन । फतेहपुर-सीकरी 
की प्रमुख इमारतें निम्नलिखित हैं 


पद 


0) दीवाले-प्राम--फतेहपुर सीकरी के द्वार में प्रविष्ठ होने पर नौवतखाने 
के आगे दीवाने आम स्थित है । यह ऊँची नींव पर बना वर्गाकार कक्ष है जिसकी 
छत लाल पत्थरों से बनी है । इसके सामने 360 फीट लम्बा तथा 80 फीट चौड़ा 
चबूतेरा बना हुआ है जिसके तीन और  मेहराबदार 'बरामदे बने हैं। यहाँ बैठकर 
जकेबर स्थाय करता था। दीवाने झ्लाम के एक ओर छराय, बाग तथा कार्यालय 
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तथा दूसरी झोर दीवाने खास स्थित है| इसके पश्चिम की ओर जामा-मस्जिद 
चनी है । 


() दीवाने-खास--यह अ्कवर का व्यक्तिगत भवन था। स्वापत्य की 
रष्टि से यह श्रेप्ठ इमारत है । सम्पूर्ण इमारत आायताकार रूप में दों मंजिली है । 
इसकी छत समतल है जिसके चारों कोनों पर खम्भेनुमा छतरी वनी है । मवन के 
अध्य में एक स्तम्म पर वृत्ताकार मंच वना हुआ हैं जो 36 गूथे हुये तोड़ों पर 
आधृत है। मंच चार पत्थरों के पुल द्वारा मवन की गैलरी से जोड़ा गया है | मंच का 
स्तम्म हिन्दू कला का प्रतीक है । 


(॥7) जोधाबाई का महल--अकबर ने अपनी राजपूत बेगम जोधाबाई के 
पलिये इसका निर्माण करवाया था। यह दो मंडिला भवन वर्गाकार है जो 230 
फीट लम्बा तया 25 फीट चौड़ा है । इसको दीवारें 32 फीट ऊँची हैं । महल के 
पूर्व का प्रवेश द्वार गोखों तथा मण्डपों से अश्रलंकृत * है । मवन के दरवाजे वर्गाकार 
हैं । महल के चारों कोने ग्रुम्बदों से श्राच्छादित हैं। महल के श्रान्तरिक भवन 
समकोणिय है । इसके ऊपरी मंजिल के कमरे काफी बड़े हैं। महल के आले, तोड़ें - 
तथा स्तम्मों पर उत्कीरों घण्टी तथा जंजीर की वनावट स्थापत्य की हिन्दू शैली 
को प्रकट करती है | डॉ. ए. एल. श्रीवास्तव, जोघावाई के महल के झ्ालों ,. ब्न कटों, 
स्तम्भों, प्रवेशद्वारों आादि पर पश्चिमी भारत के हिन्दू मन्दिरों के स्थापत्य का 
प्रमाव मानते हैँ | हैवेल तथा पर्सो द्राउत का भी विचार है कि इस महल का 
निर्माण गुजरात के हिन्दू कारीगरों द्वारा किया गया था। जोधाबाई का महल 
स्थापत्य कला का अनुपम उदाहरण है । आय 

(५) तुर्कों सुल्ताना का महल---यह इमारत किसके लिये बनी ? इस सम्बन्ध 
में मतभेद है । पर्सो ब्राउन इस इमारत को स्थापत्य कला का हीरा मानते हूँ । यह 
एक मंजिल की इमारत है जिसके श्रागे एक बरामदा हैं। भवन की दीवारें शेर, 
चीते आदि की द्याकृतियों से अलंकृत है. जिनमें अधिकांश श्रोरंगजेब द्वारा नप्ड 
कर दी गई । मवन की तिरछी छुत पर आकर्षक ढंग से चमकदार नीला रंग किया 
गया है । पर्सी ब्राउन के अनुसार इस भवन का निर्माण पंजाव के कारीगरों. हारा 
किया गया था , 

(४) पंच महल--फतैहपुर सीक री का पंच महल वीद्ध या हिन्दू शैली की 
पाँच मंजिली इमारन है । पाँचों मंजिले सीड़ियों द्वारा एक-दूसरे से सम्बन्धित है । 
सबसे नीचे की मंजिल सबसे बड़ी है । और ऊपर की मंजिलें क्रशःछोटी होती चली 
गई हैं । नीचे की मंजिल में 48 स्तम्भ है तथा सबसे ऊपर की पांचवीं मंजिल में 
मात्र 4 स्तम्म हैं । प्रत्येक मंजिल के स्तम्म योजनाबद्ध तरीके से बने हैँ किन्तु वे 
परस्पर भिन्नता रखते हैं । स्तम्मों पर कलश, घण्टी तथा रुद्राक्ष उत्कीर्णो है जो हिन्दू 
मन्दिर शैली के प्रतीक हैं । पाँचवी मंजिले:पर बना गुम्बद इस्लामी कला का प्रर्तीक 
है। इस प्रकार यहु भवन, हिन्द-मुस्लिम , स्थांपत्य शैलियों के समन्वय का उदा- 
. हरण है । 
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(था) टकसाल--दीवाने खास के उत्तर में टकसाल स्थित है । स्थापत्य की 
हष्टि से यह भवन सामान्य है । इसकी छत समतल है । मवन को दीवारों में भ्रनेक 
अलमारियाँ बनी हुई हैं। सम्मवतः इनमें सिक्के तथा जवाहरात आ्रादि रखे 
जाते थे । 


(धो) ज्योतिष मवन--टकसाल के पश्चिम में वर्गाकार कनोपी बनी है! 
यह राज ज्योतिषी के बैठने का स्थान था । यह भवन तीन ओर से खुला हुआ्ना है । 
स्थापत्य की दृष्टि से इस मवन पर गुजरात की हिन्दू शैली अथवा जैन मन्दिर 
शैली का प्रभाव दिखाई देता है । 

(शा) विद्यालय--पंच महल से थोड़ा आगे एक विद्यालय की इमारत बनी 
है। यह मवन दो मंजिला है जिसकी छतें चौरस हैं । इस पर हिन्दू शैली का प्रभाव 
दिखाई देता है । 


(5) बीरबल सहल--यह महल अकबर के नवरत्नों में से महेशदास बीरबल 
के लिए बनवाया गया था । यह दो मंजिला भवन है जिसकी प्रथम मंजिल पर चार 
कमरें, दो ड्योडियाँ तथा दसरी मंजिल पर दो कमरे बने हैं । ऊपर की मंजिलों की 
छतों पर गुम्बद बने हैं । इयौडियों की छतें पिरामिडाकार है। महल के तोडों 

“पर कलापूर्णो श्रलंकरण किया गया है। बीरबल का महल फतेहपुर-सीकरी की 
' महत्वपूर्ण इमारत है । 

(0 मरियम का महल--जोधाबाई के महल के दूसरी ओर मरियम का 
महल स्थित है' | मरियम अकवर की प्रमुख राजंपूत रानी तथा जहाँगीर की माँ: 
थी जिसे 'मरियप्त” की उपाधि दी गई थी । यह “ मवन दो मंजिली इमारत है जिसमें 
दो कमरे बने हैं।। त्ररामदे के.स्तम्मों के शीर्षों पर हाथी, चीते तथा वन्दर उत्कीरा 
किये गये हैं जो इसके सौन्दर्य में वृद्धि करते हैं। महल के झ्रान्तरिक भाग में लाल, 
नीले. तथा सुनहरे रंग से सानवीय चित्र बने है हे 

(>9) सराय तथा हिरन मीर्नार--फतेहपुर-सीकरी के दिल्ली द्वार के विकेट 
देश-विदेश के व्यापारियों के ठहरने के लिये एक सराय का निर्माण किश गया था । 

, यह सराय एक गलेरी द्वारा महल से सम्बद्ध थी । अरब यह महल झण्डहर हो चुका 
है। सराय के निकट 90 फीट ऊँची गोलाकार मीनार है जिसे हिरत मीनार कहा 
जाता है। यह मीनार आसाद श्ूंग द्वारा आच्छादित है । 

(पी) ज्ञामा-सस्जिद-- सन्‌ 585 ई. में अकबर ने फतेहपुर-सीकरी में 

- विशाल जामा मस्जिद का निर्माण करवाया ! यह मस्जिद 359 फीट 0 ईज्च 
लम्बे तथा 248 फीट 9 ईज्च चौड़े चबूतरे पर स्थित है । मुख्य मस्जिद का भवत 
.आयताकार है जिसकी लम्बाई 260 फीट तथा चौंडाई 66 फीट है । मस्जिद के 
दक्षिण और पश्चिमी दिशा में दो द्वार हैं । मस्जिद के मध्य में चौड़ा सहन है जो 


पीन ओर से स्तम्मों पर ग्राधत है । मस्जिद के ऊपर तीन गुम्बद- बने हैं। इनमें 
के बड़े गुम्बद का व्यास 44 फीट है तथा दोनों शोर के छोटे गुम्बद 25 फीट 
दास के हैं । मच्य गुम्बद के नीचे मुल्य “उपासना स्थल है जहाँ तक पहुंचने के 
तीन द्वार पार करने पड़ते हैं। मस्जिद की स्थापत्य योजना ईरानी शैली 
एत है किन्तु इसका निर्माण हिन्दू शैली में हुआ है। मस्जिद ,के तोड़ें 
शैली से निर्मित है | पर्सा क्राउन के अनुसार इस मस्जिद के सभी गुम्बद हिन्दू 
कला से प्रभावित हूँ । इस भवन की खुदाई तथा चित्रकारी उच्च स्तर की है । 
स्थापत्य की दृप्ठि से यह इमारत श्रकबर कालीन इमारतों में श्रेष्ठ मानी 
जाती है । 
(भा) बुलन्द दरवाजा--फतेहपुर-सीकरी का बुलन्द दरवाजा मुगलकालीन 
थ कला का अनुपम उदाहरण है । यह दरवाजा भूमि से 76 फीट ऊचा 


॥॥ 
_< म् 


हैं । सोढ़ियों से इसकी ऊंचाई 34 फीट है यह दरवाजा पूण 
इमारत है। इसमें अनेक कमरे तथा हॉल बने हैं। बाह्य रूप से .यह 
दरवाजा फारसी शैली का प्रतीत होता है परन्तु स्थापत्य की इृष्टि से इसकी 


ग्रात्मः हिन्दू शैली से प्रमावित है । मुख्य दरवाजे की नककाशी तथा दरवाजे के ऊपर 
वनी छतरियाँ हिन्दू कला की प्रतीक हैं । दरवाजे का आन्तरिक तथा वाह्म 
नाग वौद्ध शैली के समान इृष्टिगत होता है। बुलन्द दरवाजे के बारे में कहा 
गया है कि “बुलन्द दरवाजे में शिल्प कला का उत्कृष्ट नमुना दिखाई देता है, पैसा 
देश में अझ्न्यत्न नहीं है ।” पर्सी ब्राउन के शब्दों में “चुलन्द दरवाजा एक महान्‌ एवं 
प्रभावशाली कृति है ।” 


(<४४) शेत्र सलीम चिश्ती का मकबरा--फतेहपुर सीकरी की यह इमारत 
ब्वेत संगमरमर की वनी हुई है। इसकी नींव सन्‌ं57] ई.में रखी गई थी । 
यो. ए. स्मिथ तथा पर्सी ब्राउन की मान्यता है कि भ्रकवर के काल में यह मकबरा 
लाल पत्थर से बनाया था परन्तु जहांगीर तथा शाहजहां-के काल में इसे श्वेत 
संगमरमर में परिवर्तित कर दिया गया। यह मकबरा वर्गाकार है जिस पर 
चखरबूजे के श्राकार का ग्रुम्दद बना है । समाधि के स्तम्म तोड़ों पर आधारित हैं 
“जिन पर आकर्षक खुदाई की गई है । मकबरे की भीतरी माग श्रत्यन्त सुन्दर है । 
फर्ण भ्रनेक रंगों से अलंकृत है । चरामदे की जालियाँ भी श्राक्पंक हैं। इस मकबरे 
के स्थापत्य के सम्बन्ध में डॉ. ए. एल. श्रीवास्तव ने : लिखा है, कि “इस सफ़बरे.की 
शु्य विशेषतायें इसके सजावट पूर्ण स्तम्म श्रोौर इसके चौड़े छज्जे का सहारा देने 
बाले झालम्व हैं ।” इस मकबरे का स्थापत्य हिन्द स्वापत्य से प्रभावित है | वी. ए 


स्मिय के अनुसार “समाधि का सम्पूर्ण ठाँचा हिन्दू सावनाश्रों से श्रोत- 
प्रोत है । 
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फतेहपुर सीकरी की विभिन्न, इमारतें स्थापत्य की दृष्टि से अत्यन्त महत्वपूर्सो 
हैं। यहाँ की स्थापत्य कला की प्रशंसा करते हुये पर्सो ब्राउन ने लिखा है कि 
“फतेहपुर सीकरी जेंसा कोई निर्माण कार्य न पहले हुआ था और न फिर कभी! 
होगा ।” फतेहपुर सीकरी की इमारतों के स्थापत्य पर हिन्द शैली का पर्याप्त प्रभाव 
था । इस सम्बन्ध में पर्सी ब्राउन ने लिखा है कि “फतेहपुर सीकरी के निर्माण में 
लगे राज मजदूरों में हिन्दुश्लों को संख्या अधिक थी । इस कारण हमें इसमें हिन्द 
न्थापत्य की छाप साफ तौर पर दिखाई देती है। श्री रामधारो सिह दिनकर के 
ब्रनुतार “फतेहपुर सोकरी के किले में जो बिराठता है, वह हिन्दू वास्तु की. 
दाभाविक निराठता का प्रभाव है ।” इस सम्बन्ध में .डॉ ए. एल. श्रीवास्तव से 
वखा है कि सीकरी की स्थापत्य कला|की मुख्य विशेषता उसमें तोड़ा, क्षेकेड 
एवं पटी छतों की हिन्दू शैली श्रौर :मेंहराबी-पुम्बदी मुस्लिम शेली का एक रूंषी। 
समन्वय है । बसे इसमें हिन्दू शैली की प्रधानता है लेकिन वह शोर विदेशी शलियों 
से जो सुन्दर प्रभाव उत्पन्त होता है, उसे नष्ट नहीं करती | यहाँ की इमारतों में 
जुम्बदों का भी भारतीयकरण कर दिया था ।” डॉ. ईश्वरीप्रच/द भी श्रकवर कालीन 
स्वापत्य कला पर हिन्दू शैली के प्रभाव को स्वीकार करते हैं उनकी मान्यता हैः 
मरियद महल की) खिड़कियों, छतों तथा स्तम्मों पर राजपुताना की कला का 
प्रभाव स्पप्ट दिखाई देता है । 
जहाँगीरघुगीन स्थापत्य कला--अकबर का उत्तराधिकारी जहाँगीर कला- 
प्रेमी थर । किन्तु उसकी रुचि स्थापत्य की अपेक्षा चित्रकला में श्रधिक थी । श्रतः 
उसके शासन काल में बहुत कम भवनों का निर्माण| हुआ । फिर भी डिन भवनों 
का निर्माण हुआ वे स्थापत्य कौ दृष्टि से महत्वपूर्णा हैं। उसके काल में बनी 
प्रमुख इमारतें निम्नलिखित हैं-- 
प्रकब्र का मकबरा--यह मकबरा आगरासेपाँच। मील दूर आगरा-दिलल्‍्ली मार्ग 
पर सिकन्दरा| गांव! में स्थित है । इसका निर्माण कार्य अ्रकबर के समय में ही 
आरम्भ हो गया था जिसे जहाँगीर ने पुरा करवाया । श्रकबर ह्वारा बनवाये गये 
* भत्रन के अनेक अंश जहाँगीर को पसन्द नहीं आये अत: उसने उन्हें तुड़वा कर दुबारा 
बनवाया । इस बीत का उल्लेख उसने भ्पनी झात्मकथा तुजजुक-ए-जहाँगीरी में किया 
है । इस भवन के निर्माण में 20 वर्ष लगे थे । यह मकबरा विशाल वाग के मध्य 
स्थित: है । मकबरे का मुरुय मवन 339 फोट वर्ग में बना है. जिसकी ऊँचाई 00 
फीट हैँ ।.मकबरे के चारों श्रोर 24 फीट ऊँची दातेदार किले की दीवार है । इस 
दीवार के चारों और चार द्वार हैं। दक्षिणी द्वार के अलावा तीन हार दिखावटी है । 
दर्जियी दार ही मुख्य द्वार है जो संगमरमर की' पच्चीकारी से अ्॒लंकृत है । द्वार के 
चासें कोनों पर श्वेत संगमरमर की शाकर्पक .मीनारें, बनी हैं । पर्सी श्राउन के 
पनुत्तार “सम्पूर्ण उत्तरो भारत में इतनी श्राकर्षक मोनारें इससे पुर्व कमी नहीं बनी ४” 
इन झीनायों के प्रथम मंजिल फे तोड़े मुस्तिम शैली तथा दूसरी एवं तीसरी मंजिल 
के तोड़ें हिन्दू शैली के प्रतीक हैं। दाग की दीवारों के चारों कोनों पर अपष्ठक्रोणीय 
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बुजें बने थे जो छतरी वाले गमुम्बदों से युक्त ये | इनमें झन तीन शेप हैं । सम्पूरों 
मकबरा बौद्ध विहार शैली पर बाघारित है। मकबरा पाँच वर्गाकार चबूतरों पर 
चना है जो ऊपर की ओर क्रमश: छोटे होते गये हैं । सबसे ऊपर की मंजिल संगमरमर 
से वनी है । इस मकबरें की कन्न पर गुम्बद नहीं बना है। ऊपरी मंजिल के घेरे 
की दीवारों पर जाली का अलंकरण हैं जो हिन्दू शैली का प्रतीक है । घेरे के मध्य 
खुले श्रांगन में चककाशीयुक्त कल्पित कन्न है । घेरे की दीवारें ज्योमिति डिजाइनों 
से सजी हैं । घेरे की दीवार में 36 मेहराबदार द्वार हैं। दो मेहराबों के मध्य की 
दीवार पर फारसी में पद्य उत्कीरां हैं । 
फर्युसन की सान्यता है कि कन्न के ऊपर गुम्बद के बिना यह इमारत अपूर्ण 
है जबकि पर्सी द्राउन इसे पूर्ण इमारत मानते हैं। अनेक विद्धानों ने अकबर 
के मकबरे की प्रशंधा की है। हैवल के अनुसार “भारत के सहान्‌ शासकों की 
रचनाझ्नों में अ्कवर का मकबरा महत्वपुर्ण है।” स्मिथ के श्ननुसार श्रकबर का मकबरा ' 
स्थापत्य को दृष्टि से अ्रद्वितीय है । सैयद मुहम्मद लतीफ, हैवेल तथा, डॉ. ए. एल. 
श्रीवास्तव आदि विद्वानभी इस मकबरे को अकवर की महानता तथा विविध 
स्थापत्य शैलियों के समन्वय का प्रतीक मानते हैं । * 
एतमादउद्दीला का सभकवरा--इस मकबरे का निर्माण जहाँगीर की बेनम 
जूरजहाँ ने अपने पिता की स्मृति में करवाया था । यह यमुना नदी के बांये किनारे 
पर स्थित ह । सम्पूर्ण मकबरा 540 फीट वर्ग के दोवार युक्त अ्रह्मते से घिरा है । 
मुख्य मकबरा तर्गाकार दो मंजिला भवन है । जिसकी माप 70 फीट हैं । यह सफेद 
संगमरमर का बना हैं। इसके चारों ओर अ्रष्ठकोणीय वुर्ज बने हूँ । मकबरे का 
मुख्य हाल 22 फीट चार इंच वर्ग पर बना है । इस हाल का फर्ण सफेद संगमरमर 
का है जिस प्रर' कलात्मक पच्चीकारी की गई है। इसी हाल में एतमादउद्दीला 
तथा उसकी पत्नी की कब्नें बनी हैं । हाल में कुछ श्रन्‍्य कमरे बने हैं। मकबरे की 
दूसरी मंजिल पर एक मण्डप है जिसमें वर्गकार कक्ष बना है इन कक्ष की दीवार 
पर्दे के श्राकारा को संगमरमर की जालियों से युक्त हूँ । स्थापत्त्र की इप्टि से यह 
मकबरा मह॒त्वपूर्ण है । इसमें पहली वार पच्चीकारी की गई है / मकबरे के तोड़े, 
चेल-बूटें तया जालियाँ हिन्दू शैली की प्रतीक हैं। मकवरे में संगमरमर के प्रयोग 
और कलात्मकता के कारण पर्सी ब्राउन ने इसकी काफी प्रसंणा को है । 
मरियम की समाधि--सिकन्दरा में अकवर के मकबरें के निकट एक अन्य 
मकबरा मिला ह कुछ विद्वान इसे सिकन्दर लोदी का मकबरा मानते हैं किन्तु इसके 
स्थापत्व के आधार पर अ्रधिकांश विद्वान इसे मुगलकालीन निर्माण मानते हूँ ' 
उनको मान्यता है कि यह मकबरा जहाँगीर की माँ मरियम का हे | यह मकबरा 
दो मंजिया है जिसके नीचे तहखाना बना है । सम्पूर्ण मकबरा लाल पत्थर तथा 
'ईंटों से निमभित है । मकबरे का मुख्य भवन 45 फीट वर्ग में बना है जिसकी ऊँचाई 
39 फीट है । मकबरे के चारों शोर चार प्रवेश द्वार बने हैँ । उत्तर की मुख्य 
प्रवेश हार तोन मेहरावों से युक्त है । मकबरे का तहखाना 9 फीट 6 इच्चच वर्ग 
' का है जिममें प्रवेश के लिये चौकोर द्वार बना है। नीचे की मंजिल में पूर्व से 
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पश्चिम की ओर बनी गैलरी में तोरणयुक्त छतों वाले 40 कमरे बने हैं| मकबरे 
की दूसरी मंजिल की छत पर कल्पित कब्र वनी है । द्वार के शीर्ष पर श्राठ स्तम्मों 
पर आधारित मण्डप वने हैं । स्तम्मों के आचार वल्शीर्ष अलंकृत हैं। कोने के 
*मण्डपों में प्-आक्वृतियाँ उत्कीर्ण है। मकबरे के कोनों पर गोल गुम्बद वाने अ्रप्ठ 


कोणीय वुर्ज बने हैं । 
जहाँगोर का मकबरा--जहाँगीर का मकवरा लाहौर के निकट शाहदरा में 


स्थित है । इस मकबरे की योजना स्वयं जहांगीर ने वनाई थी किन्तु इसका सिर्मारण 


नूरजहाँ ने करवाया था। यह मकबरा 500 फीट के वर्गाकार उद्यान में स्थित है । 
उद्यान के चारों ओर ईटों से निभित दीवार है जिसमें प्रवेश के लिये अनेक द्वार 


। मकबरे का मुख्य भवत 325 फीट वर्ण में बना है जिसकी ऊँचाई 22 फीट 
है । मकबरे के चारों कोनों प्र 00 फीठ ऊँची अष्ठकोणीय मीचारे है।' 
मकबरे के मध्य हाल में कन्न बनी हुई है। मकबरे की छत्त पर बना मण्डप अब 
नष्ट हो गया है । मकबरे की दीवारें सादा श्रौर अलंकरर रहित हैं । शा) 

शाहजहाँयुगीन स्थापत्य कला--मुगल सम्राट शाहजहां का युग मुगल 
साम्राज्य का सम्पन्नता और विलासिता का युग था ! शाहजहाँ एक महान निर्माता था । 
उसके काल में स्थापत्य कला अपने विकास की चरस सीमा पर पहच गई थी । इस 
सम्बन्ध में डॉ. ईश्वरी प्रसाद ने लिखा है कि “मुगल काल का सबसे महान्‌ निर्माता 
शाहजहाँ था। उसका राज्यंकाल भारतोयं स्थापत्य कला का के इतिहास में स्वर्ण युग 
के नाम से प्रसिद्ध है। भारतीय बंभव श्रौर कला का पूर्ण विकास इस संन्नाट द्वारा 
बनवाये गये .सव्य सवनों और मकबरों में छलकता है ।” 
शाहजहाँ के युग की सम्पन्नता तथा उसकी कला मर्मज्ञता ने मुगल स्थापत्य कला 
को नवीन दिशा प्रदान की । शाहजहाँ के काल में बनी इमारतों में संगमरमर तथा 
नककाशी का प्रचुर प्रयोग हुआ है। भवतों में स्वर्ण रंग का प्रयोग, सूक्ष्म नवकाशी 
तथा रत्नों - श्रौर मणियों का सुन्दर जेड़ाव शाहजहाँयुगीन स्थापत्य की प्रमुख 
विशेषता है। उसके काल में गुम्बेद, तोड़ों आदि की बनावंट में भी पर्याप्त परिवर्तन 
झा गया था | इस प्रकार शाहजहाँ के. काल में स्थापत्य कला में एक नवीन शैली का 
'विकास हुथ्रा । शाहजहाँ के पूर्व . भ्रधिकांश इमारतें लाल पत्थर से बनी थी : किन्तु 
शाहजहाँ को श्वेत संगमरमर से विशेष लगाव था -[श्रतः उसके ' काल में श्रधिकांश 
इमारतें इवेत संगमरमर से बनाई गईं । उसके काल में लाल पत्थरों को दुनिया श्वेत 
संगमरमर में बदल. गई । शाहजहाँ हारा श्वेत संगमरमर के. अधिक प्रयोग के 
सम्बन्ध में पर्सो ब्राउन ने कहा है कि “जिस प्रकार श्रागस्टक की यह दम्मपूर्ण उक्ति 
है कि उसने रोस को ईटों का बना हुआ पाया झोर संगसरसर का बनाकर छोड़ 


गया था |. उसी प्रकार शाहजहाँ ने. मुगल भवनों को लाल पत्थर से बना; हुआ्ा 
पाया था और संगमरमर का बना कर छोड़ गया ॥” 


330 
शाहजहाँ की स्थापत्य शैली अपनी पूर्ववर्ती शैली से काफी भिन्न थी । अकवर 
के काल में धनी इमारतें मारतीय शैली के अधिक निकट थी परन्तु शाहजहां के 
'क्राल में बनी इमारतों पर विदेशी शैली का अधिक प्रमाव हैं। अ्रकवरकालीन 
स्थापत्य की विराटता तथा सादगी का स्थान शाहजहाँ के काल में सौन्दर्य और 
सूक्ष्मता ने ले लिया धा। अकबर तथा शझाहजहाँ के काल में बनी इमारतों के अन्तर 
को स्पष्ट करते हुये श्री वी. एन. लुणिया ने लिखा है “शाहजहाँ की इमारतें प्रकबर 
की इमारतों की श्रपेक्षा भव्यता श्रौर मौलिकता में निम्न कोटि की है, परन्तु सरसता, 
रमणीयता झ्ौर सम्पन्न व कलापूर्ण श्रलंकरण में उच्चफोटि को हैं।"४ा ४ 
यदि श्रकवरकालीन इमारतों का सौन्दर्य विराट है तो शाहजहाँ की इमारतों का 
सौन्दर्य सुक्ष्य श्रीर कोमल है । यदि श्रकवरकालीन कला सें महाफाव्य की विराट 
गरिमा झोर दिगन्त का विस्तार है तो शाहजहाँ फी कला में श्रलंकृत गीतिकाव्य की _ 
रसात्मकता श्रौर सुक्ष्म चमत्कार है ।” प्रकवरकालीन स्थापत्य पर जो हिन्दू शैली 
का प्रभाव था । वह शाहजहाँ के काल में समाप्त हो गया था। | 
शाहजहाँ के काल में स्थापत्य फला की नवीन शैली अस्तित्व में श्राई । 
यह नवीन शैली पूर्ववर्ती शैली से भिन्न तथा अनेक विशेषताओं से परिपूर्ण थी । 
शाहजहाँ के काल में वनी इमारतों की विनेपताओं के सम्बन्ध में डॉ. समर बहादुर 
सिह ने लिखा है कि “शाहजहाँनो भवनों में देशी-विदेशी शैलियों का सामंजस्य 
था। फकटावदार मेहराब, छरहरे खम्में, वल्वनुमा गुम्बद, फौव्वारों का श्रापोजन 
श्रादि इस शैली की विशेषतायें थीं” शाहजहाँ ने श्र॒लंकरण की विशिष्ट 
शलो भ्रपनाई जिसे पच्चीकारी कहते हैं । बेशकीमती रंग-बिरंगें प्रस्तर खण्डों की 
हर मात्रा में उपयुक्त स्थानों पर विभिन्न रूपों में जड़ावड--यही वह श्रनूठी 
शली थी ।” | 


शाहजहाँ के काल में दने प्रमुख भवन निम्नलिखित हैं-- 


(4) श्रागरा के किले के मवन--शाहजहाँ को श्वेत संगमरमर से अ्रधिक 
अनुराग था । झतः उसने भ्रागरे के किले में अकबर द्वारा लाल पत्थर से बनवाई गई 
इमारतों को तुड़वा कर उनकी जगह श्वेत संगमरमर की इमारतें वनवाई 
शाहजहाँ द्वारा आगरे के किले में वनवाई गई प्रमुख इमारतें निम्नलिखिंत॑ हैं-- 


() दीवाने झाम--आगरे के किले के अमरसिह दरवाजे से प्रवेश करने 
पर दूसरे श्रांगन में दीवाने श्राम स्थित है । शाहजहाँ ने 628 ई. में इसका निर्माण 
कराया था | यह मवन 20। फीट लम्बा तया 67 फीट चौड़ा है | इसकी छत 
दोहरे स्तम्भों पर श्राघारित है । ये स्तम्म सुन्दर तथा कलापूर्ण मेहराबों से युक्त 
हैं । हाल के मध्य में संगमरमर के मण्डप में शाहीतख्त था। शाहजहाँ का शाही 
तस्त स्वर्ण से बना था इसे “'तहते ताउस' या 'मयूर सिहासन' कहा जाता था। 
तस्त का मण्डप 2 स्तंम्मों पर आधृत है । मण्डप के ऊपर होरें जवाहरातों से 

: दो मयूर आकृतियाँ बनी हैं। मण्डप के समीप जालीदार कक्ष बने हैं । दीवाने आम 
में शाही दरवार लगता था । 
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() दीवाने-कास--यमुना नदी के तट की एक खुली छत पर श्वेत संगमरमर 
से वना दीवाने खास है | इसकी लम्बाई-65 फीट 9 इज्च; चौड़ाई 34 फीट तथा 
ऊँचाई 22 फीट है । इसके दो - हॉल | गेलेरी द्वारा आपस में जुड़े हैं। इसकी दीवारों 
पर आराकषेक फ्‌ल-पत्तियों का चित्रण है। भत्रन के स्तम्मों तथा द्वारों पर कलांपूर्स 
कटाव तथा नक्‍्काशी, की गई[है । दीवाने खास मुगल[सम्राटों का मन्त्रणा[ कक्ष था । | 

(॥) खास-महल--दीवाने खास से संलग्न यमुना तट की ओर खास महल है 
यह सम्राट का शयन कक्ष था । महल के कक्ष और मण्डप श्वेत संगमरमर के बने है । 
भवन के स्तम्भों, मेहराबों तथा दीवारों की सज्जा अत्यन्त आकर्षक हैं। शाही 
शयन कक्ष 78 फीट लम्बा तथा 34$ फीट चौड़ा है । शयन कक्ष के दोनों ओर 
मण्डपे वते है । शयन' कक्ष तथा 'मेण्डपों की छते. फल-पत्तियों की पच्चीकारी से 
अलक्त हैं | महल के भौखों पर आकर्षक डिजाइनें बनाई गई हैं । 

(४) प्रगुरो. बाग--खास महल के सामने 235 फीट लम्बा तथा 70 फीट 
चौड़ा धंगूरी बाग है। वाग के निकट तीन क॒क्ष बने हैं। कतिपय विद्वानों की 
माष्यटा है कि. ये अ्रकवर हारा बनवाये गये थे जिसमें शाहजहाँ ने परिवर्तन 
करवाया था, कक्षों के सामने फव्वारे जने हुये हैं। यह कक्ष शाही बेगमों के 
निवान थे । 

(९) मुसम्मत बुर्ज तथा करोखा दर्शन--खास महल के उत्तर में श्वेत्त 
सैगेमरमर से बनी मुसम्मन चुजे हैं जिसे शाह बुर्जे भी कहा जाता हैं। यह बुर्ज चार _ 
मंजिली हैं। सबसे -ऊपर की मंजिल' नक्‍्काशी से अलंकृत है। कहा जाता है कि 
शाहजरईी ते बपते अन्तिम दिन. इसी बुर्ज से .ताज महल को निहारते हुये 
गजार थे 


खाम महन तथा शाह:चुजे के मच्य संगमरमर से बना झरोखा दर्शन स्थित 


| म्वे प्रतिदिन सूर्येदिय' के कुछ समय बाद सम्राट अपनी जनता को दर्श 
त्ताया। 


(४) मच्छा सवत -दोवाने आम के पीछे लाल पत्थरों से बना मच्छी भवन 
स्थित ई । इसके मध्य में 80 फोर्ट लम्बा तथा 65 फीट चौड़ा आंगन है । इसके 
चारों ओर की खुली गैलेरी में श्राकर्षक खम्मे उत्कीर्ण हैं। इसके चारों कोनों पर 
मीनारे बनी हैं । इस भवन के दक्षिण की भोर चार स्तम्भों पर आधारित श्वेत 
सेगमरमर का मण्डप है । आंगन के मध्य संगमरमर के तालाब बने हैं जिनमें शाही 
परिवार के सदस्ये मनोरंजन के लिये मछली का शिकार करते थे ।-मच्छी भवन के 

: एन ओर बनी विशाल इमारतों में सरकारी कार्यालय थे। भ्रव यह भवन जीणें- 
शौण ड्रो चकः है । 

(५४) शोशमहल-शीश महल दीवाने खास के नीचे स्थित है । यह-मवत्र श्राकर्षक 

को, सोने तथा रंगोन पाषाणों से अलंकृत है । इसमें स्नान के लिये दो जल कुण्ड 

. गे दे जन्हें नहर द्वारा भरा जाता था । दीवाने खास के सामने 75. फीट लम्बा 

टोद चौड़ा. एक अन्य हाल हैं। इस -हाल में टकिश हम्माम बना है । 

तेथः उनके कक्ष में कांच की सुन्दर पच्चीकारी की गई है । बड़े कक्ष में 
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) आ्यक्तितत' तथा नगोना मस्जिद--शाहजहाँ ने आगरा के किले में 
वबनवाई । खाम महल के सामने श्वेत संगमरमर से वनी गुम्बद रहित 
मस्जिद सन्नद को व्यक्तिगत मस्जिद थी जहाँ वह अपनी प्रातःकालीन नमाज 
अदा करता था। मच्छी भवन के उत्तर-पश्चिम में श्वेत संगमरमर से बनी एक अन्य 
छोटो मस्जिद है जिसे नगीना मस्जिद कहा जाता है | यह शाही वेगमों के लिये 
बनवाई गई यो । इस मस्जिद के सामने फूलों का सुन्दर उद्यान बना है 

(90 मोती मस्जिद--यह दीवाने श्राम के उत्तर में स्थित है | यह मस्जिद 
एक खुली छत पर बनी है | इसको निर्माण 654 ई. सें पूरा हुआ था । मस्जिद 
237 फीट लम्बी तथा 87 फीट चौड़ी है । इसका झांगन म्वेत संगदरमर से देता 
हैं। मस्जिद के समक्ष एक फब्वारा तथा धृषघड़ी बनी है। श्रांगद के चार योर 
गैलेरी वतो है जिसमें शाही स्त्रियों की उपासना के लिये कक्ष बने हैं।पत 
मस्जिद श्ाहजहाँकालीन स्थापत्य कला के चरम विकास का महंत्वपृर्ग उदाहरण 
है। पर्सी ब्राउन ने इसकी प्रशंसा करते हुये लिखा है कि “यह (मोती सस्जिश) 
श्रपनी दोपरहित निर्माण सामग्री झ्ीर श्पने ऋंगों की चातुर्य पूर्ण निर्रम्त्रित रचता, 

दोनों ही के कारण झपने चरपफोत्कर्ष पर पहॉँची मुगल फला का प्रतिनिधित्व फरती 

हैं ।.पजा गृहों के मेहराबों की, प्रवेश द्वारा की भेहरात्र से श्रेप्टता श्रौर उनकी तुलना 
कोनों पर निनित छतरियों फो योजना और मुझ: रूप से केन्द्रीय गुम्बद के डुस को 
कुशलता से उठना।ख[ हिल ले यह स्पष्ट रूप से प्रदर्षित करते हैं कि इस समये तक 
मुगल निर्माता लय झौर सन्‍्तुलन के स्मद्धान्त को उचित प्रकार झात्नमात बारने 
लगे ये” «० इसकी स्थापत्य की प्रज॑ता में 'ेकम्ब्रिज हिस्ट्री ध्राफ इण्डिया में पिला 
है कि “इसकी (मोती मस्जिद) चुटिहीनता श्रौर कुशल सीन्दर्य विन्थास छुगल शैली 
की भ्रष्ठता का द्योत्क है । 

(2) आगरा की जामा मस्जद--इस मस्जिद का निर्माण गाहज्हाँ की पुत्र 
जहाँग्रारा ने करवाया था । यह वर्तमान झागरा-फोर्ट रेलवे स्टेशन के निकट स्थित 

। लाल पत्थर से वनी यह मस्जिद 30 फीट लम्बी तथा ।00 फीट था 

सम्पूरा मस्जिद तीन भागों में विमक्त है जिन पर तीन गुरवद वे हूं | मध्य का 
गुम्ब्रद 4 फीट व्यास का है । पास के दो गुम्बद छोटे हैं । मस्जिद के सामेने खुला 
आंगन है | मस्जिद का ग्रान्तरिक भाग अत्यन्त सादा है । 


(3) ताज महल--शाहजहाँ द्वारा वनवाई गई इमारतों में आगरा का ताय- 
महल स्थापत्य कला का सर्वेश्षेप्ठ उदाहरण है । इसका निर्माण जशाहजहाँ ने 
प्रपनी प्रिय वेगस मुमताज महल की स्मृति में करवाया था | यह मकबरा 22 वर्ष 
(63[-) 6:3 ई.) में वन कर पूर्णे हुआ था । यह मकबरा विश्व के, सात श्रोश्चर्यों 
में एक है | इसके निर्माण के योजनाकार के सम्बन्ध में विद्वानों में मतभेद है। 
स्पेनिश ई श्री फॉदर स्वेस्टीन शेनरिक के प्रनुसार इसका निर्माण वीनसे कंदी' 
जेरोनीयो बौरोनीयो ने क्रिया था | फर्युसन की मान्यता है कि ताज महल का निर्माण 
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इटली के कलाकारों द्वारा क्रिया यया था । वी. ए. स्मिथ के अनुसार इयका निर्माण 
एशियायी और यूरोपीय कलाकारों ने किया था। परन्तु हैवेल, पसो द्राइन आदि 
विद्वानों ने ताज महल की स्थापत्य शैली तथा श्रब्दुल हमीद लाहौरी को उद्धरण 
के आधार पर उपयुक्त मान्यताओं का खण्डब किया है । इन विद्वानों की मान्यता 
“है कि श्रहमद लाहौरी ताजमहल के प्रमुख योजनाकार थे तथा इसका निमरणि | 
भारतीय; कारीगरों द्वारा किया गया था। पर्सी ब्राउन तथा डॉ. ए. एल. श्रीवास्तव 
मकररे से ली नई थी । हि 
ताजमहद ब्ागरा में यमुना नदी के 'दांहिने किनारे पर स्थित है। सम्पूर्ण " 
भारत की योजना बआावताकार है जो दीवारों से घिरा हैं। ताजमहल में प्रवेश के 
आई दोनों ओर लाल पत्थर से निधित भवन बने हैं। इसके बाद उत्तर की ओर 
दोहरे मेहराव बाला लाल पत्वर से बना प्रवेश द्वार है।इस द्वार के आगे !000 


वर्य फ्रीट में:बना उद्यात है । उद्यात के उत्तर की ओर की छत पर ताजमहल बना 
है ताज का सक्षवरा 22 फीट ऊँचे चबूतरे पर बना है । यह चबूतरा 86 फीट वर्ग 
रे | 
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है । इसके दोनों ओर दो-दो गृन्बद बने हैं। गुम्बद का कप्ररी साय फारंसी 
से तथा निचया भाग हिन्दू क्रतः से प्रभावित है। चबूतरें कै. चारों कोनों पर 
37 फीड ऊंची तीन मंजिती मीनारें वर्ती हैं 
की बनी हैं । ये कब्र छूद-त्तियों की पच्चीकारी तथा बहुमुल्य पत्वरों 
से अ्नक्तत हैं। दोनों कन्नें झूठ: फट हँचें जालीदार पर्दों से घिरी है| तम्पूर्गो 
गे ब के अनुसार तोजमहलें को स्थापत्य कला 
हत्य पत्ता ब्राउइव ताजमहल को हिन्दू तथा फारसी 
शी के समस्वय का अतीक मानने हैं । उनके अनुसार मकबरे के मध्य का गुम्वबद 
फारनी जंली और छोटे गृस्बद भारतीय शैली से प्रभावित हैं । 


तेदा हें । मकबरे पर पांच उसम्बद बने हैं मध्य का प्रधान गुम्बद 487 फीट , 
कह ; 


हैं । मकबरे के केन्द्रीय कक्ष में संगमरमर 


मुख्यत्या हिर 


+>॥ 


... गाजमहल के स्थापत्य और नौन्दय की सभी विद्वानों ने प्रशंसा की हैं। 
फेगयुसन ते ताजमहल की प्रशंसा करते हेए कहा है कि “संसार भर में कहीं भो ऐसा 
दृश्य नहों है, जहाँ प्रकृति प्लौर कला एक सर्वेश्रेष्ठ कला को मृत रूप प्रदान करने में 
इतनी सफलता से श्रा जुटी हो, जैसा इस प्रसिद्ध मकबरें (ताज) को सीमा में ।” 


डॉ. ईश्वरी प्रसाद के अगुमार * ऐसा कहने में भ्रत्युक्ति नहों होती हैं कि मकबर (ताजों ; 
नी ५ रीगरी झौर सुन्दरता में_ स्थान-स्यान पर काव्योचित्‌ सौन्दर्य दिखर पड़ता 
है ।* ताजमहल के भनुपर्म भर अद्वितीय सौन्दये की प्रशंसा करते हुये डॉ. समर- 
पहाढुर सिह ने लिखा है कि मादक उद्यान: के एक सिरे पर, सरिता तट से सटी 
नपी-तुली वाक-नवश्े बाली यह धबलवर्णो अलबेलो इमारत पच्चीकारी के अलंक रण 
से विभूषित ऐसी लगतो है,- जैसे कोई भ्ध्यकालीन छवीली नायिका सजी-घजी 
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प्रियतम की राह निहारतोी खड़ी हो । चचुततरे के फोनों पर उमरतो इ्देत मीनारें 
मानों उसके चारों झोर खड़ी परिचारिकायें हो ।” 


(4) दिल्‍ली का साल किला -झआाहजहाँ ने दिल्ली में भी झनेक इमारतों 
णि करवाया | 638 ई, सें उसने दिल्‍ली के निकट 'शाहजहाँवाद' नामक 


नगर की स्थापना की । यहां उसने एक किले का निर्माण करवाया जिसे दिल्ली का 
लाल किला कहा जाता है । इस किले का स्थापत्य आगरा के किले के ग्रनुरूप है 
किन्तु इसका भ्राकार आगरा के किले की अपेक्षा छोटा है। यह किला [उत्तर से 
दक्षिण में।200 फीट तथा पूर्व से पश्चिम में !650 फीट क्षेत्र. में विस्तृत है । 
किले के चांरों ओर कंग्रुरेदार दीवार बनी है जिसमें तीन प्रवेश द्वार बने हैं । 

किले के प्रमुख मवन- शाहजहाँ द्वारा किले के भीतर श्वेत संगमरमर कें 
अनेक सुन्दर इमारतें बनवाई गई हैं । इनमें दीवाने शाम, दीवाने खास, रंगमहल, 
हीरामहल तथा मोतीमहल श्रादि इमारतें स्थापत्य की दृष्टि से विशेष उल्लेल्लनीय 
हैं । ये मवने चमकदार गरुम्बदों, आकर्षकमेहराों, जाली के सुन्दर कठाव तेथा' 
हवादार गवाक्षों से अलंकृत है । लाल किले की प्रमुख इमारतें निम्नलिखित हैं--- 

() दीवाने श्राम--किले के मध्य केन्द्रीय भाग में दीवाने आम स्थित हैं 
यह मवन 85 फीट लम्बा तथा 70 फीट चौड़ा है। इसके बाहरी भाग पर नौ 
मेहराबें बनी है । झ्रान्तरिक भाग में बने ताख मे मयूर सिंहासन है। यहां बंठकर 
, बादशाह न्याय करता था । इस भवन के दोनों ओर सरकारी क्रार्ग्लय और शाही 

मवनों की पंक्तियाँ बनी हैं । ु 

(07) दीवाने खाध-- यह एक खुला मवन है जिसके मध्य बने हाल की लम्बाई 
90 फीट तथा चौड़ाई 67 फीट है । इसके बाहरी भाग पर दृत्त खण्ड आकार के 
पाँच मेहराव बने हैं। इसका फर्श श्रत्यन्त भ्राकर्षक है । 

(॥) रंगमहल--यह सम्राट का रनिवास (हरम) था । इस मवन के मध्य 
में बड़ा कक्ष बना है जिसके चारों कोनों पर चार छोटे कक्ष बने हैं । मध्य कक्ष के 
बीच में 20 वर्ग फीट का संगमरमर से वना जलाशय है । विशाल कमल अ्राकार 
में बने इस जलाशय की पत्तियों का अंकन भ्रत्यन्त कलात्मक है । स्थापत्म की इप्डि 
से रंगमहल एक सुन्दर कृति है । 

(5) दिल्‍ली की जामा मस्जिद-शाहजहाँ ने दिल्ली के लाल किले के निकट 
ही विशाल जामा मस्जिद का निर्माण करवाया था । यह मस्जिद 658 ई. में 
बनकर पूर्ण हुई थी । सम्पूर्ण मस्जिद एक उठी हुई नींव पर बनी है। इसके पू् 
उत्तर तयां दक्षिण दिशाग्रों में तीन विशाल भ्रवेश द्वार हैं । पूर्वी द्वार शाही परिवार 
फे लिए था । सम्पूर्ण इमारत पर श्वेत संगमरमर के तीन विशाल ग्रुम्बद बने हैं । 
स्थापत्य की दृष्टि से यह पूर्ण इमारत है । 


! 
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. आगरा और दिल्‍ली की इमारतों के, श्रलावा शाहजहां ने अकबर द्वारा 
' निर्मित लाहौर के किले के भवनों में भी भश्रनेक परिवतंन किये । वहाँ उसने लाल 
'पृत्थर की इमारतों को तुड़वा कर श्तेत संगमरमर की इमारतें बनवायीं। इन 
इमारतों में दीवाने श्राम, मुसम्मन बुजं, शीशमहल तथा ख्वावगाह श्रादि विशेष रूप 
से उल्लेखनीय हैं । ; 
झ्रौरंगजेब्युगीन स्थापत्य कला---शाहजहाँ के बाद मुगल स्थापत्य कला का 
* “पतन आरम्भ हो गया क्योंकि शाहजहां का पुत्र तथा उत्तराधिकारी औरंगजेब इस्लाम 


का कट्टर. समर्थक था ।..पर्साश्राउन के अनुसार “मुगल स्थापत्य कला के विकास में 
सुगल सम्राठटों का योगदान था श्रतं: जब तक वे लोग योगदान देते रहे तब तक 


इस कला का विकास भी होता रहा श्रोर जब औरंगजेब के काल में इसके प्रति 
उदासीनता प्रकट की जाने लगी तो स्थापत्य कला का पत्तन होने लगा ।” झौरंगजेब 
को किसी कला से लंगाव नहीं था । उसके काल-में बहुत कम इमारतों का निर्माण 
हुआ । ये इमारतें भी स्थापत्य की दृष्टि से निम्नकोटि की हैं । उसने दिल्‍ली के 
लाल. किले में श्वेत संगमरमर की मस्जिद ब॒नवाई जिसका स्थापत्य मोती-मस्जिद के 
समान है । उसके द्वारा लाहौर में वतवाई- गई 'बादशाही मस्जिद' स्थापत्य कला का 
सुन्दर उदाहरणा है । इस मस्जिद का निर्माण फिदाई खां की देख-रेख में हुआ था । 
यह मस्जिद दिल्‍ली की जामा मस्जिद से मिलंती-जुलती है किन्तु आकार में छोटी 
है | श्नौरंगजेव ने विश्वनाथ मन्दिर तथा मथुरा के केशवदेव प्रैन्द्विरं के भग्नावशेषों 
प्र भी मस्जिदों का निर्माण करवाय्रा थां:। इनः मस्जिदों के अलावा औरंगजेब ने 
. अपन्नी प्रिय वेगम रविया दुर्रानी की स्मृति में. औरंगाबाद में 679 ई. में एक 
मकबरा बनवाया.। यह मकबरा ताजमहल की नकल है किन्तु स्थापत्य की दृष्टि.से यह्‌ 
, निम्नफीटि की इमारत. है । मकबरे में श्वेत संगमरमर से बना पर्दा अवश्य कलात्मक 
रचना है । औरंगजेव के काल में बनी समी इमारतें पूर्णतः कलाहीन हैं । 
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मुगल चित्रकला 
____॒_[_[_[_[_[_[_[_[_[_[_.[_.ीउीउऔ-.[....- ([शएशावओं एशाध]धए&5) 





खचित्रकला का इतिहास मानव के इतिहास जितना ही प्राचीन है । 
आदिकाल में मानव अपनी ललित मावना को तूलिका से टेढ़ी-मेढ़ी रेखाग्नों द्वारा 
गुफाओं की भित्तियों तथा चट्टानों के सपाठ भाग पर व्यक्त करता था। मानव 
भावना की अभिव्यक्ति के श्रनेक झादियुगीन साधय झाज भी सुरक्षित हैं। सुदूर 
आदिकाल से भ्राज तक मानव अपनी भावनाओ्रों को तक्षण, 'कर्षण फैँशी रेला ओर 
भ्राकार के माध्यम से व्यक्त करता रहा है | रेखा श्रौर भाकार के माध्यम से मानव 
ने अपनी प्रगति, झात्मा तथा युग का सदेव स्वागत भर अंकन किया है। उसकी 
इसी विद्या को चित्रकला कहा जाता है । 


मगल चित्रकला! 


मुगल कला का जन्म स्थल समरकन्द था । यहाँ 5वीं शताइदी में तंमूर 
वंश के संरक्षण में फारसी कला का. उत्केष॑ हुआ। यद्यपि भारतीय' इतिहास के 
दृष्टिकोण से तैमूर वंश झ्राक्रमणकारी श्रौर वर्वर था । किन्तु निरपेक्ष दृष्टि से यह 
वंश फारस का समय झौर सुसंस्कृत राजवंश था। इस वंश क्रे शासकों के संरक्षण 
में विभिन्न कलाओं का पर्याप्त विकास हुआ था , तैमूर वंश के शासकों ने चित्रकला 
को विशेष संरक्षण और प्रोत्साहन दिया । तमुर के पुत्र शाहरूख ने अपने दरवार 
में अनेक चित्रकारों को श्राश्रय प्रदान किया था । इन चित्रकारों ने चित्रकला की 
दरवारी शैली को जन्म दिया । 5वीं शताब्दी के अन्त में फारस के शाह इस्माइल 
के संरक्षण में 'बिहुजाद' नाम का प्रसिद्ध चित्रकार था उसने इस शैली को एक 
नवीन रूप प्रदान किया । बिहजाद के बाद उसके शिष्यों ने इस शैली को श्रौर 
ग्रधिक उन्नत किया । इस प्रकार स्पष्ट है कि 6वीं शताब्दी के आरम्न तक फारस 
के शासकों के संरक्षण में चित्रकला की एक श्रेप्ठ शैली का विकास हो चुका थाजो 
मुगल शासकों के साथ भारत में प्रविष्ठ हुई । 


अ्प्रेत, 526 ई. में बावर ने पानीपत के प्रथम युद्ध में इन्नाहीम लोदी को 
पराजित कर भारत में मुगल साम्राज्य की स्थापना की थ्री । वावर फरगना (फारस) 
का निवासी था | उसकी इस बिजय के साथ ड्री फ़ारसी चित्रकला भारत में प्रविष्ठ 
हुई । मुगल सन्नाठटों ने मारत में राज्य विस्तार के साथ सुव्यवस्था भी स्थापित की, 
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' जिससे देश में शान्ति और समृद्धि बढ़ने लगी । मुगल सम्राटों ने अपने पूर्वजों की: 
भांति विभिन्न कलाओं को संरक्षण और प्रोत्साहन देकर उनका चिकास किया। 
. आरत में विभिन्न मुगल, सम्राटों द्वारा चित्रकला को दिये गये संरक्षण, प्रोत्स!हन 
तथा इस कला के विकास का विवरण इस प्रकार है-- 
बावरकालीन चित्रकला- भारत में मुगल साम्राज्य का संस्थापक बावर 
कुशल योद्धा श्रौर शोसक होने के साथ महान्‌ लेखक ओर कला का संरक्षक भी था । 
उसका पेड़-पौधों और प्रकृति के साथ चित्रकला से भी काफी अनुराग था। वह 
अपने साथ फारस की बविहजाद शैली को लाया था ! उसने अपनी आत्मकथा 
बाबरनामा' में विहंजाद का उल्लेख प्रमुख चित्रकार के रूप में किया है । इसी ग्रन्थ 
में उसने शाह मुजपफ्फर नामक एक भ्रन्य चित्रकार का भी उत्लेख किया है। इनः 
उद्धरणों से ऐसा प्रतीत-होता है कि वाबर की चित्रकला में अत्यधिक रुचि थी । 
बाबर का शासनकाल काफी छोटा ((526 से 530 ई.) था श्रतः उसके काल में 
भधिक चित्र नहीं बने । 


हमायू कार्लीन' चित्रकला--वावरं की मृत्यु के पश्चात्‌ उसका पुत्र हुमायू 
सिंहासन पर बैठा परन्तु उसका अधिकांश जीवन कठिनाइयों में बीता । अपने पिता: 
की भांति उसे भी कला से विशेष अनुराग था । राजनीतिक अस्थिरता के कारण 
वह अपने कला प्रेम का अधिक प्रदर्शन नहीं कर सका फिर भी उसके शासनकाल 
में चित्रकला का पर्याप्त विकास हुआ । कहा जाता है कि हुमायू युद्ध-यात्राश्रों में 
अपने साथ चित्रों से युक्त पुस्तकें ले जाता था। अपने. निर्वासित काल में शाह 
तहूमास्प के दरवार में उसका सम्पर्क अनेक चित्रकारों से हुआ । हुमायू' भारत 
वापस आते समय अपने साथ यहां से 'मीर सैय्यद श्रली तबरीजी' और “द्वाजा 
झंव्दुल समद' नामक दो चिंत्रकारों को ले श्राया । यह चित्रकार बिहजाद शैली के - 
थे । हुमायू' के आदेश से इन चित्रकारों ने 'दास्ताने श्रमीर हमजा' का चित्रण 
किया । यह त्रित्र फारसी शैली में निरमित हैं। इन चित्रों में से अनेक झमी भी 
साउथ केसिंगटन म्युजियम तथा ब्रिटिश म्युजियम में सुरक्षित हैं । इस प्रकार स्पष्ट 


है कि अनेक कठिनाइयों तथा अल्पशासन काल में भी हुमायू' ने चित्रकला को पर्याप्त 
संरक्षण और प्रोत्साहन दिया । 


प्रकवरकालोन चित्रकला--हुमायूँ के पुत्र और उत्तराधिकारी अकवर के 
काल में उत्तरी भारत में एक विशाल, व्यवस्थित और समृद्ध साम्राज्य स्थापित हो , 
चुका था। शांति और समृद्धि ललित कलाओझों को विकास की उचित परिस्थितियां 
प्रदान करती हैं । ग्रतः मुगल साम्राज्य के विस्तार और वैभव वृद्धि के साथ कलाझों 
का भी तेजी से विकास हुआा.। अकवर अपने पूर्वजों की भांति कला-प्रेमी शासक 
था। उसने चित्रकारों और चित्रकला के प्रति अनुराग प्रदर्शित किया । पर्सो ब्राउन 
का मत हू कि झकवर से बचपन में ही मीर- सेयद अली और अब्दुल समद नामक 
चित्रकारों से चित्रकला की शिक्षा प्राप्तकी थी । इस मत की पुष्टि 'तजुके जंहाँगीरी' 
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म.भी होती है।अकवर उदार और घर्म-सहिप्णु. शासक था। अतः इस्लाम में 
सिप्रकला के निषेध होने पर भी उसने चित्रकला को पर्याप्त संरक्षण और प्रोत्ताहन 
दिया । अबुल फजल' ने “प्र.इने भ्रकवरी' में लिखा है कि वादशाह अपनी मुखाकृति- 
चित्र बनवाने के लिये बेठता था और उसते अपने दरवारियों के भी चित्र वनवाये । 
अकबर की चित्रकला से इतना प्रेम था कि वह युद्धों में भी चित्रकारों को अ्रपने 
साथ रखता था ।4573 ई. में अहमदाबाद के तूफानी झ्राक्मण के समय भी उसके 
साथ तीन चित्रकार--सांवलदास, जगन्नाथ तथा तारानाथ थे । अकबर की मान्मता' 
थी कि चित्रकला मानव को ईश्वर की ओर प्रदत्त करती है । उसने कहा भी 
था कि “बहुत से लोग चित्रकला से घृणा,करते हैं, किन्तु ऐसे लोगों को में नापसन्द करता 
हैं । मुर्के ऐसा महसूस होता है कि चित्रकला के माध्यम से चित्रकार एक चित्रमय 
ढंग से ईश्वर को पहचान सकता है ।” अ्रकवर के चित्रकला प्रेम और प्रोत्साहन के 
सम्बन्ध में भ्रवुल फजल ने लिखा है कि “सम्राट इस (चित्र-कला) फो हर प्रकार से 
प्रोत्साहन देते हैं श्लौर इसे शिक्षा श्रौर मन बहलाव दोनों का साधन मानते हैं १ 
इसलिये इस कला की वृद्धि हुई भ्रौर श्रनेंक चित्रकारों ने महान्‌ यश प्राप्त किया । 
अ्रकवर ने चित्रकला के विकास के लिये अनेक चित्रकारों को अपने दरवार 
में राज्याश्षय प्रदान किया था । उसके काल में हिन्दू और मुस्लिम चित्र 
कार साथ-साथ काये करते थे । आइने अकबरी के अनुसार उम्रके दरबार 
में तेरह उच्च कोटि के हिन्दू और चार मुस्लिम चित्रकार थ्रे । ये थे-दशवंत, 
वसावन, केसु, लाल, मुकंद, मघु, जगन, महेश, तारा खेमंकरन, हरिवंश, 
सांवल, राम, अब्दुल समद, फारूख वेग, खुसरु श्रली तथा जमशेद॥ फारूखवेग 
आदि के उल्लेख से स्पप्ट है कि सुदूर देशों से भी विभिन्न चित्रकार अ्रकंवर 
के दरबार में राज्याश्रय ग्रहण करने आये थे, मिस्किन अकवर के -दरवार का प्रसिद्ध 
पक्षी चित्रकार था । वसावन चित्र की पृष्ठिका तथा अंगर-प्रत्यंग बनाने में निपुरा 
था। अकबर चित्रकारों को उच्चपद तथा मनसव देकर सम्मानीत करता था | 
अब्दुल समदर 500 का मनसबदार तथा टकसाल का अ्रधिकारी था । इसके अभ्रतिरिक्त 
सित्रकारों को 'शीरी कलम', 'हुमायू न साही (राज्य का शुम) तथा नादिर उल- 
मुस्क (देश का आश्चयं) की उपाधियाँ दी जाती थी । 
चित्रकला के विकास और प्रोत्साहन के लिये श्रकवर थे चित्रकला के एक 
पृथक्‌ विभाग वी स्थापना की थी । श्रब्दुल समद इस विभाग का अच्यक्ष था। यह 
एक योग्य चित्रकार था । इसके चित्रों में कोमलता झौर सुन्दरता का अनुपम सम- 
न्वय था । अनेक चित्रकारों ने ग्रद्दयुल समद की प्रतिमा का लाम उठाया | अकबर ने 
चित्रकला के विकास के लिये मखतुब नामक चित्रकार को भ्रष्यक्षता में एक चित्र- 


शाला का निर्माण किया | इस चित्रघ्माला में अनेक देशों और चित्रकारों की शतियों . 
का संग्रह था इन प्रयासों से चित्रकला का अपूर्वे विकास हुआ ॥। 


भ्रकवर के काल में चित्रकला के विकास के अन्तर्गत अनेक सुन्दर चित्रों का 
निर्माण हुआ । उसके काल में फारसी माया की गद्य और पद्य की श्रनेक पुस्तकें चित्रों 
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से अ्र॒लंकृत की गंईं। सतीर उल उमरा के अनुसार अ्रकवर अमीर हमजा की कहानी 
का बहुत शौकीन था । अ्रत: उसने इन कथाओं को जिल्दों में विभाजित करके उसे 
* चित्रों ने अलंकृत करवाया । सेयद अली और अब्दुल समद की देखरेख में इन 

क्थाग्रों के लगभग 400 चित्र बताये गये । झबुल फजल ने इसकी प्रशंसा करते हये 
कहा. है कि “किसी ने भी इस पुस्तक के समान कोई जवाहर नहीं देखा होगा ।” 

इन चित्रों में प्रारम्मिक चित्रों की: शेली फारसी है किन्तु चित्रों में अंकित मवन, 

वस्त्र तथा प्रकृति चित्रण पूर्णतया- नारतीय 'हैं। एक ही चित्र में फारसी झौर 
भारतीय दोनों शैलियों. का प्रभाव दिखाई देता है यही मुगल शैली है। अमीर 
हमजा के श्रतिरिक्त अ्रकवर के काल में चंगेजतामा, जफरतामा, इकबालनामसा, दराबनामा, 
बाकयाते बावरी, त्वारोखे देसुरिया तथा अकबरनासा आदि फारसी पुस्तकों को भी 

, चित्रों से अलंकृत फिया गया | फारसी ग्रन्थों के अलावा हिन्दू कथा काव्यों-- 
रज्मनामा (महाभारत), श्रायारदानिश (पंचतंत्र), रामायण, योग वंशिष्ठ, नल- 
दमयन्ती कथा, दशावतार, कृष्णा चरित तथा केशव की रफसिकप्रिया से सम्बन्धित 
ग्रेमेक चित्रों का निर्माण हुआ । पुस्तक चित्रण के साथ उसके काल में स्वयं सम्राट 
उसके दरवारियों तथा अनेक साधु संतों के चित्र भी बने | अबुल फजल ने इस 

सम्बन्ध में लिखा है कि “जो व्यक्ति सर गये थे उनको इन चित्रों से नवीन 

'त्तया जीवित व्यक्तियों, को श्रमरत्व प्राप्त हो गया ।” 


, अ्रकवर धर्म-सहिष्णु शासक था। अतः उसने हिन्दू और मुस्लिम दोनों चित्र- 
कारों को समान रूप से संरक्षण और प्रोत्साहन दिया । इसके फलस्वरूप उसके काल 
में भारतीय हिन्दू शैली और फारसी मुस्लिम शैली का सम्मिश्रण हो गया । श्रकवर 
*' के चित्रकला विभाग में बहुत से भारतीय हिन्दू चित्रकारों को फारसी चित्रकला की 

शिक्षा दी गईं | मुगल भी. भारतीय चित्रकला से प्रभावित थे। श्रवुल फजल ने 

लिखा है “हिन्दू चित्रकारों के विषय में यह सत्य है कि उनके चित्र हमारी कल्पना 
से परे हैं, वास्‍्तंब में सारे संसार में. उनके तुल्य थोड़े कलाकार पाये जाते हैं । 
अनेक कलाकारों का सम्मिलित प्रयास एक नवीन शैली के जन्म का हेतु होता है । 
. इस प्रकार इस सम्मिलित, प्रयास के कारण अकबर के काल में भारतीय-फारसी 
शली का जन्म - हुआ । इसे -ही मुगल-जैली कहा जाता है | कालांतर में इस नवीन 
श्री में विदेशी तत्व लोप हो गये | इस सम्बन्ध में डॉ. ए. एल. श्रीवास्तव का _ 
कथन हे कि “प्रकबर के पूर्व चित्रकला पर फारसी प्रभाव अभ्रधिक था किन्तु श्रकबर 
के काल में फारसो और भारतीय शैलियां परस्पर घुल-मिल गई ; परन्तु यह स्थिति 
अधिक समय नहों रह सकी झ्रौर मारतीय कला श्वपना प्रभाव प्रकट करने लगी । 
एक भ्रन्य विद्वान के अनुसार “भ्रकबर.हे भारतीय-फारसी चित्रकला की जिस शैली 
का सूत्रपात किया वह थोड़े दिनों बाद समाप्त हो गई ।” श्री रामधारी सिंह दिनकर 
के भ्रनुसार “मुगल कला का जन्म प्रकबर के समय में ही हुआ था । इस कला में 
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'पर्याप्स मात्रा में भारतीय तत्यों का समावेश हो गया था...... -जो फला भारत में 
मुगस कला कहो जातो है वह वास्तव में भारतीय चित्र शैली है ।” 


प्रकबर के काल में चित्रों का मुल्य विषय दरवारी जीवन था। इस काल में 

बने चित्रों में दरवारी शानो-शौकत तथा रहन-सहन का चित्रण किया गया है । 
सम्चाट तथा उसके दरवारियों के चित्र भी बनाये जाते थे। इस काल में अनेक 
फारसी श्रौर हिन्दू कधाओ्रों तथा पुस्तकों का भी चित्रांकन किया गया। चित्रांकन में 
रेखामं की गोलाई तथा छाया और प्रकाश का विशेष रूप से व्यान रखा जाता था ? 
घरातल का अंकन भी कलापूर्णां ढंग से होता था । चित्रों को आकर्पण और सुन्दर 
बनाने के लिये सुनहरे रंगों का. प्रयोग किया जाता था। ब्रबुल फजल के अनुसार 
इस काल में चित्रकला अपनी पूर्णता पर पहुँच .गई थी। रेखाओं की भव्यता और 


कला कौशल के कारण निर्जीव पदार्थ भी सजीव प्रतीत होते थे । श्रवुल फजल ने 
लिखा है कि “चित्र बनाने की सामग्री, में बहुत उन्नति हुईं है झौर रंग बनाने की 


पद्धति भी सुधर गई जिससे चित्रों की तंयारी में सुधिया हो गई ।” भ्रकवरकालीन 
नित्रों के रंग मीने के समान चमकदार हैं । ये रंग प्राकृतिक और कृत्रिम दोनों प्रकार| 


के थे। सिन्दूरी, प्योड़ी, लाजवर्दी, हिंगलू, गुलाबी तथा हरा रंग कृत्रिम तथों 
गेरू, रामरज, खड़िया, नील तथा स्याही रंग प्राकृतिक थे। इन काल में मूल रंगों 
का प्रयोग होता धा । विविध रंगों के सम्मिश्ररण से नवीन रंग बनाने की प्रणाली 
भ्रमी विकसित नहीं हुई थी । इन रंगों का प्रयोग इतनी कुशलता से किया गंया है 
कि 300 वर्ष बीत जाने पर वे झ्राज तक हल्के नहीं- “हुये. है । श्रकबर 


के काल में चित्र कागज पर बनाये जाते थे ।श्रकवरः से पूर्व चित्र 
बनाने के लिये कागज ईरान से मंगाया जाता था किन्तु अकबर के काल में सियालु- 


कोट में कागज का सरकारी कारखाना स्थापित किया गया | यहाँ बना कागज 
सियोलकोटी अथवा मुगली कागज कहा जाता था । यह कागज हल्के भूरे रंग का 
था। बड़े चित्रों के लिये पश्रनेक कागजों को कुशलता से जोड़ा जाता था ! श्रन्य 
प्रकार के कागजों के सम्बन्ध में श्रदुल फजल ने लिखा है कि धीरे-धीरे भन्‍्य कागज 
भी प्रचलित होने लगे और उनका उत्पादन होने लगा । सन से बने सनी कागज, रेशम 


से बने रेशमी या हरीरी कागज, बांस से बने बांसी कागज तथा टाट से बने तुलोज 
कागज का नी प्रचलन हो गया। चित्रकार मंगली कागज को श्रधिक पसन्द करते थे । 


जहांगीरकालीन चित्रकला: अकबर. के वादजहांगीर मुगल सेंट बला। 
जहांगीर एक योग्य श्लोर कला-प्रेमी शासक था | श्रकवर के काल में चित्रकला की 
।जिस,मुगल परम्परा और शैली का बीजारोपणहम्मा! थार्वह जहाँगीर के शासनकाल 
(605-]627 ई.) में विंकसित श्र पत्लवित होकर यावन को प्राप्त हुई ।,इस 
सम्बन्ध में धाचस्पति गेरोला ने लिखा है “भ्रक बाद जहाँगीर ने मुगल कला 
के स्वरिम युग को बड़ी योग्वता और निष्ठा से-आे बढ़ाया । उसके समय में शैली 
श्रौर शिल्प की दृष्टि से मुगल चित्र मारतीयता के अधिक निकट थे । श्रकवर द्वारा 
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' शुभारम्म शैली में उच्च कलात्मक/ध्येंयों और नये विकास तत्वों का समावेश 
हुआ । माॉतवीय अमीप्साप्रों, आकांक्षाओं और भावनाओं के अनुरूप 
चित्र जहाँगीर के ही- समय में बने! जहाँगीर के ही समय में/ कलाकारों 
द्वारा तैयार किये गये रंगों और उनको दशनि का ढंग अपूर्व था । 
रंगों के अतिरिक्त रेखाश्रों के अंकन की. दिशा में भी जहाँगीर कालीन चित्रकारों ने 
अपनी विशेषताओं का परिचय दिया।” जहाँगीरकालीन चित्रकला के विषय में 


वह-अभ्रकबरी चित्रकला से कहीं आ्रागे बढ़ गयी है । 


जहाँगीर को :बचपने से ही चित्रकला . के प्रति अनुराग था । शासक बनाने 
पर उसने चित्रकल्ला को पयोप्त ..रक्षणं और प्रोत्साहन दिया । जहाँगीर स्वय॑ 
चित्रकला का ग्रच्छा ज्ञाताथा « जहाँगार ने अपनी आत्मकथा “तजुके-जहांगीरी' में 
अपने चित्रकला ज्ञान. के सम्बन्ध मे. लिखा है “अपने विषय में कह सकता हूं कि 
' च्रिश्रकला में मेरी अोसक्ति श्रौर विवेचना इस सीमा तक पहुंच चुकी है कि कोई सी 
चित्र मेरे समक्ष प्रस्तुत किया जाता हैं-चाहे श्रृतत चित्रकार का हो, मैं देखकर बता 
सकता हूं कि उसका निर्माता कौन है ?” जहाँगीर के दरबार में अनेक प्रतिभाशाली 
चित्रकार थे । उनमें अनेक अकबर के, काल के ही थे । इसके अ्रलावा'झ्रागा रजा/ 
प्रब्दुलोहुसन, मुहम्मद भादिर, मुहम्मद मुराद तथा मंसुर उसके काल के प्रसिद्ध चित्र- 
' कार थे । मंसूर जहांगीर के काल के पशु-चित्रण के महान्‌ चित्रकार थे | जहाँगीर 
के. काल के हिन्दू चित्रकारों .में विशनदास, मनोहर, माधव, तुलसी और गोवर्धन 
: प्रमुख थे | जहांगीर के दरबार में चित्रकारों को सम्मानीय स्थान प्राप्त था । उन्हें 
उनकी योग्यता के अनुरूप पद और मनसब दिये जाते थे । सम्राट समय-समय पर 
उन्हें पुरस्कृत करता था| जहाँगीर ने अब्दुल हसन को नादिर उज्जमा! (युग- 
शिरोमंणि) तथा उस्ताद मंसुर को नादिर उलउसर” की उपाधि से सम्मानीत' 
किया था । जहाँगीर . के दरबार में चित्रकारों के उच्च स्थान के कारण हिरात, 
समरकन्द आदि सुदूर देशों के चित्रकार उसके दरबार में आये | अ्रब्दुल हसन, 
भायारजा तथा मुहम्मद मुराद ऐसे ही चित्रकार थे । तुजुके जहाँगीरी के अनुसार 
जहाँगीर ते अपने चित्रकला-प्रेम के कारण कश्मीर में एक चित्रदीर्घा का निर्माण 
करवाया था । यह चित्रदीर्घा अनेक चित्रों से अलंकृत थी । इसी प्रकार उत्तने अजमेर 
में चित्रों ले अलंकृत् शाहीमहल (चंश्मेनुर) बनवाया था ! सम्भव है उसकी राजवानी 
श्रौर महल में भी ऐसी ही चित्रदीर्धायं रही होंगी। जहाँगीर अपनी यात्राश्रों, 
उत्तव तथा शिकार के समय चित्रकारों को अपने साथ रखता था । उसके काल में 
इन घटनाओ्रों के झनेक स्वामाविक चित्र बने थे ।- 


जहांगीर की यूरोपीय चित्रकला में भी अत्यधिक रुचि थी अतः उसने यूरोपीय 
जीवन तथा धर्म ते सम्बन्धित अनेक चित्रों का संग्रह किया था। उर के राज्यकाल 
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में आये इंयलेंड के राणइत सर टामस रो ने प्रपने यात्रा जृत्तांत में लिझा दे कि 
"द्ादशाह को मैंने एक चित्र दिया था। मुझे विश्वास थां कि भारत में इसकी नकल 

होगा प्रसम्मव हे किन्तु बादशाह ने झंगले दिन हो सेरे सम्मुख उस चित्र की पांच 

अतियाँ प्रस्तुत कर दी, मुझे यह पहचानना कठिन हो गंगा कि इसमें मुर्र प्रति कौनसी 
है ?” कत्तिपय विद्ानों की मान्यता है कि जहाँगी रकालीन चित्रों की स्वाभाविक 
यूरोपीय प्रभाव के कारण थी। परन्तु राय कृष्णदास ने इस मत का खंडन किया है। 
उनकी मान्यता है कि जहाँगीर कालीन चित्रों की स्वाभाविकता पूर्णतया स्वतस्त् 
शेली है क्योंकि यूरोपीय और जहांगी रकालीन शैची में छाया और प्रकाश तथा इस्दि 
क्रम में पर्याप्त अन्तर है । 


जहांगीर के काल में चित्रकला को नवीन दिशा प्राप्त हुई थी । इस काल में 
चित्रकार को कल्पना के लिये अधिक विस्तृत क्षेत्र और स्वतंत्रता प्राप्त हुई । उसके 
काल में पुस्तकों के चित्रण की परम्परा पूर्व की माँति विधमान रही। किन्तु उहाँगीर 
ने दरवारी तथा स्वयं अपने जीवन को चित्रित करने में विशेष रुचि दिखाई । पुस्तक 
चित्रण के श्रन्तर्गंत जहाँगीरतामा तथा 'कलीलबयदिननाह' प्रमुख हैं। इसके अदि- 
रिक्त उसके काल में स्वतंत्र चित्र श्रधिक;बने । इन चित्रों में सम्राट, उसके द्धरबारियों, 
संतों तया विभिन्न उत्सवों और शिकार के चित्र प्रमुख हैं ! | जेहाँगीरकालीन नित्रों 
में पगु-पक्षियों तथा प्रकृति का चित्रण अत्यन्त मोहक है । उसके काल में धुलबुल, 
फोयल, कोआ,, मुर्गी, तीवर, बटेर, तोते, पीलू, हाथी, ऊंट, शेर, गेंडा; घोड़ा, जिराफ, 
लंगूर आदि पशु-पक्षियों के श्रनेक सुन्दर चित्र वनाये गये थे । इसो।प्रकार मरेग्रितः 
गुलाब, चेरी, पोस्ता तथा अन्य वनस्पति के चित्रों का निर्माण हुआ था | जहाँगीर के 
काल में अनेक यूरोपीय व्यापारी भारत आने लगे थे । उनके साथ उनकी चित्रकला 
भी श्रायी । स्वयं जहाँगीर के पास यूरोपीय चित्रों का संग्रह था । सम्राट के श्रादेश 
से विशनदास ने अनेक यूरोपियन चित्रों की श्रदुकृतियां तैयार की थी । इसमें देवी 
सरियम के चित्र की भनृकृति सुख्य है। इसके श्रलावा श्रनेक ऐतिहासिक घटनाओं 
त्तथा स्त्रियों के मो चित्र बनायें गये ।ऐतिहासिक चित्रों में रामपुर स्टेट लाइब्रेरी में 
रखा जहाँगीर के राज्यारोहण का चित्र उल्लेखनीय हैं। स्त्री चित्रों में हमीदा वेगम 
त्तया नूरजहाँ के चित्र प्रमूख हैं. जहाँपीरकालीन चित्रों के विपय के सम्बन्ध में 
डॉ. ईश्वरी प्रसाद ने लिखा है कि; जहाँगी रकालीन चित्रकृला में 'पशु-पश्षियों श्ौर 
फूल-पौतरों के चित्रण में मुगल चित्रकारों ने कला-कौशल का ग्रदर्शन किया है। 
पशुओं में हाथियों, घोड़ों के चित्र बहुतायत में मिलेंगे, पक्षियों में मोर तथा वाज के 
चित्र बनाये जाते थे **““मुगल चित्रकारों द्वारा बनाये गये चित्रों में दरबार झौर 
शिकार विपयक रृश्य अधिक चित्रित हैं। व्यक्तियों के समूह चित्रण शोर स्त्री' 
“सम्बन्धी चित्रों का सर्वधा अमाव नहीं है । मृगल चित्रकारों द्वारा बनाये गये घामिक 
चित्र असंख्य हैं। उच्च कोटि के चित्रकारों ने साधु तथा फकीरों के शांत स्थानों की 
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छवि का प्रदर्शन -अपने चित्रों. में किया है परन्तु इस काल की जित्रकला का मुख्य 
विषय प्राकृतिक सौन्दर्य था। जहाँगीर के समय चित्रकला अपनी चरम स्तीमा पर 
पहुँच गयी थी ।” ह न 

ह जहांगीरकाचीन चित्रकला में परम्परा का स्थान यथार्थता ने ले लिया 
था। इत्र काल में मुगल चित्रकला ईरानी प्रभाव से पूर्रातया मुक्त हो गयी थी । 
इस काल में“बने चित्रों में बःरीकी, स्वच्छता, शारीरिक सौष्ठव तथा वच्त्रालंकरण 
प्रत्यन्त उच्चकोटि का है । चेहरों में सजीवता लाने के लिये वारीक रेखाशों का 
प्रयोग किया गया है । शारीरिक सौप्ठव में गोलाई और उभार लाने के लिये छाया 
और प्रकाश ([श॥। 8॥0 5॥806) का सुन्दर प्रयोग किया गया है ! वस्त्रालंकरण 
में तलवटों को विशेष ध्यान . रखा गया है । पशु-पक्षियों के चित्रण में धऋ्यधिक 
यथाथंतों है । हाथियों के चित्रण में अ्रज॑ंता चित्र शेली का प्रभाव दिखाई पड़ता है। 
जहांगी रकालीन चित्रों में दाष्टिक परिवेक्ष्य का सुन्दर प्रयोग हुआ है । इस काल के 
चित्रों की रेखायें वारीक, चमकदार, कोमल, प्रवाहपूर्ण और सजीव है । चित्रों के 
बनाने में गुलावी, सफेद, सोने तथा चांदी के रंगों का प्रयोग किया गया है। इस 
8 में चिविध रंगों को मिलाकर नवीन रंग बनाने की कला विकसित हो 
चुकी थी । 


इस प्रकार स्पष्ट है कि जहांगीर- का काल मुगल चित्रकला का यौवनकाल 
था | इस काल में इस कला: के सभी अंगों का ओज व लाधपण्यपूर्णा विकास हुआ । 

शाहजहांकालीन च्रिन्नकला--जहांगीर की मृत्यु के बाद शहजादा खुरंभ 
शाहजहाँ के नाम से 628 ई. के मुगल सम्राट की गद्दी पर बैठा । शाहजहाँ भी 
कला प्रेमी शासक था परन्तु उसकी रुचि स्थापत्य कला में अधिक थी । इसलिये 
उसके राज्यकान में चित्रकला उपेक्षित सी रही | उसने चित्रकला को आश्रय तो 
दिया परन्तु जहांगीर की तरह विशेय रुचि प्रदर्शित नहीं की । उसके काल में चित्रों 
भौर चित्रकारों की स्थिति तो पूर्व की भांति ही रही परन्तु इन चित्रों में पूर्व की 
भांति सजीवता और मौलिकता नहीं रही । शाहजहां: के काल में श्रनेक जहांगीर 
कालीन चित्रकार विद्यमान थे । शाहजहाँ. ने स्वयं भी अनेक चित्रकार नियुक्त किये 
जिनमें गोवर्धन, मुहम्मद नादिर, विचित्तर तथा चित्रमन प्रमुख थे । 


. वाहजहाँ दरवारी शानो-शौकत तथा दरबारियों के अनुशासन की ओर विशेष . 
पान देता था। प्रतः उसके काल में चित्रकला, भव्यता और अनुशासन में सीमित 
होकर रह गई । उसके काल में वने चित्रों में राज्यसभा ' के आंतरिक दृश्यों, शाही वैभव : 
रा दरवारी जीवन की सम्पन्नता का चित्रण ही प्रमुख रूप से हुआ है । इस काल 
ये जार, डाजदूतों तथा शाही गोष्डियों के चित्र ही अधिक बने हैं। शाहजहाँ के 
का मिक चित्रों में मुगल शैली का रढ़िवादी प्रयोग हुआ है। इस काल के चित्रों में 
अमकदार रंगों के साथ सोने और चाँदी के बहुमूल्य रंगों का प्रयोग भी प्रचुर मात्रा 
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में हुपमा हैं । गाहनहांकालीन जित्रों के रेखांकन में सजीवता और सरसता का पूर्णो- 
तथा शमाव था । चित्रों का दाष्टिय परिपेक्ष्य त्रिधातीय दिलाई पड्ता है। चित्रों 
नुयासनबद्ध निध्रण के कारणा कृिमता और निर्जीवता अधिक दिखाई पड़ती 
गाहजरर के काल में मंगल चित्रकला का पतंन आरम्म हो गया था | इस 
व में बावस्पति गैरोला ने लिखारेह “जहाँगीर के वाद णाहजहाँ के समय मुगल 
परिवर्तन हुमा । 4ह परिवतंन उसकी उच्चता का परिचायक नहों, 
॥। इस समय के बने अधिकतर चिंत्रों में आंतरिक सान्दय 
र कर स्यिाज, बारीकी, रंगों की तदक-मदुक, हस्त मुद्राश्ना का 
गकएेग, धयन्‍प्रस्यंग का अवास्तविक उमार भौर हुझुमत का सख्रमाव अधिक दिखःई 
। स्थिय्यों के अंगों का आकर्षक चित्रण फरने में उस समय के चित्रकारों ने 
प्रवश्य कमाल द्विसाया है, किन्तु मुझ़ले-शेली के . भावी विकास-विस्तार के लिये यह 
स्थिति कुछ अच्छी साबित नहीं हुई । ऐसा विदित होता है कि प्रकवर-भ्रौर जहाँगीर 
के समय मुगल-शैली की जो प्रगतिहुई, णाहजहाँ उसका निर्वाह करने में भ्सफल 
रहा ।” इस प्रकार स्पप्ट है कि शाहजहाँ के काल में मुगल चित्रकला के विकास का 
गे भवरुद्ध हो गया था। इस काले में चित्रकला शाही वैभव की अभिव्यक्ति. का 
माध्यम मात्र बन कर रह गयी -थी.। उसकी सजीवता,- सरसता और मौलिकता 
समाप्त हो गयी थी । ह 
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ग्रौरंगजेबकाजीन चित्रकला--058 ई. में शाहहहा को कद में डाक 
प्रोरंगजेव मुगल सन्नाट की गदह्ो पर बैठा । प्रौरंगजेव कट्टर सुन्नी मुमलमान था भर 
नूकि इस्लाम में चित्रकला निषेध है। अतः वह चिपकता से घणा करता था। 
कहा जादा हूँ कि उसने अपने पूर्वजों द्वारा बनदाये गये अनेक चित्रों को नप्ट करता 
दिया था । औरंगजेब ने चित्रकला को घर्म-बिरुद्ध घोषित कर द्विया था। ओोरंगऊँच 
की चित्रकला विरोधी नीति ने चित्रकारों को निराश कर दियः और वे दरवार छो 
छोड्कर अन्य राज्यों में पलायन कर गये । 


चित्रकला के कट्टर विरोधी होने के बावजद औरंगजेब | दुधावस्था से लेकर 
वृद्धावसर्था सके के झनेक चित्र मिलते हैं। रामपुर स्टेट लाइब्र से में औरंगजब का 
एक वृद्धावस्था का चित्र मिला है । औरंगजेब का एक श्रन्य चित्र रोस संग्रह ,वोस्टन 
में मी मिला है। परन्तु इन चित्रों में मुगल शैली की विशेषतायें नहीं मिलती । इन 
चित्रों में स्थाही का अधिक प्रयोग किया गया है । चित्रों का रेखांकन दुर्वल है । इस 
प्रकार चित्रकत्ता की मुगल शैली के जिस दक्ष का अकव॒र ने वीजारोपण किया 
ग्औौर ज़िसे जहांगोर ने सींचा ,उसे औरंगजेंव ने नप्ट कर दिया। 


परवर्तो मुगल शासकों के काल में चित्रकला--707 ई. में.श्रीरंगजब की 
मृत्यु के साथ ही मुगल साम्राज्य का पतन आरम्म हो गया था । साम्राज्य के पतन 
के साथ चित्रकला की भी उत्तरोत्तर अवनति होती चली गई । ओझोरंगजेैब के उत्तरा- 
घिकारी शाह भालम (707-72 ई.), जहाँदारशाह (772 ई.). फरु खसियर 
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€73-79 ई.), रफीउद्दोला (79 ई.) तथा मुहंम्मदशाह (79-748 ई.) . 
आदि सभी विलासी और दुर्बंल शासक थे । परन्तु इन्हें कला से श्रत्यधिक प्रेम था । 
.फरू खसियर के शासनकाल में मुगल चिह्षकला में नवीन जागरण हुआ । इस काल 
में रंगों तथा कारीगरी में नवीव विशेषतायें दिखाई देने लगी | विषय की दृष्टि से 
अधिकांश संगीत गोष्ठियों, मुजरों, मद्यघान दृश्यों तथा काम-क्रिडाओं केविषेयर्कचित्र 
बनाये गये । इस प्रकार मुहम्मद शाह के काल तक चित्रकला में मुगल शैली .की 
पविशेषतायें विद्यमान रही । इस काल के अनेक चित्र काओ्रेसजी जहाँगीरें संग्रह, 
बम्बई तथा रोस संग्रहालय, बोस्टन में उपलब्ध है । 5 की 

मुगल साम्राज्य का शेष वैगव भी झ्ालमगीर द्वितीय , के _ काल. में . 
समाप्त हो गया । इसके बाद शांहग्लालम ड्वित्तीय (759-806 ई.), भ्रकवर द्वितीय , 
(7806-837 ई ) तथा वहादुरशाह छ्ितीय (837-857 ई ) मुगल सम्राठ की . 
गद्ठी पर बैठे किन्तु वह नाममात्र के शासक थे। इन शासकों के काल में पुराने 
चित्रों की अनेक्‌ अ्रनुकृतियाँ तैयार की गई परन्तु इन चित्रों में मुगल शैली की रेखाँ- 
कन-कोमलता, सजीवता और रंगों की प्रौढ़ता का पूर्णतया अमाव है । इस काल के 
चित्रों में काले रंग का प्रयोग अधिक किया गया है। 857 ई. में अन्तिम मुगल 
शासक बहादुरशाह जफरं को बन्दी बनाकर रंगून भेजने के साथ ही मुगल ऋआजआ, . 
और मुगल चित्रकला दोनों ही सभाप्त हो गये । का 

मुगल चित्रकला की विशेषतायें--मुगल साम्राज्य की भव्यता, ऐश्वंय और 
वैभव के समान मुगल चित्रकला भी अपनी श्रन्तनिहित विशेषताओं के कारण भार-” 
तीय चित्रकला में अपना पृथक्‌ भ्रस्तित्व बनाने में सफल हुई। चित्रकला की प्रार- 
स्मिक मुगल शैली पर ईरानी प्रभाव श्रधिक था । ईरानी कला मुख्य रूप से पुस्तकों ' 
को चित्रित करने की कला थी । कवियों की रचनायें, दरवार के दृश्य, सम्राटों की 
मुखाकृति तथा लड़ाइयों के दृश्य ईरानी शैली के प्रमुख विषय थे । इस्लाम में 
चित्रकला निषिद्ध है।भ्रतः यह चित्रकला कभी घामिक क्षेत्र में पदार्पण नहीं कर 
सक्री । [6वीं शताब्दी में जब भारतीय मुगल सम्राटों के संरक्षण में _यह फारसी 

ला विकसित होने लगी तो उसने भारतीय कला की अनेक विशेषताओं को ग्रहण 

केर लिया। इस प्रकार मुगल शासकों के संरक्षण में फारसी चित्रकला नवीन विशेष- 
ताओों से प्रस्टफुटित हुई | यह मूंगल चित्रकला मारत की महान्‌ चित्र शैली बन 
गई । इस सम्बन्ध में झानन्द रुमारस्थामी ने लिखा है कि “सोलहवों शताब्दी तक 
भारतीय 'चित्रकला पर ईरानी प्रभाव छाया रहा, परन्तु सन्नहवी शताब्दी में यह 
प्रभाव लुप्त हो गया और भारतीयता स्पष्ट ऋलकने लगी । मुगल कला का वास्त- . 


“विक रूप.यही था /” - रा 
मुगल चित्र कागज अथवा सूती कपड़े पर बनाये गये हैं। चित्रों-का संयो- - 
जन लस्बनत्‌ या क्षेतिज आकार में है। चित्रों के हाशिये बेलबूटों द्वारा प्रलंकृत 
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किये गये है । आसेट आदि के चित्रों के हाशियों पर पशु-पक्षी मी चित्रित किये 
गये हूँ । चित्रों की पृष्ठभूमि विषय के अनुरूप हल्के भ्रथवा गहरे रंगों से वनाई गई 
है | मुगत काल के व्यक्ति चित्र में चेहरे एक भ्रथवा डेढ़ चश्म है । सम्राटों और 
राजसी पृरुषों के मुख के चारों ओर सुनहरा प्रभा मण्डल अंकित किया गया है । 
मुगल चित्रों की रेखायें स्पप्ट और महीन है । रेखानों की गति, लय श्र सजी- 
बता के कारण मुगल चित्र श्रत्यन्त सुन्दर वन पड़े हैं। रेखाओं के किनारे पर 
गोलाई लाने के लिये सुकोमल छाया का प्रयोग किया गया हैं । रेखा तथा छाया 
के माध्यम से ही चित्रकार ने व्यक्ति के चरित्र और स्वभाव का चित्रण बड़ी कुश- 
लता से किया है । चित्रों में ययायंता लाने के लिये आक्ृतियों में छाया का प्रयोग 
किया गया है जिससे गहराई और उमार स्पष्ट दिखाई दे सके | यह छाया प्रायः 
बगलों, कान, जबड़े के नीचे श्रौर आंख के पास लगाई गई है। मुगल काल के' 
प्रधिकाँश चित्रों में दाप्टिक परिपेक्षय तवा -पर्रिस्थितिजन्य लघुता के सिद्धान्त का 
पालन किया गया है । मुगल चित्रों में मवनों का पर्याप्त चित्रण किया गया है । 
यह नवन श्वेत संगमरमर या सफेदी से पुते बताये गये हैं। चित्रों में फर्श, कालीन 
पर्दे, छत्त, स्तम्म तया दीवारें आवश्यक श्रालिखनों से अलंकृत हैं। मुगल तित्रों में 
वस्प्रों का अंकन अत्यन्त कुशलता से किया गया है। पुरुषों को प्रायः जामा, 
चुस्त पायजाया, कमर में पटका तथा पगड़ी आदि पहने हुये चित्रित किया गया है। 
स्त्रियों के वस्त्रों में कुर्ती, पायजामा, लहंगा और दुपट्टे की प्रमुखता है। पैरों में 
नोंकदार जूतियाँ बनाई गई हैं । सम्राटों तथा राजसी पुरुषों के वस्त्र सामान्य 
व्यक्तियों से भिन्न है । उन्हें कीमती झाभूषणों से अलंकृत दर्शाया ग्रया है । उनकी 
पगड़ियों में कीमती कलंगियाँ बनाई गई हैं। उनकी जूतियाँ भी अन्य व्यक्तियों 
से भिन्न हैं । स्त्रियों के चित्र मोतियों की माला, बाजूबन्द, दस्तवन्द, बड़ें;*भुमके, . 
प्रादि आभूषणों से श्र॒लंकृत हैं । मुगल चित्रों की हस्त मुद्रायें और अंग्रे-मंगिमायें 
प्रत्यन्त स्वाभाविक हैं । हस्त मुद्राों में सजीवता ओर भावाव्यक्ति की क्षमता-है | 
मुगल चित्रों के रंग चमकदार और स्थाई हैं। इन चित्रों में तीन प्रकार के रंगों 
का प्रयोग किया गया है-() वानस्पतिक, (2) खनिज एवं (3) रासायसतिक । काला- 
काजल, महावर, नील तथा ढाक के फूलों का रंग वानस्पतिक रंग हैं । गेद, हिरोजी, 
रामरज, सुलतानी मिट्टी, सड़िया आदि समनिज रंग थे तथा सफेदा, लाल सिन्‍्दूर, 
हिंयलू तथा पीला प्यौड्धी रासायनिक रंगहै । विविध रंगों के मिथण से नवीन रंग 
टनाने की एद्धत्ति भी गुगलकाल में विकसित हो चुकी थी । इस प्रकार के रॉगों में' 
गृतादी, प्रादशाही, भरे आदि का प्रयोग प्रदुरता में हुआ है । इसके अतिरिक्त चित्रों 
को असंफकृत करने के लिए सोने श्रौर चांदी के रंगों का मी प्रयोग किया गया है । 
परवर्ती टुग में मुगल दरबार में यूरोपीय कला का प्रमाव बढ़ने लगा था। किन्तु मुगल 
कला से अलेकादिक योजता, रंगों की शीतलता तथा रेखाशों की सुठोलता की. 
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विशेषताओं के कॉरएा अपनी मौलिकता नहीं खोयी। मुगलकालीन चित्रकला की 
शैली झौर विश्वेपताओं के सम्बन्ध में वाचस्पति गरोला ने लिखा है “चित्रकला की 
दृष्टि से यदि हम मुगलकला का सर्वेक्षण करते हैं तो हमें ज्ञात होता है कि निरन्तर 
दो-सी वधों के ,लम्बे समय तक उसमें नित्य नवीनीकरण होता रहा, किन्तु आदि से 

अन्त तक उसमें जो एक ही बात देखने को मिलती है, वह है उसकी सृक्ष्मता तथा 
सौम्यता मुगल शली के सभी चित्रकारों ने परम्परा से परिवर्तित इन विभेषताश्रों 
को क्षपनी कइतिियों में एक जैसे रूप में उतारा है । ! 

मुगल चित्रकला के विषय--मुगल काल में असंख्य चित्रों का निर्माण हुआ 

था जिन्हें विषयों के अनुसार निम्नलिखित वर्गों में विभक्त किया जा सकता 
() फारसी तथा भारतीय धामिक कथाओं के चित्र 
(2) ऐतिहासिक घटनाओं तथा उत्सवों के चित्र 
(3) दरवारी,तथा सामन्‍्ती जीवन के चित्र 
(4) सम्राट, दरवा रियों तथा सन्‍्तों के व्यक्ति चित्र 
(5) शिकार इश्सों के चित्र 
(6) पशु-पक्षियों, पेड़-पौधों तथा पुष्पों एवं प्राकृतिक दृश्यों के चित्र । 


हि 


उपयु क्त विशेषतांशों के होने पर भी मुगल चित्र शैली निरपेक्ष नहीं थी । 

उसमें अनेक दोप विद्यमान थे + मुगलकालीन चित्रकला में व्यक्ति चित्रश की 
अधानता है । चित्रकार ने व्यक्ति का चित्र करते! समय उसके चरित्र को तो व्यक्त 
कर दिया किन्तु भावों को सूक्ष्मता तथा गहनता के चित्रण की ओर उसका ध्यान 
नहीं गया । आत्म भुणों और भमावनाग्रों की अभिव्यक्ति से मुगल चिंत्रकार अनभिन 
थे । इससे स्पष्ट है कि मृंगल चित्रकला की आरात्मा में ईरानी प्रभाव सर्देव विद्यमान 
रहा । इस विपय में राय कृष्णदास ने लिखा है कि “इन चित्रीं में हद से ज्यादा 
रियाज, महीतकारी, रंगों की खूबी तथा शान-शौकत एवं अंग्र-प्रत्यंय की लिखाई 
« भें दरवारी अदव कायदों की जकड़वन्दी और शाही दबदवे के कारण भाव का 
सर्वधा अभाव, बल्कि एक प्रकार से सन्नाठा पाया जाता है । जिससे जी ऊबने लगता 
४ विपय की दृष्टि से भी सुयलः चित्रकला अत्यन्त संकोर्ण थी । मुगल चित्रकला 
सच्यदों और उसके दरबार के इतिहास तक सीमित रही, एतमें सम्राटों, दरवारियों, 
समाज के नियन्त्रकों तथा राज्य के भाग्य निर्णायकों का चित्रण है । मुगलकला शाही 
वैभव, विलास और ठाठवाट में खोई रही कभी भी उसका सम्बन्ध जनताधारण से 
नहों हो सका । परन्तु इससे मुगल शैली का महत्व. कम नहीं होता ।”वाचस्पत्ति 
गैरोला के अनुस्तार “मुगल शैली की वेसवावस्था को देखकर तात्कालिक भारत की 
सुख समृद्धि शर,जीवन स्वातन्त्य का सहज अनुमान लगाया जा सकता है। जिस 
युग में कला को इतनी श्रभिरुचि से अपनाथा गया उस युग की सांस्कृतिक उन्नति का 

अन्दाजा आज भी लगाया जा सकता है । कप 


ः ही 4. थ ह 
राजपूत एवं-कम्पनी शैली /चिन्नकंला 
__ परि870ए 32070 (०णाएआए 8एशी€ 0 ?&॥0॥25) 


राजपूत चित्रकला | 
भारत में 46क शताब्दी के अनेक लघु चित्र प्राप्त हुये हैं । इस चित्रों को 
इतकी विमेषताश्ं के आधार पर डॉ. झानन्द कुमारस्वामी ने दो सायों में विभाजित 
किया है--मुगल शैली के चित्र तथा राजपूत शैली के चित्र | डॉ. केम्रारस्वामी 
ने राजपूत शैली के अन्तर्गत राजपुताना पहाड़ी राज्यों के चित्रों को रखा है! किन्तु 
नवीन खोजों ने यह सिद्ध कर दिया है कि डॉ. कुमारस्वामी का विभाजन तथ्यपूर/ 
नहीं है क्‍योंकि शोजेयुकानो तथा पहाड़ी राज्यों की चित्र-शैली में पर्याप्त मिन्नता हैं। 
राजपूताना चित्र शेली का मूल स्रोत प्राचोन अ्रपश्रंश शैली है जवकि 
पहाड़ी चित्र शैली मुगल शली का विकसित, परिमाजित और सुन्दर रूप है ! राज- 
पूृताना शली ॥6वीं झत्ताब्दी में विकसित होकर 8वीं शताब्दी में पतनोन्‍्मुल हो 
गई जवकि पहाड़ी कला 8वीं शताब्दी में विकसित हुई थी ।इसी प्रकार राजपूत्ताना 
की चित्र शेली का प्रवान वियय राग-रागिनी है। परन्तु पहाड़ी शैली में राग-राग्रिदी 
चित्र नगण्य हैँ । इस प्रकार स्पष्ट है कि राजपूताना और पहाड़ी कला पूरातया 
भिन्न हैं । 
ः राजपूताना की चित्रकला को राजपूत चित्रकला कहना भी तश्रममुलक है 
वर्योंकि राजपूत जाति के झाघार पर त्रामकरण से इस वर्ग के अन्तरयेत उन सब 
राज्यों की शैलियों को रखा जा सकता है जहाँ' राजपृतवंशीय शासक राज्य करते 
थे । अ्रतः राजपूताना के क्षेत्र में विकसित इस चित्र शैली को राजपूताना शैली अथदा 
राजस्थानी शंली कहना अधिक न्याय-संगत है । इस नाम से एक विशिष्ट क्षेत्र की” 
की कला का बीघ होता हैं। | ५ 
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रांजपूत/(( राजस्थानी ) चिंत्रकला 


राजस्थं्े एक विंगाज्े:अरुस्थल प्रदेश है । मध्यकाल में इस प्रदेश में विधिघ 

“राजपूत राजेंबंश शासन -करकेंड्शें। इसीलिये इसे 'राजपूताना' कहा जाता था । राज- 
;पूत सभ्यता: फोर-सेस्क्रतिंसकी छाप्र आज भी इस प्रदेश में दिखाई पड़ । राज- 
-स्थॉन का इतिहॉस अत्यन्त गौरवपूर्ण रहा है । राजपूत शासक बीर और न्यायप्रिय 
“होते के. साथ कला प्र मी. भी थे. उन्होंने अपने राज्यों में कला को पर्थाप्त संरक्षण 
“और. ऑरोत्साहनः “दियां जिसके. “फलस्वरूप यह प्रदेश कला-सम्पन्न हो गया । राजपूत 
शासकों के संरक्षण और प्रोत्साहन'कै कारण मध्यकाल, में इस प्रदेश में चित्रकला की 
:एक नवीन शैली का जन्मे हुंआ,-जिसे।राज॑पूतोना|शैली अथवा राजस्थानी शैली 

. कहा जाता है। 

राजपूंताता-में चित्रकला की परम्परा अत्यन्त प्राचीन हैँ। सातवीं और 

'झ्राठवीं शंतोहिदी में यहाँ अजन्ता. न्नित्र शैली का. प्रचलन था | उस काल में श्रनेक 
: राजमंवत पभित्ति-न्ित्रों से श्रलंकृत थे । मंध्यकालं के आरमंभ में अरबों के आक्रमण 
से पीड़ित होकर गुजरात के: अनेक चित्रकार माग कर राजपूताना में झा गये जो 

. अपने साथ: चिंत्रकली की अंपभ्रश या भारतीय शैली लाये थे। पश्चिमी शैली के 
इंन चित्रकारों ते अपनी शैज्षी को स्थानीय शैली से .भ्राबद्ध कर एक नवीन शैली को 

: जन्म दिया - दुरभ गये. से /'इस. नवीन शैली के अधिकांश नमूने सष्ठ हो चुके हैं । 
मण्डोर, बाड़ोली तेंथा सागेदा गांव: की सूर्तियों में इस शैली”के उदाहरुण देखने को 
मिलते हैं।। इस शैली के नामकरण के सम्बन्ध में विद्वानों में मतमभेंद है । इस शैलो 
में श्रधिकांश जैन ग्रन्थों का चित्रण. हुआ है । अतः कुछ विद्वान इसे जैन शैली” मानते 
हैं । इस शैली.का -क्किस. गुजराती चित्रकारों द्वारा हुआ था इसलिये कुछ विद्वान इसे - 
गुजराती शैली भी कहते हैं.। कुछ विद्वात इसे 'अ्रपञ्न श शैली - अथवा पश्चिमी - 
- भारतीय पैेली' भी कंहते हैं । मुस्लिम शासकों की कट्टरता-के कारण यह शली 
राजपूताना क्रे राज्यों में शिथिल गति से जीवित रही । इस काल में गुजराती और 
'राजपूताना शैली की सीमायें.समाप्त हो गयी थी । चौदहवीं तंथा पन्द्रहवीं. शताब्दी में 
“ग्रुजूसती और राजपूतांना के अनेक .तीर्थ स्थानों पर -चित्रित पोथियां बांटने की 
< भैथा. थी । पौधियों |के| चित्रण की इस प्रम्पंरा के फलस्वरूप इस शैलीं में कुछ नवीन 
: विशेषतायें प्रस्फुटित हुई। इस काल में चेहरे के भ्रनुपति में बड़ी आंखों के चित्रण _ 
- की परम्परा त्याग दी -गई। चित्रों में. अब स्थानीय वेशभूपा दर्शायी जाने,लगी 
श्र विविध रंगों के प्रयोग द्वारा: चित्रों को रंग-विरंगा ववाया जाने लगा । इस 
, काल में प्राकृतिक दृश्यों के चित्र पर भी विंशेष ध्यान दिया जानें लगा तथा 
“घामिक ग्रन्थों के साथ गैर घामिक ग्रन्थों को भी चित्रित.किया- जाने लगा 
था। - 
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सोहलवीं शताब्दी के उत्तरा्ध में इस शैली में महत्वपूर्ण परिवर्तन हुआा। 
इस समय मुगल सम्राट अकवर ने मेवाड़ को छोड़कर समस्त राजपूृताना को अपने 
प्रभाव में ले लिया था। अकबर उदार तथा सहिष्णु शासक था। श्रतः उसके काल 
में राजपूताना तथा मुगल शैलियों में समन्वय आरम्भ हुआ । 567 ई. में अ्रकवर 
अमोर हमजा' की कथाओं को चित्रित करने के लिये राजपूत राज्यों सहित देश 
के विभिन्न भागों से सर्वेश्र ष्ठ चित्रकारों को राजधानी में बुलाया। 582 ई. में 
यह कार्य समाप्त होने पर सभी चित्रकार अपने-अपने राज्यों में वापस लौट गये । 
परन्तु दीर्घकाल तक मुगल दरवार में रहने तथा ईरानी चित्रकारों के निर्देशन में 
कार्य करने से उनकी कला ने नवीन तत्व ग्रहद कर लिये थे जिनका प्रयोग उन्होंने 
अपने राज्यों में बनाये जाने वाले चित्रों में किया। राजपृताना की चित्रकला के 
सम्बन्त्र में भी यही हुआ । प्रारम्म में तो इन चित्रों-पर गुजरांत शैली और अप॑श्र श 
शैली का प्रभाव बता रहा किन्तु ज्यों-ज्यों राजपूतराजाओं के:मुगल शासकों के साय 
राजनीतिक और वैवाहिक सम्बन्ध बढ़ते गये त्यों-त्यों राजपूताना की चित्र शैली परि- 
मार्जित होने लगी । इसके फलस्वरूप राजपूताना की .चित्र शैली पर गुजराती शैली का 
प्रभाव कम होने लगा श्रौर मुगल शैली का प्रभाव बढ़ने लगा। इसलिये श्री हीरेन 
मुकर्जी तथा डॉ. जदुनाथ सरकार आदि विद्वानों ने राजपूत चित्र शैली का उद्भव 
मुगल शेली से माना है परन्तु यह मत आंतिपूर्ण है । डी. ए/कल, श्रीवास्तव तथा 
वाचस्पति गरोला आदि विद्वानों ने इस मत का खण्डन करते हुये राजपूत चित्रकला 
का उद्भव भारतीय कला से माना है | वाचस्पति गेरोला के अनुतार “जब मुसल- 
मान लोग भारत में नहीं आये थे, तभी .राजपूत शैली की जड़ें- जम चुकी थीं'*'" 
जो शैली तुक्रिस्तान और फारस से यहाँ श्रायी राजपूत शैली उससे एकदम भिन्न हैं । 
वह विशुद्ध हिन्दू संस्कारों और परम्पराओं से बंधी है ।जों यह कहा जाता 


है कि........ -- राजपूत शैली मुगल शैली से निकली है, युक्ति संगत नहीं है 
एक अन्य विद्वान के अनुसार “राजपूत कलाविद ,अपने:देश की परम्परा से अनभिन्न 
नहीं थे ।”*४+८* अजन्ता की चित्रकला का उन्हें ज्ञान था । इन्हीं को देखकर उनके 


हृदय में स्फूति का संचार होता.था | जिस प्रकार हिन्दी साहित्य संस्कृत साहित्य 
से प्रमावित हुआ, उसी प्रकार राजपूत कला पर प्राचीन भारतीय कला की छाप 
थी ।” इस प्रकार मुगलों के राजनीतिक प्रभाव के बावजूद राजपूत शासकों की 
रुचि में परिवर्तत नहीं हुआ था । अतः राजपुताना की कला अपनी विशिष्टताओं के. 
साथ अपना प्रथक अस्तित्व बनाये रखने में सफल हुई । वीकानेर से प्राप्त चित्रों के 
भाधार पर काले खण्डालवाला ने लिखा है कि “यद्यपि ये चित्र मुगल शैली के 
काफी निकट प्रतीत होते हैं फिर भी यह चित्र स्थानीय विशेषताओं के कारण मुगल 

: शैली से भिन्न हैं श्लौर ग्रपना स्वतन्त्र श्रस्तित्व प्रकट करते हैं ।” इस प्रकार अपनी 
विशिष्ट मौलिकताझं के साथ राजपूत चित्र शैली ]6वीं शताब्दी के श्रारम्म तक 

-विकसित हो चुकी थी । 
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१6वीं शताब्दी के मध्य में मुगल साम्राज्य के उदय और राजपृतों के उनके 
' सांथ बढ़ते राजनीतिक और वैवाहिक सम्वन्धों के फलस्वरूप राजपूत चित्रकला पर 
' मुगल शैली का अ्रमाव होने लगा | 605-6 ई. में मेवाड़ के महाराणा अमरसिह ने 
“रागमाला चित्रित करने के लिए नासिरुद्दीन नामक़ मुस्लिम चित्रकार को चावण्ड 
"में ओमेन्त्रित किया । इस काल से वने 'रागिनी' और “भागवत चित्रों में चमकीले 
रंगों, मुखाकुति की क्लोणीयता तथा वस्त्रालंकरण की इष्टि से गुजराती और मुगल- 
-दोंनों शैलियों का प्रभाव दिखाई पड़ता है । इस काल तक राजपूताना के अधिकांश 
शासकों ने भुगल प्रश्नुत्त को स्वीकार कर लिया था । अतः मेवाड, मारवाड़, वृन्दी, 
“कोटा, वीकानेर, सिरोही, जैसलमेर और झ्रामेर आदि राजपूत राज्यों में मुगल 
अभाव के अन्तर्गत स्थानीय विशिष्टताओं सहित चित्रकला की नवीन शैलियां विकसित 
हुई । कार्ल खण्डालवाला ने सत्रहवीं शताब्दी और अठाहरवीं शताब्दी के प्रारम्मिक 
काल को राजस्थानी चित्रकला का स्त्रंग युग माना हैं। इस काल में राजपूत चित्र 
शैली. के प्रमुख विषय कृष्णलीला, तायिका भेद, विविध ऋतु चित्रण, रामायण 
महाभारत की कथा तथा पशु-पक्षी चित्र आदि थे । 


सन्रहवीं शत्ताब्दी के मध्य में राजपूत चित्रकला नवीन दिशा में अग्रसर हुई । 
7658 ई. में औरंगजेब मुगल सम्राट की गद्दी पर वैठा । वह कट्टर सुन्नी मुस्लिम! 
स्तथा अ्रसहिष्णु शासक. था । इस्लाम में “चित्रकला: निषेध हैं । अतः औरंगजेब ने 
अपने साम्राज्य में चित्रकला को निपेष घोषित कर दिया और चित्रकारों को श्रपने 
दरबार से निकाल दिया धा । राजकीय संरक्षण के अभाव में अनेक चित्रकार 
“विभिन्न राजपूत राज्यों की राजधानी में चले गये. जहां राजपूत शासकों ने उन्हें 
संरक्षण प्रदान किया । यह काल ऐश्वर्य और भोग-विलास का था । राजपूत शासकों 
'का संरक्षण भर प्रोत्साहन पाकर मुगल दरवार से निर्वासित होकर श्राये चित्रकारों 
ने राजपूत चित्र शैली को नवीन रूप प्रदान किया । इस काल में मुगल शैली 
राजपूत शैली में पूर्शातया निमज्जित हो गई । इस काल के चित्र राजकीय तड़क- 
“सड़क और अत्यधिक अलं करण पूर्ण. हैं । मुगल प्रभाव के कारण चित्रों के विषय 
में भी परिवर्तन हुआ । इस काल के चित्रों में शासकों के ऐश्वय तथा विलासितापूर्ण 
जीवन के चित्रण को प्रधानता है । यहां तक की क्ृष्णलीला -और राघाकृष्ण के 
घाभिक चित्रों में-भी मानवीय कामुकता दृष्टिगत होती है । ईस काल में राजपूत 
शासकों के साथ अनेक जागीरदारों और सामस्तों ने भी अपने-अपने क्षेत्रों में चित्रकला 
को संरक्षण और प्रोत्साहन दिया . जिनमें देवगढ़, उण्ियारा, शाहपुरा, सलूम्वर 
तथा घाणेराव आदि स्थानों के जागीरदार प्रमुख हैं । ४ 


9वीं शताब्दी में अंग्रेजों के बढ़ते हुए राजनीतिक प्रभाव के कारण राजपूत 
“चित्रकला को गहरा क्राघात लगा । अंग्रेजों को भारी कर और सैनिक खर्चे चुकाने 
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के कारण राजपूत राजाशों की आथिक स्थिति खराब होने लगी थी। इससे उनके 
कला प्रेम को गहरा आघात लगा । संरक्षकों की शोचनीय आधथिक स्थिति: के 
फलस्वरूप चित्रकारों ने जीवन-निर्वाह के लिए अपनी कला को व्यवसायिक रूप दे” 
दिया । इससे कला के परम्परागत विकास की धारा अवरुद्ध हो गई। चित्रकला के 
व्यावस्ायीकरण के फलस्वरूप साधारण जनता का जनजीवन चित्रकला का विषय 
“ बन गया जिससे विषय गाम्मीये के स्थान पर हल्कापन अधिक था । अर्तः राजपूताना 
की चित्रकला धीरे-बीरे पतन की ओर अग्रसर हो गई । 


राजपूत (राजस्थानी) चित्रकला की शलियां 


मेवाड़ चित्र शेली-- मेवाड़ की राजघानी उदयपुर अपने सौन्दर्य के लिएः 
प्रसिद्ध है। यहाँ की मनोरम झीलों के कारण यह नगर “भीलों की . नगरी' कहा 
जाता है। मेवाड़ के क्षेत्र में चित्रकला की परम्परा श्रति प्राचीन है परन्तु दुर्भाग्य से 
ग्यारहवीं शताब्दी से पूर्व के चित्रों के न मिलने के कारण इसका विकासक्रमा 
अज्ञात है । 4वीं शताब्दी के वाद बने चित्रों के श्राधार पर मेवाड़ की चित्रकला 
के विकास क्रम को भली प्रकार समझा जा सकता है। जैसाकि पूर्व में बताया जा 
चुका है कि मध्यकाल के आरंम्म में अरबों के श्राक्ममण से पीड़ित होकर गुजरात 
अनेक चित्रकार राजपृताना के राज्यों में आकर वस गए थे। ये चित्रकार अपने 
साथ गूजराती शैली की परम्परा लाये थे । राजपूताना में इससे पूर्व ही श्रजन्ता चित्र 
शैली प्रचलित थी । भरत: इन चित्रकारों वे आगमन से दोनों शैलियों कें-समन्वय के 
फलस्वरूप एंक नवीन शैली का जन्म हुआ । 260 ई . के “श्रावक्ष प्रतिक्रमर सुंत्र- 
चशि' तथा 423 ई. के 'स्वापासनाचार्यम' ब्रन्थों के चित्र इस शैली के प्रमुख 
उदाहरण हैं । इन चित्रों के अलंकरण में अजन्ता शली तथा गुजरात शैली काः 
सम्मिश्रण दिखाई देता है । इस शैली के चित्रों में लाल, पीले और काले चटकदार 
रंगों का प्रयोग किया गया है । चित्रों में आ्रकृतियों की लम्बी नाक, कौड़ी समान 
मांखें, घुमावदार लम्बी अंगुलियां इस शैली की मुख्य विशेषता हैं। पुरुष श्राकृति 
में वि्ञाल वक्ष तथा स्त्री आकृति में उमरी गोल छातियां,-तीखी नाक तथा छोटी 
ठुड्ठी बनाई गई है । 6वीं शताब्दी के अन्त त्क यह शैली निरन्तर विकसित होती 
रही । इस प्रगतिशील चित्र शली में दाष्टिक परिपेक्ष्य तथा रेखांकन की कुशलता 
विकसित हुई । आक्ृतियों को भावनात्मक आधार पर चित्रित किया जाने लगा। . 
पूर्व की कोई समान फटी आंखें इस काल तक मीनाक्षी हो गई | अंगूलियां भी नेत्रों 
के समोन वाचाल हो गयीं। इस काल के चित्रों में पेड़-पोयों का चित्र०ण अलंकरणः 
. के रूप में हुआ है । पुरुप्रों के वस्त्रालंकरण में, टखने-तक घोती, कन्बे पर उत्तरीय, 
चुस्त पायजामा तथा कुल्हेदार पगड़ी की प्रवानता है। स्‍त्री आकह्ुत्तियां घाघरा:. 
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झोड़नी, नाभि तक की चोली तथा कर्णोफूल, हार, चूड़ियां, मुजबन्द श्रौर मोतियों 
एवं फूलों से गूथी हुई चोटियों से अलंकृत हैं । चित्रों की पृष्ठभूमि लाल रंग से 
बनी है जिसमें नीले, पीले, हरे और काले रंग से आक्ृतियां वनाई गई हैं। इस 
प्रकार स्पष्ट है कि 6वीं शताब्दी के अन्त तक मेवाड शैली विकसित रूप ग्रहण 
करचचुकी थी। ,605 ई. में महाराणा अमरसिंह द्वारा चावण्ड में बनवाये गए 
'रागमाला' के चित्र इसके प्रमाण हैं। इस. शैली के बने अ्रन्य चित्रों के आधार पर 
थ्री ए. वी. वर्मा ने लिखा है कि “राजपूत शैली ने सोलहवीं शताब्दी के श्रन्त में 
पश्चिम भारत केला शैली से भिन्न अपनी मौलिकता उत्पन्न कर लीथी और इस 
नवीन कला शैली के विकास में मेवाड़ अ्ग्रगण्य था ।” 


राजपूताना के राज्यों में सिफे मेवाडं ही 597 ई तक मुगल साम्राज्यवाद 

के विरुद्ध अपनी स्वतन्त्रता बनाये रखने में सफल रहा । किन्तु महाराणा प्रताप के 
पुत्र अमरसिह (597-620 ई.) को परिस्थितिवश मुगल आधिपत्य स्वीकार 
करना पडा । इसके फलस्वरूप मेवाड़ की चित्र शैली में मुगल चित्र शैली की 
विशेपताञोों का समन्वय आरम्भ हो गया । मुगल शैली का यह प्रभाव मेवाड़ . शैली 
पर्र विशेष रूप से जगतर्सिह प्रथम (628-682 ई.) के राज्य काल में आया। 
3640 ई. में बने नायिका भेद! के _ चित्र इस प्रभाव के श्रेष्ठ उदाहरण है। 
मव्यकालीन वैष्णव सम्प्रदाय की भक्ति धारा ने भी मेवाड की चित्र शैली को प्रमावित 
किया । इसके फलस्वरूप मेवाड के चित्रों में वैष्णवों के श्राराध्य देव श्रीकृष्ण तथा 
उनके धमंग्रन्थ भागवत पुराण के चित्रों की ध्रधानता रही । उदयपुर, कोटा श्रौर 
जोधपुर के संग्रहालयों में इस 'कालमें चित्रित भागवत पुराण की :प्रतियाँ, आज भी 
सुरक्षित हैं। इनमें 648 ई. में शाहबादी नामक चित्रकार द्वारा चित्रित भागवत 
पुराण श्रंष्ठ है जो उदयपुर के संग्रहालय में है । कृष्ण भक्ति की प्रधानता होने" पर 
' भी इस काल. में 'रामायणा' की कथा के आघार पर भी चित्र बनाये गए। 649 
_ ई. में चित्रित रामायण की-प्रति.आज भी प्रिस आफ वेल्स म्युजियम, वम्वई में 
सुरक्षित हैं । महाराणा जगतर्सिहू का काल चित्रकला के विकास की दृष्टि से 
महत्वपूर्ण था । 652 ई. में जगतसिह की मृत्यु हो गई ।. उनके उत्तराधिकारियों 

जाजसिही(652-680 ई )तथा जयसिंह (680-698 ई.) के काल में मी मेवाड़ 
' शैलीं निरन्तर विकसित होती रही । इस काल में मंवाड शैली पर मुगल शैली के 
प्रभाव में उत्तरोत्तर वृद्धि होती गई । इस काल में मेवाड़ के चित्रकारों ने तत्कालीन 
कवियों की रचनाओं पर झ्राघारित चित्र बनायें। जिनमें नायिका भेद को प्रमुखत्यूं: दी 

गई + इस काल-मंरना चेक एन्सो। सें-/-रसिकप्रिया, रागिनींग्रमार, गीत-गोविन्दे, . 

_रागमाला, भागवतपुराण आदि प्रम्मुस॒ हैं । 

..._।7वीं शताब्दी में विकसित हुई. मेवाड चित्र .शैली अनेक विशेषताश्रों से 
परिपूर्ण थी। इस शैली के चित्रों में सफेद, सुख लाल, पीला, हरा बुलावी, नीला, 
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केसरिया तथा लाजवर्द गझ्ादि चटकदार रंगों का विशेष प्रयोग किया गया हैं। चित्र 
की पृष्ठभूमि एक रंग से निर्मित है जिसमें घंटना फे महत्व के आघार पर बाकृतियों का 
' संयोजन किया गया है । चित्र का प्रमुख व्यक्ति मध्य मांग में दर्शाया गया है। 
मानव आकृतियों का भारी नाक और अण्डाकार चेहरा वनाया गया है । चितरुक तथा 
गरदन के मब्य भाग को पुप्ट बनाकर चित्रों में गम्मीरता उत्पन्न की गई है । स्त्री 
आक्ठतियाँ पुरुषों की तुलना में छोटी है । पुरुषों की वेशभूषा में घेरदार जामा कथा 
कमर में रंगीन पट्टियों से सजा लम्बा पटका दिखाये गये हैं। स्त्रियों को फूलदार 
आलेखनों से युक्त कपड़े की चोलियां और लहंगा पहने बताया गया है। स्त्रियाँ 
पारदर्शंक ओोड़नी ओढ़े हैं । मेवाड़ शैली के चित्रों में प्रकृति कः श्र॒लंकरण अत्यत्त 
कुशलता से किया गया है। दक्ष सामान्यतः समूह में चित्रित किये गये हैं । 
वृक्ष के पत्तों का चित्रण अत्यन्त मोहक है। पहाड़ों और चद्दानों 
का अलंक रण मुगल शैत्ली के समान है । जल को लहरदार रेखाओों द्वारा 
दर्शाया गया है ।"इस शैली में पशु-पक्षी अलंकरण में अपश्रश शैली की विशेषतायें 
बनी रहीं । अधिकांश पशु-पक्षी खिलौने. के समान अलंक्ृत हैं। चित्रों की पृष्ठभूमि 
को दृढ़ बनाने के लिए पृष्ठभूमि में मुगल शैली के भवनों का अंकन किया गया है । 
मेवाड़ शैली के चित्रों में कृष्ण के चित्रण की प्रधानता है। प्रायः नायिका भेद, राग- 
गी श्रीर रागमाला, के चित्रों में कृष्ण और राधा को ही आदर्श प्रेमी-प्रेमिका 
के रूप में चित्रित किया गया है । इन चित्रों में शुंगार की प्रधानता होते हुए भी 
पहनावा, दरवार, जुलूस, विवाह, संगीत, जत्य, अन्तः:पुर, युद्ध तथा आ्खेट-सम्बन्धी 
हश्यों में तत्कालीन. लोक जीवन की-भांकी दिखाई देती हैं । . ४ ० हो 


8वीं शताब्दी के आरम्भ में सेवाड़ शेली की अपनी विशेषतायें समाप्त हों 
गयी । इस काल में शासकों और दरवारियों के व्यक्ति चित्र तथा अन्तःपुर के 
दृश्य श्रधिक/वनाये गये-। साथ ही उत्सव तथा'झाखेट आदि के चित्रों का अत्यधिक 
प्रचलन हो गया । इस काल में चित्रकारों ने भक्त रश्नावलो, पृथ्वीराज रासो, 
डुर्गा महात्म्य, नायिकामेद, वारहमासा, र।ममाला, तथा पंचतन्त्र पर झ्राधारित बड़े 
आकार की चित्रमालायें बनाई । इस समय मेवाड़ शैली पर यूरोपियन प्रमाव भी 
आने लंगा था । डॉ. मोतीचन्द्र के अनुसार “अठाहरवीं शताब्दी के श्रन्त में ओर _ 
उन्नीसवीं शताब्दी के आरम्म में इस शैली की विशेषतायें समाप्त हो गयीं और यह 
कला केवल समसामयिक विलासी जीवन की ऊ्रांकी मात्र रह गयी ! 

बंदी चित्र शैली--वू दी राज्य हाड़ौती क्षेत्र में स्थित था। इस राज्य की 
सीमा उत्तर में जयपुर तथा टोंक, पश्चिम में मेवाड़ और दक्षिण में मालवा तथा 
सुदूर दक्षिण में चम्बल नदी से मिलती थी । इस राज्य का महत्व राव सुरजन सिंह 
(554-585 ई.) से आरम्म होता है | पहले यह राज्य मेवाड़ के अधीन था 
किन्तु राव सुरजन सिंह ने 557-58 के मध्य मेवाड़ की अधीनता त्याग दी थी । 


ह “ 355 

. यदध्यपि बूंदी एक छोटा-सा राज्य-था किल्तु उसकी भौगोलिक और प्राकृतिक स्थिति 

. 'के कारण यहाँ राजस्थानी चित्रकला की विशेष शैली का विकास हुआ । मेवाड़ के 

अधीन रहने के कारण यहाँ की चित्रकला पर मेवाड़ शैली का प्रभाव था । किन्तु 

569 ई. में राव सुरजन सिंह द्वारा मुगल आधिपत्य स्वीकार करने के बाद इस 

'बोली पर भिरन्तरं मुगल प्रभाव बढ़ता गया । इस प्रकार वू दी विभिन्न शैलियों की 
“संगम स्थनी बन गयी । 


बूंदी चित्र शेली का विकास रागिनी चित्रों से होता है। आारम्मिक शैली 
'का एक उदाहरण “राग दीपक' का चित्र है जो भारत कला भवन, काशी में सुरक्षित 
'है। दूसरा उदाहरण “राग भरवी” का चित्र हैं जो म्युनिसपल म्युजियम, इलाहबाद 
में सुरक्षित है। ये चित्र उस काल के हैं जब बूंदी चित्र-शेली अपना प्ृथक्‌ रूप 
'बारण कर रही थी । सम्मवतः यह चित्र सत्रहवीं शताब्दी,के अरम्मिक काल के हैं। 
“इन चित्रों के चेहरे की बनावट - मेवाड़ शैली के समार्न तथा आ्ाकृतियों में नुकीली 
भताक अ्रपश्र श शैली के समान हैं । "राग भैरवी”' के चित्र में कुछ विकसित शैली 


दिखाई पड़ती हैं । इस चित्र के गोल चेहरे, रंग योजना तथा वेशभूषा मेवाड़ की 


शैली के समान हैं किन्तु घने वृक्ष, पुष्प तथा पक्षियों का चित्रण स्थानीय परम्परा 
के अनुसार है | वूंदी शैली के... आरम्भिक चित्रों में मैवाड़ शैली का प्रभाव 
अधिक दिखाई देता हैं किन्तु वू दी शैलो की अपनी निजी विशेषतायें भी दृष्टिगत 
होती हैं । इस शैली के चिन्नों में चेहरे पर कोमलता विद्यमान है तथा चेहरों में 
गोलाई लाने के लिये सुकोमल छाया का प्रयोग किया गया है। चेहरे अनुपात में 
'छोटे बनाये गये हैं । 

मुगल साम्राज्य की अधीनता स्वीकार करने के वाद सत्रहवीं शताब्दी में 
. चूंदी शैली पर मुगल शैली का प्रभाव. बढ़ने लगा । राव सुरज़्व॒ सिंह के पौत्र राव 
रतन सिंह ने मुगनों की श्रोर से दक्षिण की चढ़ाइयों में भाग लेकर सम्मान प्राप्त 


किया था । इसी समय बूंदी का दक्षिण से सम्पक हुआ और बूंदी कला पर ' 


दक्षिणी कला का भी प्रभाव पड़ने लगा । इस काल में बने चित्रों--“वसच्त रामिनो! 

(682 ई.), 'वासुक सज्जा नायिका तथा “परिचारिकाश्रों सहित राजी में यह 
भमाव दिखाई देता है| 'बसन्‍्त रागिनी! चित्र में. राजा-रानी उद्यान में खड़े दूज का 
चाँद निहार रहे हैं । इस चित्र के रंगों का संयोजन मुगल-शैली के श्रनुरूप है कित्तु 
मुखाकृतियाँ मेवाड़ शैली तथा उद्यान का प्राकृतिक चित्रर दक्षिण शैली के समान 
है । इसी प्रकार. वासुक सज्जा नायिका” में नायिका को घने वृक्ष, फूलों और पशु- 
पक्षियों के मध्य चित्रित किया गया है। इस चित्र में प्राकृतिक चित्रण दूदी को 
पारम्परिक शैली के अनुरूप है। परस्तु चित्र का रंग संयोजन तथा वनावट मुगल शैली 
के अनुरूप है। .. ७ 
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झठाहरवों शताब्दी का पूर्वार्ध बूंदी चित्रकला के चरमोत्कर्ष का युग था! 
इस काल के चित्रों में अलंकरण की प्रधानता है ! चित्रों के एक चश्म चेहरे की छाया 
को गहरे रंग से बनाया गया है जिससे चेहरा सरलता से उभर जाय । पृष्ठभूमि 
साधारंणातया पुष्पित लताओं से झाच्छादित वृक्ष समूहों से बनाई गई है.। इस काल 
में विभिन्न वस्तुओं तथा नायिका भेद का चिंत्र॒ण प्रमुखता से हुआ है । इनमें “राव 
सुरजनसिह के हाथी?, 'मालेराब और झानिदा', 'कांदा निकालते स्त्री? तथा ्नानते 
भादि चित्र बूंदी शैली के सुन्दर उदाहरण है| झठाहरवीं शताब्दी के मध्य में बना' 
राधा और कृष्ण का मिलन! चित्र भावनात्मक सौन्दर्य के चित्रण का सुन्दर उदाहरण 
। अठगरह॒वीं शताब्दी के उत्तराध में बूंदी-शेली पतन की झोर अग्नेसर होने 
लगती है । इस काल में चित्रकारों की दक्षता श्नौर कुशलता में कमी होने लगी थी । 
शरीर चित्रण में भूरे और मिश्रित लाल रंग के स्थान १२ ग्रुलाबी रंग का प्रयोग 
किया जाने लगा तथा चेहरों की गोलाई उभारने के लिये सुकोमल छाया के स्थान 
पर कठोर व भटद्दी छाया वेनायी जाने लगी । इस काल के चित्रों के चेहरे और पृष्ठ 
भूमि सपाद रंग से चित्रित है। 
बूंदी शेली की विशेषतायें--बूदी .चित्र शेली की कुछ मौलिक विशेषताये. 
थी जिनके कारण वह राजपूताना की भ्न्य चित्र शैलियों से. पृथक्‌ अस्तित्व बनाये 
रखने में सफल हुई । इस शैली के आरम्मिक चित्रों में मानव आक्ृतियाँ सुरा के 
समान लाल रंग की हैं । किन्तु परवर्ती चित्रों में इस रंग का स्थान गुलाबी रंग ने ले 
लिया था| चित्रों की पृष्ठभूमि गहरी सपाट 'रंग की है.। चेहरे भारी-झौर नाक 
लम्बी नोकदार बनाई गयी हैं । आँखों को! कोमल छाया द्वारा नीचे से गहरा 
बनाया गया है । चितरुक दोहरी वनाई गई हैं श्रौर स्त्रियों के सिर शरीर के अनुपात 
छोट बनाये गये हैं । वू दी शैली के ।चित्रों|में प्रकृति का चित्रण उद्दीपन के रूप 
में हुआ है। बुक्ष पुष्पों और लताओं से! आच्छादित हैं। जल का अंकन गहरी पृष्ठ- 
भूमि पर सफेद रंग की लहरदार रेखाओं द्वारा किया गया है। इस शैली के चित्रों 
में आ्राकाश का चित्रण अत्यन्त सुन्दर हैं । इंस शैली के चित्रांकन में  गोलाई लाने के 
लिये काली तिरछी रेखाओं की सुकोमल/छाया काञयोग किया गया है। बूँदी, 
शेल्ी के चित्रों में पुरुषों को चक्‍क रदार जामा, कमर में लम्बा संकरा' पटका और 
सिर-पर अधपट्टी पगड़ी बाँध: बनावा गया हैं । स्त्रियों को वक्ष-स्थल पर चोली, 
नीचे लहंगा और सिर पर ओढ़नी पहने दिखाया गया है । इस शैली के चित्रों! में पशुर 
चित्रण अत्यन्त सुन्दर है । चित्रों में दर्शाये गये मवन प्रायः मुगल शैली के हैं । 
उद्यानों में पीठिकायें तथा फव्वारें आंदि चित्रित किये गये हैं। बूंदी शली के 
चित्रों में सोने और चांदी के रंगों के अलावा लाल, पीले, हरे, सफेद और काले रंग! 
का अधिक प्रयोग किया गया है । बूंदी शेली के चित्रों में पुष्पित पौधे, स्त्रियों का ! 
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छोटा कद तथा रुंत्रि दृश्यों के: चित्रण में दक्षिण शैली का प्रभाव दृष्टिगत . 
होता है। 5 
मसारवाड़ शली--मा रवाड़ में भी चित्रकला की परम्परा अत्यन्त प्राचीन है । 
मध्य काले में इस क्षेत्र में चित्रकला की एक पृथक्‌ शैली का उदय हुआ जिसे-मारवाड़ 
औली कहा जाता है। इस शैली का विकास व6वीं शत्ताब्दी में हुआ था। राव 
मालदेव (53-562 ई.) ने. इस कला को प्रोत्साहित किया । उसके काल में 
जोधपुर दुर्ग के चोकोलोव- महलों में अनेक चित्र बनाये गये जिनमें 'राम-रावण युद्ध 
र सप्तशती' के चित्र प्रमुख हैं। इन चित्रों के चेहरे दढ़ और शआँदें मीनाक्षी हैं। ।6वीं 
बतारुदी, के उत्तराध में मोटा राजा उदयसिह ने मुगलों की श्रधीनता स्वीकार करली | 
इसके बाद मारवाड़ चित्रकला पर मुगल प्रभाव पड़ने लगा । 640 ई. में लिखित “मागवर 
पराए इसका प्रमुख उदाहरण है। इस ग्रन्थ के चित्रों की श्राकृतियाँ तो स्थानीय 
शैली की हैं किन्तुं वेश-भूषा मुगल शेली की हैं । मारवाड़ शैली पर मुगल प्रभाव 
उत्तरोत्तर बढ़ता गया । परवर्ती काल के 'ढोलामारु! के चित्र में ढोला की पगड़ी 
. मुगल शैली की हैं। इसी प्रकार 620 ई. में बने 'बिलाबल राशिनो' नामक चित्र के 
स्थापत्य के अंकन में मुगल प्रभाव दिखाई देता है। महाराजा गज़सिंह के काल में 
जने अनेक चित्र तो पूर्यतया मुगल शैली के है। महाराजा जसवन्त सिंह (638- 
2678 ई.) को मुगल कला से अधिक अनुराग था । उसने अनेक स्थानीय और मुगल 
कनाकारों को अपने राज्य में संरक्षण प्रदान किया । इस काल में बने चित्रों में मुगल 
प्रभाव श्रधिक दिखाई पड़ता है । इन चित्रों के रंग, आभूषण, वस्त्र, प्रप्ठभूमि 
उद्यान तथा शाही पोशाक आदि मुगल शैली के हैं लेकिन स्त्रियों की वेशभूषा 
स्थानीय है । इस काल में 'दोलामारू' और 'सोहनो महिवाल' आदि तत्कालीन प्रेम- 
कथाओं के चित्र बनाये गये । इसके अतिरिक्त मतीराम और केशवदास की साहित्यिक 
कतियों, विविध ऋतुओं तथा राग रागनियों के चित्र बनाये गये । अठारहवत्रीं शताब्दी 
के आरम्म में . महाराजा अ्रजीतर्सिह के शासनकाल में मारवाड़ शैली पर मुगल 
विकाफी प्रध्रिक बढ़ गया । अब मारवाड़ी शैली की विशेषतायें लुप्त हो गई भौर 
वह मुगल शैली को अनुकृति मात्र बनकर रह गयी । इस काल के चित्रों के विषय 
, वी स्थानाय थे किन्तु चित्रांकत पूर्णतया मुगल घेली का था । इन चित्रों में मुगल 
 त-पुर, फब्बारें तथा तुर्की स्तानागार के अंकन की प्रधानता है ) महाराजा विजय 
सिह के काल (752-4793६.) में मक्ति और शूृंगार रस के चित्रों का अंकन 
आाधक हुआ । इसके बाद मानसिह के शासनकाल में भो मारवाड़ में कुछ अच्छे 
डित्र चने किन्तु उसके बाद मारबाड़ को चित्रकला पतमों नन्‍्मुख हो गयी । 
किशवगढ़ शैलो--किशनगढ़ राजपुताना के मध्य छोटा-सा राज्य या । पहले 
पह क्षत्र मारवाड़ राज्य के अधीन घा। किन्तु 7699 ई. में जोधपुर के महाराणा उदय 
सिह के पुद किशनसिह ने यहाँ पृथकू राज्य की स्थापना की -थी ।_ किशनगढ़ 


बहन 
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राज्य के संस्थापकों ने आरम्म से ही मुगलों की अधीनता स्वीकार करली थी। झतः 

उनके रहन-सहन, कला ज्ौर संस्कृति पर मुगलों का यथेष्ठ प्रमाव पड़ा । राजपूताना 

के अन्य शासकों की मांति किशनगढ़ के शासकों ने मी चित्रकला को संरक्षण और 
प्रोत्साहन दिया जिसके फलस्वरूप यहाँ चित्रकला की एक स्वतन्त्र और रोचक शैली 
का विकास हुआ । 

किशनगढ़ राज्य की स्थापना के समय से ही यहाँ चित्रकला की परम्परा का 

परिचय मिलता हैं । किशनर्सिह' के उत्तराधिकारी सहसमल (65-648 ई.) के 

काल के एक चित्र में आखेट का दृश्य अंकित किया गया है । इसके पश्चात्‌ हरिसिंह 
के शासनकाल (]629-640 ई.) में भी उसका व्यक्ति चित्र मिला हैं। परन्तु किशन- 
गढ़ में चिर्रॉंकन की परम्परा का वास्तविक प्रवाह मानसिह के शासन काल (658- 
706 ई.) से आरम्म होता है-। किशनगढ़ दरवार के लेखों के अनुसार मानरसिंह 
के शासनकाल में दरवारी चित्रकार कार्य कर रहे थे। इस काल के एक. चित्र में 

सानसिंह को काले हरित का शिकार करते हुये दर्शाया गया है। इस चित्र को 
शैली मुगल शैली के समान है । इस प्रकार स्पष्ट है कि सत्रहवीं शवाब्दी के अन्त 
में किशनयढ़ में चित्रकला की परम्परा विकसित हो चुकी थी । मानसिह के. 
उत्तराधिकारी राजसिंह के शासनकाल (706-748 ई.) में यह परम्परा और 
विकसित हुई । किशनगढ़ दरवार संग्रह. के एक चित्र में राजसिंह को जंगली भैंसे का 

आखेट करते दिखाया गया है ! इस चित्र की शैली मेवाड़ शैली के समान है । किशन- 

गढ़ के दरवार लेखों से ज्ञात होता है-कि राजसिंह ने !722 चित्रकार मवानी- 
सिंह से श्रपने दरवारियों के मुखाकृति चित्र बनवाये थेः । है 

परन्तु किशनगढ़ की स्वतन्त्र चित्र-शली का संस्थापक राजसिह्न का पुत्र 

सावन्तसिह उर्फ नागरीदास था । उसने सर्वप्रथम विधिवतूढंग से क्रिशनगढ़ में 

चित्रणाला की स्थापना कर यहाँ की पंरम्पराग़त शैली को ,तया रूप दिया । सावंत- 

सिंह एक अच्छा कवि, लेखक झौर चित्रकार था । साहित्यकार के रूप में उसने 
नागरीदास के दाम से दिहारीदन्द्रिका' तथा बन्द, हरचरणदास, द्वीरामल तथा 
कती राम आदि पर टीकायें लिखी थीं | उरुगे चित्रकया का विधिवत अम्यास किया 
था । मुगल दरवार में रहने के कारण उराने मुयल्ल चित्रकला को विशेषताओं को 

निकट से देखा था । त्रत:ः उसने .किशनयढ़ में मी चित्रकला की प्रोत्साहन दिया। 

सावतर्सिह कवि और लेखक होने के साथ कट्टर वैष्णव अनुयायी भी था । उनका 
कृष्ण के प्रति अपार प्रेम घा । उसी समय उसके मन में एक सुन्दरी श्रा बसी जिसका: 
नाम 'बनीठनी' था | वह वदीठनी के रूप पर मोहित हो उसका प्रेमी बन यदा । 
उसने अपने प्रेम का वर्णन राधा और कृष्ण के प्रेम के रूप .में किया । उसके काल हें 

किशनगढ़ के चित्रों में स्त्री आकारों का विकास वनीठनी के रूप में हुमा । दूसरी 

शोर देए्णव साहित्य के आ्राधार पर राधाकृष्ण के चित्रों का अंकर्न ट्रेआ -#ले- लिकों 


359 


में अंक्तिं राघा वनीठनी का ्रेतिरूप: थी यह समस्त प्रिवर्तेत नागरीदास तथा 
उसके चित्रकारं निहालचन्द की कुशल बुद्धि का काये था। अभ्रव किशनगढ़ के चित्रों 
की स्त्री आक्ृतियाँ मछली जेसी आँखें और गोल भारी चेहरे वाली न होकर कमल या 
. खंजन'नयन]|चापल्लमान मेकुटी, पतलें सुकोमल अधघर और लम्बी पतली नाक की 
विशेषताओं से युक्त थी । नारी के इस रूप के चित्रण में उसके वीर भाव के स्थान 
पर माघुर्य तथा कोमलता और चंचलता तथा नारीत्व के माव को प्रमुखता दी गई । 

: इन चित्रों में स्त्रियाँ लता के समान लचकदार छरहरे शरीर वाली तथा लम्बी 
बनाई गई हैं। इस प्रकार सांवतर्सिह के काल में किशनगढ़ शैली की स्त्री आक्ृतियाँ 
राजस्थान की अन्य शैलियों से भिन्न रूप में विकसित हुई । बनीठती का राधा के 
रूय में चित्रण परवर्ती काल के चित्रकारों के लिये राघा का एक आदणश्श रूप वन गया। 
इस प्रकार अ्रठारहवीं शताब्दी के उत्तराध॑में किशनगढ़ शैली आश्चयंजनक रूप से 
उन्नत हुई । बनीठनी के रूप में इसे तवीन प्रेरणा, नवीरझ विधान और कोमलाज्ी 
नारी चित्रण की चेतना मिली ! 


सांवतर्सिह के काल में बने चित्रों में वेष्णव घर्में से सम्बन्धित कृष्ण के चित्रों 

की अ्रविकता है । निहालचन्द ने बनीठनी के चित्रों के अलावा 'सागवतपुरारं/ तथा 

'बिह्नरीषन्द्रिका के आधार पर अनेक चित्र बनायें । सावंतर्सिह के दरवार में निहाल 

न्द के अतिरिक्त सीताराम, अमरचन्द, सूरजमल तथा अमरू आदि चित्रकार थे 
जिन्होंने श्रनेक व्यक्ति चित्र, दरबार तथा आ्राखेट श्रादि के चित्र बनायें । 


सावंतर्सिह के वाद वहादुरसिह, सरदारसिह विरादसिंहं, प्रतापसिह, कल्याण- 
'सिंह, मोकमर्सिह तथा पृथ्वीसिंह के काल में किशनगढ़ शैली न्यूनाधिक परिवतेनों के 
साथ विकसित होती रही । इन सभी शासकों के चित्र किशनगढ़ ,के दरवार संग्रह 
में सुरक्षित हैं। लाडलीदास कल्याणसिंह के काल का प्रसिद्ध चित्रकार था । पृथ्वी 
सिंह के शासन काल (840-]880 ई.) में गीतयोविन्द' के अनेक चित्र बने । 
इस काल तक चित्रकार निहालचन्द के स्त्री आकारों की परम्परा निर्भाते रहे। 
39वीं शत्ताव्दी के अन्तिम चरण में इस शेली की कृतियों में कोमलता के स्थाव पर 
कठोरता आने लगी थी और खुलाई में काली स्याही का प्रयोग किया जाते 
लगा था । - 


किशनगढ़ शैली का विकास दरबारी कला के रूप में हुआ था फिर भी 
' इस शत्ी के चित्रों में विषय की विविधता है। इस शैली के आरम्भिक चित्र दरबार 
तथा झाखेट से सम्बन्धित है । सावंतर्सिह के समय से राधा और कृष्ण चित्रकार के 
प्रिय विषय बन - गये। इस काल में डिहारीपन्द्रिका! भायबतपुराण तथा 
गोत्गोविन्द! पंर आधारित अवेक चित्रों का अंकन हुआ । इसके अ्रतिरिक्त अन्तःपुर, 
रंगमहल, स्वानायार तथा रानियों की -केलि-क्रीड़ा के अनेक चित्र बनाये गये । 
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'बाँदनी रात में तालाब” नामक चित्र! अंतःपुर. का श्रेष्ठ चित्र है। 'संगीत गरोष्ठी!' 
नामक चित्र में संगीत और नृत्य का सुन्दर चित्रण है। किशनगढ़ शैली के चित्रों में 
प्रेमी-प्रेमिकाओं के चित्र विशिष्ठ ढंग से बनाये गये हैं। “लाल बजरा' तथा प्रेम-करीडा' 
नामक चित्रों में नायक-नायिका को नौकाओं पर जल विहार करते दिखाया गया : 
है। इसी प्रकार अनेक त्यौहारों के चित्र बने हैं जिनमें “दोपावली श्लौर दीप! नामक 
चित्र श्रेष्ठ हैं । 


किशनगढ़ शैली के चित्रों में प्रायः पीला, लाल, नीला, हरा, काला, सफेद 
श्रोर सोने-चाँदी के अमिश्रित रंगों का प्रयोग -किया गया है जिनमें पीले, लाल तथा 
नीले रंगों की प्रधानता है । इस शैली की मानव-आक्ृत्तियाँ राजपूताना की अन्य 
शेलियों से भिन्न हैं । विशेष रूप से स्त्री आकृतियाँ लतिका समान लचंकदार, लम्बी 
श्रौर छरहरे शरीर वाली बनाई गई है । इस शैली के प्रशु-पक्षी चित्रण मेवाड़ शैली 
के समान हैं । स्त्रियों का पहनावा लहेंगा, चोली और.- पारदर्शी आंचले है। स्त्रियों 
के गले, सिर, हाथों, कमर तथा नाके में: श्राभूषण बनाये गये हैं जिनमें नाक' की 
घिसरि' विशिष्ठ प्रकार की है ।. पुरुषों के पहनावे में लम्बा जामा, कमर-में पटका 
झ्रौर सिर पर पगड़ी प्रमुख हैं। कमी-कमी घोतती का भी प्रयोग किया गया है । 
इस शैली के चित्रों की रेखायें कोमल, वारीक और मावंपूर्ण है । रेखाशों. में प्रवाह | 
झौर गति है। चित्रों में ग्राम, जामुन तथा केला श्रादि के वक्षों से प्रकृति-चित्रण.' 
किया गया है । किशनगढ़ शैली के चित्र जीवन्त और आत्मा की सच्ची अ्रभिव्यक्ति 
के प्रतीक हैं । 


जयपुर शैली--मध्यकाल में जयपुर राजपृताना का प्रमुंख राज्य था। 
राजपूताना के राज्यों में सर्वप्रथम जयपुर (आम्वेर) ने ही मुगलों की अ्रघीनता 
स्वीकार की थी । अ्रतः यहाँ की कला और संस्कृति पर मुगल कला और संस्कृति 
का गहरा प्रमाव पड़ा । इसके फलस्वरूप यहाँ के चित्र मुगल शैली के अनुरूप बनने 
लगे। स्थानीय विशेषताओं के साथ यह चित्र शैली अठारहवीं शताब्दी में विकसित 
हुई थी । | 


श्रकव्वर का समकालीन आमेर का शासक भगवानदास कला प्रेमी था ।, 

इसने आमेर तथा वैराठ के उद्यानों' में छतरियों पर भित्तिचित्रं वनवाये । इन चित्रों 
“का विपय हिन्दू घर्मं से सम्बन्धित है किन्तु इनकी चित्रांकन शैली मुगल कला के , 
समान हैं। !7वीं शताब्दी में बने रसिकप्रिया, कृष्ण लीला, गोवर्धन धारण, रास 
मण्डल, ग्रीष्म तथा शरद्‌ आदि चित्र मुगल शैली के अत्यधिक प्रभाव के प्रतीक हैं । 
ये चित्र अत्यन्त सजीव कुशल रंग संयोजन तथा; भावधुक्त कोमल रेखाओं से परिपूर्ण 
है। इन चित्रों का विषय स्थानीय है किन्तु वस्त्रादि मुगल शैली के समान हैं । 
8वीं शत्राब्दी! में - सवाई जयाधिह के शासनकाल में बने चित्रों में हिन्दू शैली की 
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थुन:प्रतिष्ठा दिखाई देती है । इस काल में आमेर के भित्ति चित्रों तथा जयसिंह और 
अतापश्निह के व्यक्ति चित्रों में मुखाकृतियाँ हिन्दू शैली के अनुरूप है। इन चित्रों 
का प्राकृतिक चित्रर भी हिन्दू शैली के समान हैं। 9वीं शताव्दी में इस शैली पर 
.यूरोपियन प्रभाव भी दिखाई देने लगता है। रामसिंह के शासनकाल में 850 ई. 
में बने सरस्वती के चित्र में देवी को मुगल शैली में चित्रित किया गया है किन्तु 
देवी को यूरोपीय शैली के अनुरूप कुर्सी पर भ्रासीन बताया गया है । 


जयपुर शैली के चित्रों का प्रमुख विषय राजाओं के व्यक्ति चित्र, दरवार, 
आखेट तथा कृष्ण लीला का चित्रण था। शासकों के बड़े आकार के अनेक चित्र 
बनाये गये । कृष्ण के चित्रों.में उनकी वाल, रास तथा विभिन्न लीलाओं के चित्र 
हैं। अनेक चित्र नायिका भेद के भी .हैं। जयपुर शैली के चित्रों का विधान सुन्दर 
और सुकोमल तथा योजना अ्रलंकारिक और सुरुचिपूर्ण है जिन पर यत्रतत्र मुगल 
अभाव है। चेहरे प्रायः एक चश्म है। चेहरों में गोलाई लाने के लिए काली रेखा 
तथा छाया का प्रयोग किया गया है। चित्रों के मवन तथा स्त्रियों का पहनावा 
मुगल शैली के हैं। .प्रकृति और वांनस्पतिक चित्रण मेवाड़ शैली के अनुरूप है । 
जयपुर शैली केःचित्रों में मुगल शैली के समान काली, हरी और लाल पट्टियों से 
हाशिये बनाये गये हैं । ह ग । 


बीकानेर शली--राजपृताना के अन्य राज्यों की भांति बीकानेर में भी 
स्थानीय विशेषताओं से युक्त मौलिक चित्र शैली का' विकास हुआ । रायसिंह 
(574-6[४ ई.) के काल में मुगल श्रधीनता स्वीकार करते के बाद इस शैली 
पर मुगल प्रभाव बढ़ने लगा था ।इस काल में चित्रित 'रसिक प्रिया' के चित्र 
बीकानेर शैली और मुगल शैली के समन्वय के सुन्दर प्रतीक हैं । किन्तु 'मेघदुत' 
के-चित्र्‌ अपभ्रश शैली के हैं। महाराजा अनुपर्सिह के काल (669-698 ई.) 
में यह शैली चरमोत्कर्पं पर पहुँच गई थी क्योंकि इस काल में अनेक मुगल चित्र- 
कारों ने बीकानेर में संरक्षण प्राप्त किया था | इस काल में बने दरबारी चित्रों 
में स्थानीय शैली का प्रम्नाव तो है किन्तु दरवारी अनुशासन और तड़क-भड़क 
मुगल शैली के समान है। 8वीं शताब्दी में बीकानेर शैली पर मारवाड़ शैली का 
प्रश्नव बड़ने लगा था ॥ बीकानेर के दुर्ग की भीतरी दीवारों पर चित्रित- शिकार 
इेश्य, हरम तथा पौराणिक चित्र इस प्रभाव के श्रेष्ठ उदाहरण हैं। अंग्रेजों के. 
शासनकाल में राजकीय संरक्षण की यह शैली पूर्णतया व्यावसायिक होकर पतन की 
ओर अग्रसर हो गयी । 


थ्रन्य चित्न शैलियां--उपयुक्त शैलियों के अतिरिक्त राजपूताना क्षेत्र में 
अलवर, कोटा, उनियारा- तथा नाथद्वारा में .भी विशिष्ठ चित्र शैलियों का उदय 
हुआ । दिल्ली से निकट होने के कारण अलवर शैली पर मुगल शैली का प्रभाव 
अधिक था। कोटा शैली बूंदी शैली की अनुकृति थी । जयपुर रियासत की जागीर 
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उनियारा के चित्र जयपुर शैली के समान है । किन्तु इस शैली की भ्रांखों का अंकनः 
जयपुर शैली से भिन्न है । इसी प्रकार वेष्णवों के तीर्थस्थल नाथद्वारा की चित्रा : 
शैली भी मेवाड़ की चित्र शैली से भिन्न है । 

मूल्यांकचन--उपयु' क्त वर्णन से स्पष्ट है कि राजपूतवंशीय शासकों के संर- 
क्षण में राजपुताना क्षेत्र में ।6वीं शताब्दी के मध्य एक नवीन कला -शैली का उदय' 
हुआ ,जो अपनी श्रन्तनिहित विशेषताओं के कारण भारतीय चित्रकला के इतिहास" 
से विशेष महत्व रखती है । यह -कला प्राचीन भारतीय चित्रकला का विकसित" 
परिमाजित और सुन्दर रूप थी । इस कला की प्रशंसा करते हुये श्री विद्यार्थी ने: 
कहा हैकि “भ्रन्य भारतीय कलाश्ों की भांति राजपुत-फला भी श्रन्तेर्रात्मा की तह तक 
पहुंचती है । कलाकार जितना अपत्ती श्रांखों से देखता था, उसी को चित्रित करने 
से सन्तुष्ट नहीं होता । उसके श्रान्तरिक जगत में श्रग्य स्वरूप, दृश्य एवं स्थूर्फो - 
होते हैं, इन्हों को वह श्रपनी ,लेखनी से चित्रित करने का प्रयास फरता है श्रौर 
इसीलिए उसकी चित्रक्तारिता एवं मुगल चित्रकारिता में श्रन्तर है। इसका कारण 
यह है कि सुगल चित्रकारिता केवल जगत दृश्य से सम्बन्धित है ।” इसी प्रकार इस 
शैली के स्त्री चित्रण की प्रशंसा करते हुए वाचस्पति गेरोला ने कहा कि---नारी- 
सौन्दर्य फो चित्रित करने में राजपुत शैली के चित्रकारों ने विशेष: दक्षता दिखाई । 
उनके सुगठित सुन्दर श्रंग-प्रत्यंगों का श्राकषक चित्रण और जौहर की बलिवेदी पर. 
श्रात्म विसर्जन का कठोर संकल्प नारी के इन दोनों रूपों को राजपुत-शैली के चित्र- - 
फारों ने बहुत ही सजगता से दश्शित किया है, नायिकाश्नों के चित्र में रीतिकालीन 
कवियों को कल्पनाश्रों को राजपृत-शजल़ो ने साकार-रूप में उतारा है।” नारी--. 
सौन्दर्य के अतिरिक्त राजपूत कलाकार पव॑त्‌, मन्दिर तथा राजस्थान के दुर्ग, प्राचीन, . 
प्रासाद आदि का चित्रण भी बड़ी कुशलता से करते थे । _ 


कस्पनी चित्रकला शैली 


मुगल: चित्रकला पर यूरोपीय प्रमाव का आरम्म. 7वीं शताब्दी में हो गया -. क्‍ 
था। 707 ई. में श्रोरंगजेव की मृत्यु के द़ीड्ं भारत का राजनीतिक वातावरण ' 
प्रस्थिर हो गया था । श्रतः उत्तर भारत में सर्वत्र चित्रकला की श्रवनति के चिन्ह 
दृष्टिगोचर होने लगे । दिल्‍ली के भ्रनेक चित्रकार श्राश्रय की खोज में मारत के प्रन्‍्य _ 
भागों में चले गये । मुशिदावाद के नवाब ने 40 वर्षों तक इन चित्रकारों को आश्रय - 
प्रदान किया । किन्तु 8वीं शताब्दी के उत्तरार्घ में मुशिदावाद में भी राजनीतिक 
अस्थिरता व्याप्त हो गई। फलतः इन चित्रकारों को पुनः आश्रय की खोज में 
मटठकना पड़ा । अनेक चित्रकार मुशिदावाद. छोड़कर कलकत्ता और पटना में भ्रा 
बसे । इस प्रकार दिल्‍ली की मुगल शैली पटना पहुँची | उस समय पटना अंग्रेजों 
. का प्रमुख व्यापारिक केन्द्र था। यहाँ ईस्ट इण्डिया कम्पनी के अनेक कार्यालय थे 
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:जहां अनेक अ ग्रे ज़ अधिका री रहते थे । इन अधिकारियों ने मारतीय चित्रकारों से 

ग्पनी कल्पना के प्रनुरूप अनेफ लघु व्यक्ति चित्र बनवाये जिससे पटना में एक 
' छिशिष्शे कला शैली का जन्म हुआ जिसे 'कम्पनी शैली” कहा जाता है । इस शैली 
. का.हैई उत्तर में वंगाल और पंजाब से लेकर महाराष्ट्र तक विस्तृत था । किन्तु “इसे 
पटता शैली' भी कहा जात्ना है क्योंकि इस शैली का उद्भव सर्वप्रथम पटना में 


जुप्नां धा। लालचन्द और गोपालचन्द कम्पनी शैली के उद्भव काल के प्रसिद्ध 
चित्रकार.थे। उन्नीसवीं शताब्दी कम्पनी शैज्ञी के विकास का युग था | इस शैली 


के विकास में सेवकराम, लाला ईश्वरीप्रसाद, हुलासलाल, जयरामवास तथा फक्की रचंद 
प्रादि चित्रकारों ने महत्वपूर्ण योगदान दिया था । इस काल में इन चित्रकारों को ईस्ट 
ण्डिया कम्पनी के झ्रधिकारियों तथा रईसो का संरक्षण प्राप्त होता रहा। यह 

: संरक्षक भारतीय तथा यूरोपीयंन मिश्रित शैली के लघु व्यक्ति चित्रों का निर्माण 
करवति थे । कम्पनी -शैली के चित्रों में रेखांकन क्री कठोरता है। इन चित्रों की 
'सानव आक्ृतियों को कोमलता से चिकना, गठनयुक्त और बारीकी से वनाया गया 
है । आकृति की सीमा रेखायें सत्तोषजनक हैं परन्तु चित्र भावशून्य हैं। इन चित्रों 
में मुगल शैली का भी पर्याप्त प्रभाव था किन्तु चित्रकला की कलात्मक विशेषताञ्रों 

तथा सृजनात्मक शक्ति का लोप हो चुका था । 

अठा रहवीं शताब्दी के ग्रन्‍्त और उन्नीसवीं शताब्दी के आरम्भ में 50 से 

अधिक अंग्रेज चित्रकार तेल रंगों से भारतीय राजाओं और रईसों के आरदमकद 
व्यक्ति चित्र बनाकर घन कमाने की लालसा में भ[रत श्राये | इनमें से कई चित्रकार 
शपनी कला में दक्ष थे। शीघ्र ही इन चित्रकारों .द्वारा बनांये गये चित्रों की माँग 
उच्च वर्ग में काफी बढ़ गई | जिससे भारतीय चित्रकला की परम्परागत शैली 


. बिलकुल समाप्त हो गई। 857 की असफल .क्रान्ति से भारतीयों के विश्वास 
भ्रौर भ्रास्था को गहरा आघात लगा । देश में तेल चित्रों की बढ़ती हुई मांग के 


कारण 9वीं शताब्दी के उत्तराध॑ में भारत में एक नवीन कला घारा भ्रस्फुटित 
हुई जो पाश्चात्य. कला से प्रभावित थी। इस शैली के चित्रकारों में राजा रवि 
वर्मा का नाम अग्रगण्य है। राजा रविवर्मा ने थियोडोर जेनसन तथा अन्य यूरोपियन 
चित्रकारों से कला दीक्षा ली थी । राजा रविवर्मा ने इस शैली के प्नेक व्यक्तिचित्रों, 
रृश्य चित्रों तया धामिक और पौराणिक चित्रों का निर्माण किया । इन चित्रों का 
विषय तो भारतीय था किन्तु शैली और संयोजन पूर्णतया पाश्चात्य ढंग का था शभ्रत 
ये चित्र काव्यगत भावना तथा उन्नत कल्पना से परे थे । ये चित्र रंगमंच की अबु- 
कृति या स्थूल जगत की भांकी मात्र बन कर रह गये। लीथो प्रेस में छपने तथा 
सस्ते होने के कारण इन चित्रों का प्रसार तो काफी श्रधिक हुआ किन्तु इससे भार- 
तीय कला की कलात्मकत्ा और विशिष्ठता समाप्त हो गई । मथुरा के रामास्वामी 
नायडू भी इसी परम्परा के प्रसिद्ध चित्रकार थे। दूसरी शोर अंग्न॑ज शासकों ने 
भारत में प्रपनी संस्कृति का प्रसार करने के लिए कला प्रशिक्षण हेतु वम्वई. कल- 
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कत्ता, मद्रास और लाहौर में झ्रार्ट स्कूल में स्थापित किये जहाँ भारतांय विद्यार्थियों को 
यूरोपीय चित्रकला की शिक्षा दी जाती थी ! अनेक भारतीय विद्यार्थियों ने इन आए 
.स्कूलों में प्रतेश लिया । परन्तु 20वीं शताब्दी के आरम्म तक- भारत में विदेशी 
चित्रकला का वीजारोपण नहीं हो सका क्योंकि परम्परावादी भारतीय चिदेशी शैली 
की विश्ेषताश्रों को हृदयंगम नहीं कर सके । | । 
20वीं शताब्ती के आरम्भ में मारतीयों में राजनीतिक, घामिक, सारमा- 
जिक और सांस्कृतिक जागृति उत्पन्न हुई । जिसके परिणामस्वरूप कला के क्षेत्र में 
भी नवीन जागरण हुआ । इसका श्रेय कलकत्ता स्कूल आफ शा के भिन्मीपल् श्री 
ई. वी. हैवेल तथा अवीन्द्रनाथ ठाकुर को है। हैवेल ने भारतीय विद्यार्थियों को 
विदेशी रीतियों से दी जाने वाली कला शिक्षा की त्रुष्टयों को समभा ।ै हैवेत 
यूरोपियन चित्रों की नकल करवाने की प्रथा को उचित नहीं मानते थे। अतः उन्होंने 
भारतीय जीवन और आदर्श से पूर्ण मुगल तंथा* राजूपूत कला की और ध्यान 
दिया । उन्होंने कलकत्ता स्थित आर्ट स्कूल के विद्यार्थियों "को यूरोपियन चित्रों के 
स्थान पर उत्कृष्ट भारतीय चित्रों के निर्माण की प्रेरणा दी। संयोग से उनकी 
मैंट ब्नवीन्द्रनाथ ठाकुर से हुई अवीन्द्रभाथ ठाकुर ने युवाकाल में इटली के चित्रकह्ार _ 
गिलहार्डी से चित्रकला की शिक्षा लेकर अनेक तेल . चित्रों का निर्माण किया था| 
परन्तु वे समन्वयवादी थे । विश्व को किसी भी शैली को - भारतीय बना लेना उनकी 
विशेपता थी । उनकी मान्यता थी कि स्वदेशी परम्परा के झ्ाघार पर ही भारतीय 
कला जागरण तम्मव है ।भतः वे हैवेल, की योजना के कर्णत्रार बने ।] हैवेल ने उम्हें 
कलकत्ता के आर्ट स्कूल की मारतीय चित्रकला की कक्षाओं का अ्रध्यक्ष बना दिया । 
इसके फलस्वरूप भारत में एक नवीन कला प्रस्फुटित हुई जो अ्रजन्ता की कला से 
प्रेरित और मुगल, पहाड़ी, राजपूत, चीनी झोर जापानी कला का सुन्दर सम्मिश्रण 
थी । इस शैली के चित्रों में प्राचीन विषयों से लेकर वर्तमान जीवन के विभिन्न प्राकृ- 
तिक रश्यों, जनजीवन, लोक पर्व तथा इतिद्वास और पुराण आदि का सुन्दर शोर 
सजीव श्रंकन किया गया है। इनमें 'नुद्धजन्म' बुद्ध और सुजाता' मेधदुंत' 'उन्तर 
खय्याम' तिष्य रक्षिता का दर मडाहू, “गणेश जननी आ्रादि प्रमुख हैं । श्रवीन्द्रनाध ठाकुर 
ने मारतीय भित्ति चित्रण परम्परा को भी पुनर्जीवित कियां। कलकत्ता के आर्ट स्कूल 
की दीवारों पर बने कच श्र देवयानी' के चित्र इसके प्रमुख उदाहररा हैं | बवीद्द्रनाथ 
ठाकुर के अनेक शिष्य इस शैली के प्रसिद्ध चित्रकार हुये जिनमें सुरेन्द्रनाथ गाँगुली, 
नन्दलाल वसु, मुहम्मद खान तथा वीरेश्वर सेन आदि के नाम विशेष उल्लेखनीय 
है । बंगाल के चित्रकार यथार्थ से दूर होकर कल्पना को अधिक महत्व देते थे । 
अतः चौथाई शताब्दी पश्चात्‌ ही यह कला पतनोन्‍्मुख हो गई । | 
बंगाल में विकसित उपयुक्त शैली ने मारतीय चित्रकला को अत्यधिक 
प्रमावित किया । किन्तु वम्बई बंगाल के इस प्रमाव से अछुता रहा । यहाँ पाश्चात्य 
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शैली की प्रधानता बनी रही । 9वीं शताब्दी के अन्तिम दिनों में बम्बई के जे. 


स्कूल झॉँफ शार्ट के प्रिसीपल ग्रीफित्स ने भारतीय कला के उत्थान के लिए प्रयत्न 
किये। उन्होंने श्रजन्ता के चित्रों के अव्ययत और अनुकृतियां को तैयार करने का 


एक विस्तृत कार्यक्रम बनाया किन्तु आशिक कारणों से यह कौर्येक्रम आगे नहीं वढ़ 
सका । 20वीं शताब्दी के भधरारम्भ में अंश्वेई के जे. जे. स्कूल ऑफ आर्ट के प्रिसीपल 
- सोलोमन की प्रे रणा से यहां पाश्चात्य तथा भारतीय शैली के समन्वय का पुन 

अयास किया गया । धुरच्दर तथा झललेकला नामक चित्रकारों ने इस क्षेत्र में कई नवीत 
ओऔऔर उल्लेखनीय प्रयोग किये | इस स्कूल के भारतीय कला के अध्यापक जगन्नाथ 
आदिवासी के निर्देशन में बम्बई के कला अभ्यासी छात्रों-ने प्राचीन भारतीय कला 
शैद्धियों जैसे भ्रजन्ता, राजपूत तथा .काँगड़ा आदि का विशेष भ्रध्ययत किया। इन 
' चिन्नकारों ने इन शैलियों को अपनी कल का आधार बनाया । वम्बई आर्ट स्कूल ने 
मारतीय कला के विकास के साथ पाम्चात्य शैली का भी भ्रति उत्तम रूप विकसित 
किया जिसे स्वाभाविक या यथार्थ शैलों कहा जाता है । प्रारम्भ में बंगाल के कला 
: समर्थकों ने बस्वई के इन प्रयासों की आलोचना की थी । किन्तु श्राज बम्बई भार- 
तीय श्रौर यूरोपियन शैलियों की मिश्रित कला का प्रमुख केन्द्र बन चुका है । 


है. हक 4.3 
भारतीय संस्कृति पर पाश्चात्य प्रभाव 
__ (798९ ०0 ९(/९८४६ णा पाता») (एाएा९) 


--मारत की शस्य श्यामल धरती पर अति प्राचीनकाल से अ्रनेक विदेशी 

भाक्रमण होते रहे हैं। प्राचीनकाल में यूनानी, शक, कुषाण और हूण श्रादि 
ज्ञातियाँ श्राक्मणुकारी के रूप में मारत में आयी । ये आक्रमणकारी भिन्न संस्क्रति 
के स्वामी थे । किन्तु भारतीय संस्कृति ने श्रपती समन्‍्वयवादी विशेषज्ञा .के कार 


इन आाक्रमणकारी जातियों को अ्रपनी सांस्कृतिक धारा में शामिल कर लिया था । 
इस समन्वय के फलस्वरूप भारतीय संस्कृति ने श्राक्मणकारी जातियों की संस्कृति 


के गुणों को ग्रहण किया परन्तु श्रर्पनी संस्कृति के भ्राघार को अक्षुण्ण बनाये रंखा । 
मव्यकाल में हुये मुस्लिम श्राक्रमण से भारतीय संस्कृति को गहरा आधात पहुंचा 
जिससे यह संस्कृति श्रपने ही दायरे में सीमित हो गयी थी। कालान्तर में हिन्दू 
श्रौर मुस्लिम संस्कृति में.न्यूनाधिक सास्क्ृतिक समन्वय भी हुआ । . किन्तु फिर भी 
इस संस्कृति की आधार और मान्यतायें नहीं बदलीं । परन्तु अंग्र जो ने अपने दीघ॑ 
' शासनकाल में अपनी शासन व्यवस्था को इस प्रकार व्यवस्थित किया कि 
उसके परिणामस्वरूप भारतीय संस्कृति में अनेक उल्लेखनीय परिवर्तन स्वतः हीः 
उत्पन्न हो गये | वैसे परिवर्तत तो निरन्तर ही होते रहे हैं «किन्तु अंग्र जों:ने इसः' 
परिवतेत को गति प्रदान की जिसेसे भारतीय संस्कृति के सभी क्षेत्रों में: महत्वपूर्ण! 
परिवर्तेन उमर कर सामने आये । इस काल में पाश्चात्य संस्क्ृति,के . प्रेश्नावंस्व॒रूप 
भारत में एक नई और भिन्न व्यवस्था का जन्म हुआ । इस सम्बन्ध में डॉ. एम.एन 
भीनिवास ने लिखा है कि “अ्रग्रेजी शासन के कारण भारतीय समाज और संस्कृति 
में बुनियादी श्रौर स्थायी परिवर्तन हुये । यह काल भारतीय इतिहास के पिंछलें सभी 
कालों से भिन्न था क्‍योंकि शब्रग्नज अपने साथ नई: आंद्योगिको। संस्यायें, ज्ञान 
विश्वास श्रौर मुल्य लेकर श्राये थे ।” 


408 ई,. में पुतंगाली नाविकः वास्कोंडिगामा द्वारा भारत के समुद्री मार्ग 
की खोज के वाद भारत का पश्चिमी देशों से प्रत्यक्ष और नियमित सम्पर्क आरम्भ 
हुआ था । इस प्रकार सर्वेप्रथम पुतेंगाली मारत में आये । इनके बाद क्रमशः डच, 
अंग्रज और फ्रांसीसी व्यापार के उद्देश्य से मारत आये । 608 ई. में ब्रिटिश ईस्ट 
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इण्डिया कम्पनी ने मुगल सम्राट जहागोर से भारत में व्यापार करने की आझ्ाज्ञा 
, लेकर सुरत में श्रपना कार्यालय खोला । अंग्रेजों की देखा-देखी फ्रांतीसियों ने भी 
664 ई. में फ्रॉंच ईस्ट इण्डिया कम्पनी की स्थापना की । प्रारम्भ में इन विदेशी 
व्यापारिक कम्पनियों में व्यापार सम्बन्धी अधिकारों के लिये प्रतियोगिता होती 
रही । 739 ई. तक भारत के साथ इन पाश्चात्य देशों का केवल ज्यापार सम्बन्धी 
सम्पर्क ही था जिसके कारंण भारतीय संस्क्ृत्ति उनके प्रभाव में अछुती रही , 
परन्तु 8वीं शताब्दी में मुगल साम्राज्य की केन्द्रीय शक्ति की निबंलता के कारण 
भारत की राजनीतिक एकता छिन्न-भिन्न हो गयी । अब भारत की डांवाडोल राज- 
नीतिक स्थिति ने पाश्चात्य व्यापारियों में राजनीतिक महत्वाकांक्षा जाग्रत कर दी 
श्रौर वे यहाँ राज्य करने का स्वेप्न देखने लगे। भारत में राजनीत्तिक शक्ति की 
'स्थापना का प्रमुख संघर्ष अंग्रेजों श्रौर 'फ्रांसीसियों के मध्य हुआ जिसमें निर्णायक्र 
सफंलता श्रग्म जों को मिली | 8वीं शताब्दी के मध्यकाल तक भारत के एक बड़े 
भू-माग पर अंग्रेजों का शासन स्थांपित हो नग्नोथा। अंग्रेज अपने पूर्ववर्ती श्राक्रमण 
कारियों से अधिक धूते श्ौर चालाक थे । उनकी मान्यता थी कि भारत पर निर्वाघ 
. शासन करने के लिए भारतीयों को केवल शारीरिक रूप से ही नहीं अपितु मानसिक 
रूय से भी ब्रिटिश शासन का गुलाम बनाया जाना अति आवश्यक है। किसी भी 
देश या जाति को मानसिक रूप से गुलाम बनाने के लिए यह झ्ावश्यक है कि उस 
देश या जाति की संस्कृति की मान्यताग्रों और श्रादर्शों को बदला जाय। अतः 
अपने इस उद्देश्य को प्राप्त करते के लिये अंग्रेजों ने शासक वनते ही भारतीय 
संस्कृति को प्रभावित करना झआरस्म कर दिया | इस सम्बन्ध में प्रोफेसर हुसायूं 
, कबीर ने लिखा है “चंचल यूरोपीयन भावनाश्रों ने प्रत्येक वस्तु की सुक्ष्म परीक्षा 
को । एक ओर तो भौतिक जीवन को अवस्थाप्रों-में परिवर्तन किया श्रौर दूसरी श्रोर 
विश्वासों श्रौर परस्पराओं के श्राघार को नष्ठ कर दिया ।” इस प्रकार अंग्रेजों का 
उदृश्य भारतीय संस्कृति को नष्ट कर भारतीयों को पाश्चात्य संस्कृति के मायाजाल' 
में फंसाना था। चूंकि अग्रेज शासक थे उनकी संस्कृति ने अनेक अ्रच्छाइयां, अनेक 
- आधुनिक व प्रगतिशील तत्व तथा असंख्य प्रलोभन थे । अतः भारतीयों के लिये स्वयं 
की संस्कृति को उनकी संस्कृति के प्रभावों से बचाये रखना सम्भव नहीं हुआ । उस 
' काल में भारतीय संस्क्षत्ति में अनेकों ब्रुराइयां व्याप्त हो चुकी थीं। भ्रतः हम उनकी 
संस्कृति की ओर आकर्षित हुये और उसे अपनाया | इन सबके परिणामस्वरूप 
हमारी जाति-प्रथा, संयुक्त परिवार, तरिवाह, घमं, कला, . परम्परा, साहित्य, संगीत, 
॥॒ विचार, आदर्श, लक्््यः और मूल्य आदि सभी पाश्चात्य संस्कृति झे प्रभावित हुये । इस 
प्रकार भारत की विशान: संस्कृति जो अति प्राचीर्वकाल से काल की विपरीत परि- , 
स्थितियों में रृता से पाँव जमायें अ्रचंल खड़ी थी । पाश्चात्य, प्रभाव से कुछ समय _ 
के लिए विचलित हो गयीं। 9वीं शताब्दी के आरम्म तक भारतीय संस्कृति 
पराश्चात्य संस्कृति से पूरक प्रभावित हो गई थी । भारत के शिक्षित वर्ग का अपनी 
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सभ्यता और संस्कृति पर विश्वास उठ गया था और वे पाश्चात्य संस्कृति और 
ज्ञान को श्रेष्ठ मानने लगे थे । हिन्दू धर्म में व्याप्त बुराइयों के कारण प्रमेक 
हिन्दुओं ने ईसाई घर्म ग्रहण. कर लिया था। कुछ समय के .लिये तो ऐसा भ्रत्तीत 
होने लगा था कि पाश्चात्य प्रभाव के कारण -हमारी संस्कृति सदा के लिए नष्ट 
हो जायेगी । फिर भी उस समय भारत में एक ऐसा वर्ग था जो पाश्चात्य संस्कृति 
बढ़ते हुये प्रभाग से चिन्तित था और उसका विरोध कर रहा था। 857 की 
ऋान्ति का एक महत्वपूर्णो कारण अंग्रेजों का बढ़ता सांस्कृतिक हस्तक्षेप भी घा। 
857 ई. की क्रांति के वाद जब भारत का जासन ब्रिटिश साम्राज्ञी के अधीन हा 
, तीअग्न॑जों की इस नौति.में थोड़ा परिवर्तन आया ! इसी समय भारत के वुद्धिडीवी 
चर्ग ने सामाजिक और बामिक सुधार आ्राॉँदोलन का सूत्रपात किया जिसका उद्देश्य 
नारतीय,समाज ब्ौर धर्म में व्याप्त बुराइयों को, दूर कर भारतीय संस्कृति का 
पुनदत्थान करना था । इससे सारतीय संस्कृति में एंक नई चेतना जागृत हुई और 
भारतीयों को अपनी संस्कृति और सभ्यता की श्रेष्ठता का - ज्ञान हुआ । इसके बाद 
भी पाश्चात्य संस्कृति भारतीय संस्कृति को प्रभावित करती रंही ।-किन्तु इस आंदालन, 
के वाद पाश्चात्य भौर भारतीय संस्कृति के तत्वों में ऐसा सामंजस्य किया गया जिसमें 
पाण्वात्य प्रभाव से भारतीय संस्कृति के दोष दूर हो सके और वह समृद्ध हों सके 
किन्तु उसका श्राधघार, आदर्श भर मान्यतायें श्रक्षुण्ण रहें । फिर भी अंग्र जा के दीच 
शासनकाल में पाश्चात्य संस्कृति ने मारतीय संस्कृति के किसी भी पक्ष को अपने 
प्रमाव से अ्रछुता नहीं छोड़ा ह ॥ ; 
पाश्चात्य प्रभाव के फलस्वरूप भारतीय सांस्कृतिक, जीवद में क्रान्तिकारी 
परिवर्तन हुए । कालंमाव्स के अनुसार अंग्रेजों ने भारतीय संस्कृति पर दो प्रकार 
के प्रभाव डाले--प्रथम, विघटनात्मक श्र छिक्तीय रचनात्मक । प्रथम रूप में उन्होंने 
भारतीय संस्कृति को नष्ट किया भौर द्वितीय हैँफ में उन्होंने भारत में पाश्चात्य 
संस्कृति और सम्यता की स्थापना की । भारतीय संस्कृति पर अंग्रेजी प्रभाव के 
सम्बन्ध में कारलमावर्स ने लिखा है कि “विजेताओं में अंग्र ज प्रथम थे जिन्होंने हिन्दू 
संस्कृति'“'को नष्ट कर दिया तथा यहाँ के उद्योग-धन्बों की जड़ें काट दीं और भारतीय 
समाज में जिन वस्तुओं को आदर और उच्चता प्राप्त थी । उनके उत्कप को छीच 
“लिया ४/पाश्चात्य संस्कृति हे भारतीय संस्कृति के सभी पक्षों को प्रमावित किया । 


सामाजिक प्रभाव 
पाश्चात्य संस्कृति के प्रमाव के कारण भारतीय समाज में आ्राधारभूत परि- 
वर्तन हुए । जांति प्रथा हिन्दू समाज की रोढ़ ह । मब्यकाल में मृस्लिम शासकों के 
भय से भारतीय व्यवस्थाकारों ने हिन्द घर्म और समाज की रक्षा के लिए जाति 
प्रथा को कठोर बना दिया था । मध्यकाल में !मक्ति श्रारदोलन के अनेक आचोर्यो 
ने!जाति-भेद समाप्त करने का प्रयत्न किया था किन्तु उनके प्रयत्त सफल नहीं हुए 
थे । अत्त: अंग्रेजों के समय में भी भारतीय समाज में जातिि-प्रथा. अपने समस्त 
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नियमों और प्रतिवन्धों के साथ प्रचलित! थी । परन्तु पाश्चात्य संस्क्ृत्ति के प्रभाव से 
भारतीय;जाति प्रथा में संस्थात्मक और संरचनात्नक्र एरिवर्तेन हुए । यद्यपि अंग्रेजों 

भारतीय जाति प्रथा में प्रत्यक्ष रूप से कोई हन्तक्षेप नहीं किया । किन्‍्त अंग्रेजी 
- शासन में कुछ ऐसे कारक थे जिनके माध्यम से उन्होंने हमारी जाति प्रथा पर प्रह 
किया । अंग्रेजी शासन काल में श्रौद्योगीकरण के कारण नगरों। का विकास हुआ 
हजारों की संख्या में श्रमिक रोजी कमाने के लिए तगरों.में वस गए। नगरों के 
वातावरण ने जाति प्रथा की रुढ़ि को समाप्त करने में योगदान दिया क्योंकि न 
में विभिन्न जाति के लोगों को साथ-साथ काम करना, रहना श्र खाना-पीचा पड़चा 
' था । श्रौद्योगीकरण के कारण जाति पर आधारित-वंशांनुगत; घ॒न्घें , नष्ट' हो/गये ! 
नगरों की घनी आबादी के कारण .कोई किसी को व्यक्तिगत रूप से नहीं जानता 
था । अ्रतः लोगों को अपनी जाति छिपाने में कोई कठिनाई नहीं होती थी । अंग्र जों 
की नवीन शासन व्यवस्था तथा वारिज्य और व्यापार के विस्तार ते अ्रसंख्य नवीन 
: पैशों को जन्म दिया । अंग्र जो ने भारतीयों को इन नवीन पेशों को चुनने का अवसर 
दिया । कोई भी व्यक्ति अपनी योग्यता और कुशलता के आघार पर किसी भी पेशे 
को अ्रपना सकता था । इससे जाति के आधार पर पेशे नष्ट हो गए । यातायात के 
साधनों के विकास ने भी जाति-प्रथां की जटिलता को कम करने में मदद की। 
रेलगाड़ी, बस और ट्राम आदि में विभिन्न जातियों के लोगों का साथ-साथ बेंठकर 
यात्रा करनी पड़ती थी जिससे जाति-पांति और छुप्राछृत की भावना कम हुई । 


. जाति-प्रैथा की जठिलता में कमी लाने का प्रभावशाली कारण पाश्चात्य 
शिक्षा थी। परम्परागत भारतीय शिक्षा उच्च वर्ग तक सीमित थी किन्तु पाश्चात्य 
शिक्षा के द्वार सभी वर्ग के लोगों के लिए खुले थे । ग्रतः अब निम्न जातियों में भी 
शिक्षा का विस्तार होने लगा । अंग्रेज व्यक्तिगत स्वतन्त्रता के समर्थक थे।' श्रत 
* उन्होंने भारतीयों को भी यही शिक्षा दी। पाश्चात्य शिक्षा ने समानता, स्वतन्त्रता, 

प्रजातन्‍्त्र और बन्धुत्व के पाश्चात्य आदर्शों को शिक्षित भारतीयों के मस्तिष्क में 
भर दिया जिससे जाति-प्रथां कमजोर .होने लगी। पाश्चात्य शिक्षा जन्म पर 
आधारित न होकर व्यक्तिगत योग्यता पर आवारित थी। इस शिक्षा ने ऐसी- 
परिस्थितियां उत्पन्न कर दी जिसमें विभिन्न जाति के स्त्री-पुरुषों को साथ पढ़ने 
और काम करने का प्रवसर मिला जिससे विभिन्न जातियों में सहयोग श्र मेल- 
. मिलाप की भावना में वद्धि हुई। पाश्च्रात्य शिक्षा के प्रभाव के कारण भारत में 
राजनीतिक आन्दोलन आरम्भ हुए । इन आन्दोलनों में समी जाति, वर्ग ग्रीर 
सम्प्रदाय के लोग ने सम्मिलित रूप से भाग लिया जिसके फलस्वरूप जातीय विभेद 
में कमी हुई । 
. पाश्चात्व प्रमाव्‌ से जाति प्रथा की जठिलता में कमी के फलस्वरूप छुआछूत 
की भावना में भी कमी हुई । पाश्चात्य शिक्षा ने भारतीय समाज में समानता क 
सिद्धान्त को विकसित किया । शिक्षा के प्रसार,-:यातायात, के साधनों की उन्नति 


कया ; आा: 


है 
किया । इमके ऊपर नी पाण्चात्य संसक्षति का स्पष्ट प्रमाव था ! 


पाश्चात्य शिक्षा और अ्रौद्योगीकच्ण ने भारतीय समाज को संस्थाश्रों को 
मो प्रभादित किया । वाज्चतत्य स्क्षा के आदर्शो के अन्तर्गत भारतीयों को व्यक्तिगत 
गेघिकार, समानता और सुख का पाठ पढ़ाया गया जिससे भारतीयों में -सामाजिक 
त्याद और कत्त व्य की भावना समाप्त हो गई। पाश्चात्य_शिका का व्यक्तिवाद का 
आदर्श संयुक्त परिवार के समप्टिवाद के आदर्श के विपरीत था। अ्रतः इसके 
परिणामस्वरूप मारतीय समोज के आदर्श संयुक्त परिवार का विघटन आरःम्म हो 
गया । पाश्चात्य शिक्षा प्राप्त युवक व्यक्तिगत श्रधिकारं श्र स्वतन्त्रता को अधिक 
महत्व देन लगे -जबकि उनके माता-पिता उनसे परिवार के लिए त्याग की अपेक्षा 
करते रहे । इन विरोधी विचारों ने पारिवारिक संघर्ष को जन्म दिया जिससे. संयुक्त 
परिवार टूटने लगे । पाश्चात्य शिक्षा की इृप्टि से पति-पत्नी और उनके दो बच्चों 
का परिवार ही आदर्श परिवार है। इस भावना के कारण संयुक्त परिवार के: प्रति 
अश्रद्धा बढ़ने लगी । संयुक्त परिवार के विघटन में औद्योगीकरण ने भी महत्वधूर्गा 
भूमिका निभाई । कृषि श्राघारित अर्थ-व्यवस्था के लिए संयुक्त परिवार उपयुक्त था 
किन्तु श्रौद्योगीकरण ने श्र्थव्यवस्था फे हाँचि को बदल दिया । औद्योगीकरण के 
कारण कृषि व कृषि पर पभ्राधारित उद्योग-पन्धे नष्ट हो गये। श्रतः पंरिवार के 
अनेक सदस्य अपनी पत्नी और बच्चों सहित जीविकोपार्जन के लिए झ्ौद्योगिक नगरों 
में जाकर बस गए । घीरे-घीरे उन लोगों में पारिवारिक भावना समाप्त होने लगी । 
कमी-कभी नगरों में परिवार के सदस्यों की संख्या में बढ़ोत्तरी के कारण श्रावास- 
समस्या उत्पन्न हो जाती है जिससे परिवार को अलग घर बसाने पड़ते हैं। श्रौद्योगी- 
करण ने संयुक्त परिवार के कार्यों को घटाकर व्यक्ति को आ्िक दृष्टि से आत्मनिर्मर 
बनाया । इससे संयुक्त परिवार का निरन्तर विघटन होता चला गया । 


'पाश्चात्य संस्कृति ने भारतीयों के _रहन-सहन, रीति-रिवाज और प्रथाओं 
को भी प्रमादित किया । पाश्चात्य संस्कृति के प्रभाव से हमारी वेशभूपा, खान-पान, 
वोलने शौर श्रभिवादन करने के तरीकों में क्रान्तिकारी परिवतंन हुआ । हमारी 
वर्तमान वेशभूषा पेन्ट, शर्ट, कोट, टाई, हैठ, जूते, जुर्सब, रूमाल-आादि सभी 
पाश्चात्य संस्कृति की देन हैं । इसी प्रकार केक, चाय, विस्कुट, ब्रेड, आलू, चिप्स, 
आइसक्रीम, सोडा, शीतल पेय आदि खाद्य-पदार्थ भी पाश्चात्य संस्कृति की देन हैं । 
कप-प्लेट, चम्मच, कांटे, टेविल-कुर्सी पर और वफर भोजन भी पाश्चात्य संस्क्ृति का 
प्रमाव ही है । अभिवादन व सम्वन्धसूचक शब्द-हैलो, टाटा, बॉय-वाॉँय, गृडमानिग, 
मंडम, मम्मी, डेडी, अंकल, आंटी आदि सभी पाश्चात्य संस्कृति से ग्रहणा किये 
गये हैं । > 


४ व 
, पाश्चात्य संस्कृति के प्रभाव के फलस्वरूप भारतीय स्त्रियों की स्थिति में 


परिवर्तन श्राया । अंग्रेजों के शासन से पूर्व भारतीय समाज में स्त्रियों की दशा 
- अत्यन्त शोचनीय थी । उन्हें किसी प्रकार का भ्रघधिकार और स्वतन्त्रता नहीं थी। * 


परन्तु पाश्चात्य शिक्षा और श्रादर्शों ने स्त्रियों में एक नवीन जागृति उत्पन्न कर 
दी । स्वतन्त्रता. और समानता की प्रगतिशील विचारघारा और नवीन सामाजिक 


“तथा आधिक परिस्थितियों के परिणामस्वरूप उन्हें अनेक क्षेत्रों में पुरुषों के समान 


ग्रधिकार प्राप्त हो गये । 
समाज; सुधार-- भारत में अंग्रेजी राज्य की स्थापना के समय भारतीय 


. समाज में अनेक बुराइयां व्याप्त थीं। सती-प्रथा, बाल-विवाह, कन्या-वध भौर 


अस्पृश्यता श्रादि बुराइयों के कारण भारतीय समाज की दशा अत्यन्त शोचनीय थी । 


. परल्तु पाश्चात्य संस्कृति के सम्पर्क भर पाश्चात्य शिक्षा के कारण कुछ अंग्रेजी 


शिक्षा प्राप्त लोगों में इन सामाजिक बुराइयों को समाप्त कर समाज-सुधार की 


' इच्छा जागृत हुई । अतः उन्होंने सामाजिक कुरीतियों के विरुद्ध आवाज उठाई। 


इन कुरीतियों को समाप्त करने के लिए अनेक संगठनों का निर्माण किया गया। 
अंग्रेजी सरकार ने भी भारतीय समाज में व्याप्त वुराइयों को दूर करने लिए होने 
वाले श्रान्दोलनों का समर्थन किया और अनेक कानून बनाकर इन बराइयों को 
समाप्त करने में महत्वपूर्ण भूमिका निभाई। इस क्षेत्र में किये गए प्रमुख सुधार 
अद्योलिखित हैं । | 


._ () सत्ती-प्रथा--अंग्र जों के शासन की स्थापना के समय भारत में पति की 
मृत्यु के द्यद पत्नी द्वारा उसकी चिता परजीवित जल जाने की प्रथा प्रचलिंत थी । 
हमारे घर्मशास्त्रकारों के अनुसार सती होने वाली स्त्री कुल उद्धारक और स्वर्ग 
की भश्रधिका रिणी होती है । घर्शास्त्रों की इस व्यवस्था के कारण अनेक स्त्रियाँ 
स्वेच्छा से सती होती थीं. किन्तु मध्यकाल में यह प्रथा विकृत हो गईं थी। इस 
काल में स्त्रियों को जबरदस्ती मृतक पति के साथ जलने को मजबूर किया जाता 
था । भारत के अनेक शासकों ने इस अमानवीय प्रथा को समाप्त करने का प्रयास 
किया था किन्तु उन्हें सफलता नहीं मिली । अंग्रेज गवनेंर जनरल भी सतती-प्रधा 
के विरुद्ध थे . किन्तु वे भी धामिक माभलों में हस्तक्षेप के पक्षपाती नहीं थे । फिर भी 
अंग्रेजी सरकार ने 82, 85 और 87 ई. में कुछ नियम बनाकर * छोटी 
उम्र की, गर्भवती और छोटे बच्चों वाली विघवाओं के सती होने पर रोक लगा दी। 
साथ ही किसी स्त्री को सती होने के लिए वाध्य करना भी अपराध घोषित कर 
दिया गया । अनेंक पढ़े-लिखे भारतीय झुवारवादियों ने भी सती-प्रथा .के विरुद्ध 
आवाज बुलन्द की । अ्रत्त में राजा राममोहन राय के सहयोग से ला विलियम 
बैंटिक ने दिसम्बर, 829 ई. में एक कानून बनाकर सती-प्रथा को अवध और 
दण्डनीय अपराध घोषित कर दिया । अनेक घाभिक कट्टरवादियों- ने इस कानून का 


'मिरोध किया परन्तु वह असफल रहा । 830 ई. में यह कानून मद्रास और वम्बई 


372, 

में मी लागू कर दिया गया । 7857 की क्रान्ति क बाद 862 ई. तक यह कानून _ 
सम्पूर्ण मारत में लागू हो गया । इस प्रकार ब्रिटिश शासन के अन्तर्गत भारत में 
अमानवीय सती-प्रधा पूर्णातया: बन्द हो गई । 


.. (7) 'बाल-विवाह-मब्यकाल में मुस्लिम श्ाक्रान्ताओं से भारतीय स्त्रियों ' 
की भ्रस्मत की रक्षा के लिए वाल-विवाह की प्रथा प्रचलित हो गई थीं!। धीरे-धीरे 
यह प्रथा भी विकृत हो गई । अनेक गर्मस्थ और दृधमुहें वच्चों के विवाह कर 
दिए जाते थे । प्रायः 2-3 वर्ष की लड़की मां वन जाती थी । बाल-विवाह के 
कारण स्त्रियों की स्थिति भत्यन्त शोचनीय थी ! 9वीं शताब्दी में ब्रह्म समाज, , 
आर्य समाज और एक पारसी पत्रकार मलावारी ने बाल-विवाह के विरुद्ध आवाज 
उठाई | अतः अंग्रेज सरकार ने 89] ई. में विवाह की न्यूनतम झायु 0 से 2 
वर्ष निश्चित कर दी.] 90] ई. में बड़ौदा रियासत ने बाल-विवाह निषेध कानून 
द्वारा विवाह के लिए लड़के की झ्रायु 4 वर्ष श्रौर लड़की की झायु 2 वर्ष निश्चित 
की । बाद में श्री हरविलास शारदा के प्रयासों से 829ई. में 'शोरदा झ्रधिनियम' पारित _ 
किया गया जिसके अनुसार 8 वर्ष से कम झ्रायु के लड़के प्लौर 6 वर्ष से कम 
झ्रायु की लड़की के विवाह पर प्रतिबन्ध लगा दिया गया। पाश्चात्य शिक्षा के 
प्रसार से भी वाल-विवाहों में कमी आई है । आज भारत के शहरों में वाल-विवाहों 
की संख्या नहीं के .बरावर है. किन्तु अनेक कानून बनने के बाद भी. याँत़ों में यह 

प्रथा अभी भी प्रचलित है । 


(॥#7) विधवा-विवाह--वाल-विवाहों . के कारण भारत में विधवाश्रों की 
संख्या भी काफी थी । सती प्रथा की समाप्ति से इस संख्या में और वृद्धि हो गयी । 
भारतीय सामाजिक प्रथा के अनुसार विधवाश्रों के लिए पुनविवाह' वर्जित था झोर 
उन्हें भ्रत्यन्त संयम और ब्रह्मचयंपूर्ण जीवन व्यतीत करना पड़ता था। विधवाप्रों 
का जीवन भ्रत्यन्त नारकीय था । किसी भी सामाजिक श्रौर घामिक समारोह या 
संस्कार में विधवा की उपस्थिति अश्रशुभ मानी जाती थी । उन्हें घर के एक कोने में 
श्रावास और अ्रत्यल्प और साधारंण मोजन दिया जांता था। गअत्तः प्रयेक समाज- 
सुधारकों ने विधवात्रों की स्थिति में सुधार के लिए प्रयत्नःकिये। श्री ईश्वरचन्द्र! 
विद्यासागर और केशत्रचन्द्र सेन आदि के प्रयासों से-ब्रिटिश सरकार ने एक . कानूव 
बनाया जिसके अनुसार विधवा-विवाह को कानूनी ,मान्यता प्रदान की गई । इसके 
अलावा अनेक संस्थाझ्रों ने विववाओं की दशा सुघारने के लिए अनेक प्रयास किये । 
906 ई. में आय॑ समाज ने|अनेक विधवा आश्रमों की स्थापना की । ब्रिटिश 
सरकार ने-मी भारतीय समाज सुधारकों के इस कार्य में पर्याप्त सहयोग. दिया । 
इस प्रकार ब्रिटिश सरकार और मारतीय समाज- सुधारकों के प्रयत्नों के परिणाम: 

न्वरूप विधवाओं की स्थिति में पर्याप्त. सुधार हुआ । आज भास्तीय समाज में 
विववाश्रों की स्थित्ति दयनीय नहीं रही : इसका श्रेय पांश्चात्य' प्रभाव को ही -दिया 
जा सकता है । ; ' 


आम 373 

(४) बाल-बध--!8वीं शताब्दी,में मारत में वालवध की दुष्प्रथा प्रच- 

लिंत थी । इस वालवध के दो रूप थे---प्रथम, किसी अभोष्ट की प्राप्ति होने पर 

बच्चे की बलि दी जाती थी । यह प्रथा बंगाल में प्रचलित थी । दूसरी प्रथा कन्या- 

वध की थी । यह प्रथा मध्य और पश्चिमी भारत में प्रचलित थी । राजपुत्त, जाट 

और मेव झादि जातियों में कन्या का जन्म होते ही उसका वध कर दिया जाता था 

ताकि उसके विवाह के कारण उसके परिवार को किसी के आगे सिर नहीं फुकाना 

पड़े । समाज-सुधारकों ने इस बुराई की भी निन्‍्दा की और इसे समाप्त करने की 

मांग की । झ्रतः ला बैटिंग और उसके दो शभ्रधिकारियों--विलकिन्सन तथा विलोबी 
के प्रयासों से कुछ दशाब्दियों में बाल-वध की प्रथा समाप्त हो गयी । 


०. धामिक प्रभाव 

पाश्चात्य संस्कृति ने मारतीय धार्मिक जीवन को भी अत्यन्त गहराई तक 
प्रभावित किया ।-पांश्चात्य संस्कृति के विस्तार के पूर्व भारतीय जीवन पूर्णातया धर्म से 

प्रभावित था । प्रत्येक मारतीय की सामाजिक, आथिक तथा राजनीतिक आदि स्थिति 
प्लौर कार्य-कलाप तथा दैनिक जीवन घम से निर्देशित था | मारतीयु घार्मिक जीवन 
में भ्रनेक भ्रन्धविश्वास और कुप्रथायें प्रचलित थीं। सती-प्रथा, बाल-विवाह, पर्दा 
प्रथा और विधवाओं के पुनविवाह पर प्रतिबन्ध आदि कुप्रथाओं को घामिक मान्यता 
प्राप्त थी । परन्तु पाश्चात्य शिक्षा धर्मं और आादर्शों के कारण धीरे-घी रे भारतीय 
इस घामिक आवरण से मुक्त होने लगे । पाश्चात्य सम्पर्क के प्रभाव से भारतीयों में 

. तकं॑पूर्ण और आलोचनात्नक इृष्टिकोश विकसित हुम्ना जिसके कारण धामिक 
अंघविश्वासों और रूढ़ियों में कमी आई । साथ ही पाश्चात्य भौतिकवाद और वुद्धि- 
बाद के प्रभाव के कारण घामिक विधियों श्रौर कर्मकाण्डों का खण्डन होने लगा । 
भारतीय समाज में निम्त वर्ग की स्थिति अत्यन्त शोचनीय थी । अंग्रेजों ने इस स्थिति 
का लाभ उठाकर निम्त वर्ग के अनेक लोगों को ईव्वाई बना लिया था । हिन्दू धर्म में 
व्याप्त श्रतेक बुराइयों के कारण उच्च वर्ग के लोग भी ईसाई धर्म की ओर आाद्ठष्ट 
हुये । पाश्चात्य संस्कृति के बढ़ते हुये प्रभाव से मारतीय 'घर्मं और संस्क्ृति को खतरां 
उत्पन्न हो गया । अतः बुद्धिजीवी वर्ग में नवीन चेतना जाग्रत हुई । उन्होंने विचार 
किया कि पाश्चात्य संस्कृति और धर्म के बढ़ते हुये.प्रभाव को रोकने के लिये यह 
आवश्यक है कि भारतीय 'घर्मं और समाज में व्याप्त बुराइयों को दूर कर धर्म को 
नये वातावरण के अनुकुल त्रनाया जाय । इस कार्य के लिये राजा राममोहद राव में 


बंगाल में ब्रंह्य समाज की स्थापना की । ब्रह्म समाज के नेता देवेन्द्रनात ठाडुर न 


हिन्दू धर्म और समाज में व्याप्त कु-प्रथाओं की आलोचना की और वेद और वेदांत 
का प्रचुर मात्रा में प्रचार किया । ब्रह्म समाज के समान वम्बई में दशर्थवा समाज' 
पी स्थापना की नई । 


इसी प्रकार 875 ई. में दयानन्द सरस्वती ने आयेसमाऊ की स्थापनों 


की । दयानन्द सरस्वती भारत में वैदिक घर्म की स्थापना कर शारतहीय सामा- 
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जिक व्यवस्था में जन्म पर ग्राव्रारित जिति-प्रथा के स्थान पर कर्म आधारित: 


बस व्यवस्था स्थापित करना चाहते । स्वामी दयानन्द के प्रयासों से 
हिन्दू धर्म में नवीन शक्ति का संचार हुआ । दयानेंद सरस्वती ने: पाश्चात्य 
घर्म, दर्शन और मूल्यों के परिपेक्ष्य में वेदांत की वास्तविक और नवीन व्याख्या करते 
हुये वदिक धर्म के अ्रन्तगंत ही भारत को समानता, प्रेम और भातृभाव का मार्ग 
दिखाया । 899 ई. में विवेकानंद ने भी इसी उद्देश्य से 'रामकृष्ण सिशन' की 
स्थापना की । 


पाश्चात्य संस्कृति के सम्पर्क के प्रभाव से हुये इन सामाजिक और घामिक 
सुधार श्रान्दोलन के परिणामस्वरूप भारतीय घर्म में. व्याप्त अंधविश्वास, बाह्य 
आडम्वर और कर्मकाण्ड समाप्त हो गंये तथा ,ल्ोग धर्म, के वास्तविक रूफ से पूरि- 
चित हुये | इन आंदोलनों ने भारतीयों में आत्मविश्वास और अपनी प्राचीन 
परम्पराओं के प्रति श्रद्धा उत्पन्न की । 


राजनीतिक प्रभाव 


भारत में अंग्र जी शासन की स्थापना के कारण यहां की राजनीतिक व्यव- 
स्था क्रांतिकारी रुप से प्रमावित हुई । अंग्रंजों ने यहां की व्यवस्था में श्रामुलचूल 
परिवर्तन किये । ब्रिटिश शासन से पूर्व भारतीय राजनीतिक व्यवस्था की तीन प्रमुख 
विशेषतायें थीं--प्रथम शासन व्यवस्था में घामिक सिद्धांतों की मान्यता, द्वितीय 


विभिन्न प्रांतों में विभिन्न शासकों द्वारा भिन्न-भिन्न शासन-व्यवस्था श्रौर तृतीय ग्राम 


पंचायतों की राजनीतिक ईकाई के रूप में मान्यता । अंग्रेजों ने “इन व्यवस्थाओ्ं को 
पूर्णतया समाप्त कर दिया । उन्होंने राजनीतिक क्षेत्र में घामिक सिद्धांतों को अ्रंमान्य 
कर दिया, सम्पूर्ण देश में एक समान शासन व्यवस्था स्थापित की और ग्राम पंचायतों 
के राजनीतिक अधिकार छीन लिये गये । यदि निरपेक्ष दृष्टि से देखा जाय तो सम्पूर्ण 
भारत को समान शासन सूत्र में बांघकर शांति व्यवस्था स्थापित करने का श्रेय 
अंग्रेजों को ही है । अंग्रेजों ने ही भारत का राजनीतिक एकीकरण किया । सन्‌ 
857 ई. की क्रीति के बाद अंग्रेजों ने देश की श्रांतरिक शांति व्यवस्था की शोर 
भी पंर्याप्त ध्यान दिया | 


अँग्रे जी शासन काल में यातायात और संचार साधनों के विकास के फलसम्त्र- 
रूप भारत के विभिन्न प्रांत, जाति तथा घमर्मं के लोगों को परस्पर निकट संम्पर्क करा 
श्रवसर मिला जिससे राष्ट्रीय भावना के जागरण में योगदान मिला । पाश्चात्य 
सम्पर्क से भारतीय पाश्चात्य राष्ट्रीय भावना से परिचित हुये जिसके फलस्वरूप 
उन्होंने अंग्रेजों के राजनीतिक | प्रभुत्व,, श्राथिक' शोषण,क्ूटनीति और अत्याचार के 
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विरुद्ध ग्रावाज बुलन्द की । पराश्चात्य संस्कृति के प्रभाव से ही भारत में प्रजातत्रीय ” 


संस्थाओं का भी विकास हुझा | पाश्चात्य राजनीतिक झ्रादर्शों और मूल्यों के प्रभाव 
से भारतीय कानून व्यवस्था में मी महत्वपूर्ण परिवर्तत हुआ । अंग्रे जी शासन से पूर्व 


कर 
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आरतीय कानून व्यवस्था में ब्राह्मरों और मुल्लाझों को विशेष अधिकार और रिया 

यतें प्राप्त थीं । परन्तु अंग्रेजों ने इन्हें समाप्त .कर| देश में फानून का शासन स्थापित 

| किया जिमके अनूसार जात्ति, धर्म और वर्ण से ऊपर कानून को सर्वोच्च स्थान दिया - 
'गया। इन्‌ सुप्रभावों के साथ अंग्रेजों की राजनीति के कुछ दुष्परिणाम भी हये । 
ग्रेजों ने अपनी कूटनीति से हिन्दुओं. और मुसलमानों के मध्य विभेद उत्पन्न कर 

दिया । मुतलमातों के लिये पृथक निर्वाचन प्रणाली को स्वीकार करके उन्होंने 

राष्ट्रीय ग्रांदोलन को विभाजित करने कां प्रयास किया । उनकी इस नीति के कारण 

हो 947 ई. में देश का विभाजन हुमझ्ना । 


शिक्षा के क्षेत्र में प्रभाव 


शिक्षा संस्कृति की जननी है | शिक्षा के माध्यम से ही सांस्कृतिक तत्व 
विऋतित, पल्‍्लबित और परिवर्तित होते हैं । प्रारंभ में ईस्ट इंडिया कम्पनी व्यापारिक 
संस्था थी । अ्रत: प्रारम्भ में उसने शिक्षा और संस्कृति के विस्तार की झोर ध्यान 
नहीं दिया । किन्तु ! वीं शताब्दी. के उत्तराध॑ में बंगाल पर राजनीतिक प्रभुत्व 
स्थापित होते ही अंग्रेज भारत में अपनी संस्कृति के विस्तार के लिये लालाधथित हो 
ठे । अंग्रेजों की मान्यता थी कि भारेत में अंग्र जी राज्य की दृढ़ता में लिये यह 
वश्यक है कि भागतीयों को मादसिक रूप से पाएचात्य संस्कृति का समर्थक बनाया 
- जाये | शिक्षा पद्धनि सांस्कृतिक परिवर्तन का आधार है श्रतः कम्पनी ने भारतीयों 
की शिक्षर की ओर व्याव देना आरम्भ किया । उस समय भारत में मदरसों और 
- पाठशालाओं की शिक्षा पद्धति : प्रचलित थी जिनमें मुल्ला और ब्राह्मण परम्परागत 
' घामिक शिक्षा दिया करते थे । 
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83 ३. में कम्पनी के चार्ट र के नवीनीकरण के समय इंगलैंड की सरकार 
ते कम्पनी को निर्देश दिया कि वह मारत के लोगों की शिक्षा के लिये प्रतिवर्ष एक 
लाख रुपया व्यय करें । 823 ई. तक कम्पनी ने इस क्षेत्र में कोई उल्लेखनीय ' 
. कार्य नहीं किया परन्तु !823 ई. में गवर्नर जनरल लार्ड एमहस्ट ने इस विषय: 
में सुझाव देने के लिये एक समित्ति नियक्त की । इस समिति के सदस्य प्राच्य शिक्षा 

के समथंक थे अतः इस समित्ति की .सिफारिश पर कम्पनी ने बनारस में संस्कृत 
' कॉलेज और कलकत्ता में मदरसा स्थापित किया | साथ ही दिल्‍ली और झागरा में 
दो प्राच्य महाविद्यालय भी खोले गये जहाँ संस्कृत और अरबी की भ्राचीन पुस्तकों 
को प्रक!शित करने और श्रेष्ठ अंग्रेजी साहित्य को - देशी भाषा में अनूदित करने का 
प्रबन्ध किपा गया । है 


- परल्तु घीरे-बीरेश्रंग्रे जो साम्राज्य का विस्तार होता गया । इतने बड़े देश 
का शासन ग्रेंवन्ध करने के लिए अनेक व्यक्तियों की श्रावश्यकता थी। श्र ग्न॑जोंके 
लिए इतने व्यक्तियों को इंगलैंड से लाना सम्भव नहीं था इसीलिये भारतीयों को 
शिक्षित करना आवश्यक था । दूसरी ओर राजाराममोहन राय 'आदि विच्ञारकों ने 
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मारत में प्राच्य शिक्षा के स्थान पर न्रग्नेजी शिक्षा के विस्तार को माँग की 
प्रतः ला विलियम बैंटिक ने लार्ड मेकाले की अ्नध्यक्षता में एक शिक्षा 
समित्ति नियुक्त की । फरवरी 935 ई. में इस समिति ने अपना प्रतिवेदन प्रस्तुत्त 
किया जितमें भारत में पाश्चात्य शिक्षा प्रणाली लागू करने की सिफारिश की गईं । 
जलार्ड मंकाले ने पाश्चात्य शिक्षा के महत्व को प्रत्तिपादित करते हुए कहा कि 
“हमें एक ऐसा वर्ग तैयार करने का प्रयत्त करना चाहिए जो हमारे और शासितों 
के मध्य वर्तालाप का माध्यम बना सके। जो रक्त और रंगे में तो भारतीय . 
हो लेकिन बुद्धि और विचारों से भारतीण न हो ॥ मार्च, 7835 ई. में कम्पनी 
जरकार ने मैकाले की सिफारिशों को स्वीकार करते हुए भारत में पाश्चोत्ये 
डय की शिक्षा के प्रसार के श्ादेश जारी कर दिये। इस प्रकार भारत के पाश्चान्य 


शक्षा क्वा विविवत्‌ आ्रारम्म हुम्ना। इसके बाद कम्पनी ःतवा इंसाई मिशनरीयों 
के प्रयातों से अंग्रेजी, शिक्षा का विकास हुआ । 844 ई. में लाडं 
हाडिग्स ने सरकारी अं ग्र जी स्कूलों में शिक्षा प्राप्त लोगों को कम्पनी की नौकरी में 


प्राथमिकता देने की घोषणा की । इससे भारतीयों का पाश्चात्य, शिक्षा की ओर 
आकपंण वचद्धा । 854 ई. में ला डलहौजी ने शिक्षा के क्षेत्र में ऋान्तिकारी परि-' 
वर्तंत किया । उसके काल में कलकत्ता, -मद्रास और वम्बई में विश्वविद्यालयों की 


स्थापता की गई और शिक्षा के विकास के लिये प्रत्येक प्रांत में शिक्षा विभाग की 
स्थापित किया गया । 


पाश्चात्य शिक्षा के प्रभाव--अ ग्रे जों द्वारा भारत में पाश्चात्य शिक्षा के 
“विस्तार का मुख्य उद्देश्य भारतीयों का कल्यारा न होकर अपनी संस्कृति का विस्तार 
करना और अ्रग्रजी पढ़े लिखे कर्मचारी प्राप्त करना था| फिर भी पाश्चात्य 
शिक्षा के प्रभावों को अस्वीकार_नहीं किया जा सकता । पाश्चात्य, शिक्षा प्रगति- 
'शील थी | यह शिक्षा तांकिक, वैज्ञानिक और .प्रजातान्त्रिक विचारों से श्रोत-प्रोत 
होने के साथ पंथ निरपेक्ष तथा उदार थी। इस -शिक्षा के माध्यम से भारतीय 
'पाश्चात्य विचारों से परिचित. हुये जिससे उनके विचारों, इष्टिकोणों और रहन- 
सहन में ऋन्तिकारी परिवतंन हुआ । पाश्चात्य शिक्षा ने ही भारतीयों, विशेष रूंप 
'से हिन्दुशों को श्रपने समाज. और धर्म में सुधार की प्र रणा दी। इसी कारण 
'हिन्दरओं में जातिपांती, भेदमाव, अस्पृश्यता, .घामिक कंट्टरता, अन्धविश्वास तथा 
सामाजिक कुरीतियां कम होने लगी । 

श्चात्य शिक्षा ने भारतीय राष्ट्रीय जागरण में महत्वपूर्ण योगदान दिया । 

'पपाश्चान्य शिक्षा के कारण अ ग्रेजी सम्पूर्ण भारत को सम्पर्क भाषा बन गई जिससे 
“विभिन्न क्षेत्रों के लोगों पें विचारों का आदान-प्रदान, शुरू हुआ । पाश्चात्य शिक्षा 
के द्वारा भारतीय स्वतन्त्रता, समानता और प्रजातन्त्र के विचारों से भ्रवगत हुये । 
इन सबके फलस्वरूप भारत में एक ऐसे वर्ग का उदय हुआ जिसने स्वतन्त्रता और 
प्रजातन्त्र के विचारों का प्रचार कर उन्हें प्राप्त करने के लिए संघर्ष आरम्म कर 
दिया । 
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ह पाश्चात्य शिक्षा के प्रभाव से कुछ .अग्र जी पढ़े लिखे बोगों ने पाश्चात्य 
विचारों और संस्कृति का अन्धानुकरण करना, आरम्भ कर दिया । पाश्चात्य शिक्षा 
के प्रभाव से इन लोगों की वेशभूषा- खानपान और रहन-सहन आदि सब श्र ग्नेजी 
ढंग के हो गये | ये लोग -भारतीय धर्म और संस्कृति से घएा करने लगे | इस 
प्रकार पाश्चात्य शिक्षा ने भारतीयों के मध्य ही.दरार डाल दी । भारतीयों द्वारा 
पाएचात्य वेषभूषा, खानपान और रहन-सहन अपनाने से श्रग्रनजी माल की खपत 
में बृद्धिहुई जिससे भारत के ञ्राथिक शोषण में वृद्धि हुई । 
पाश्चात्य शिक्षा के प्रभाव से भारत ने मैकाले की आर्काक्षा के अनुरूप एक 
'क्लक वर्ग! या बाबू वर्ग' का जन्म हुआ जो शरीर से तो भारतीय था किन्तु 
विचारों से वह भारतीय, संस्कृति का शत्रु था। इस नये वर्ग ने भारतीय संस्कृति 
के पतन में महत्वपूर्ण भूमिका. निभाई | पाश्चात्य शिक्षा के प्रभाव से प्राचीन 
मारतीय जीवन के आदश्श और .मूल्य नष्ट हो गये । 
रा कला पर प्रभाव 

... भारतीय संस्कृति के अन्यान्य पक्षों की भांति मारतीय कला भी पाश्चात्य 
अ्रमाव से अछूती नही रही ; पाश्वात्य सम्पर्क के फलस्वरूप भारतीय स्थापत्य, चित्र- 
कला और संगीतकला आदि में अनेक नवीन विधाओं का जन्म हुआ । साथ ही 
अनेक पाश्चात्य विद्वानों- फग्यू सन ई. बी. हैवेल, पर्सो ब्राउन आ्रादि ने भारतीय 
कलाझों का अध्ययन कंर उसकी विशेषताश्रों और महत्व को विश्व के सामने रखा । 
भारतीय कला पर पाश्चात्य संस्कृति का बहुमुखी प्रभाव इस प्रकार हैं-- 


स्थापत्य कला--अंग्रे जों ने भारत-में आकर बम्बई, कलकत्ता और मद्रास 
में अनेक इमारतें बनवाई .जिनका स्थापत्य रोमन ग्रॉथिक झौर विक्टोरिया शैली 
'का -समन्वित रूप था । भ्रनेक भारतीय शासकों ने भी मवन निर्माण में इस पाश्चात्य 
'शैली का अनुसरण किया जिससे भारत में इस शैली का प्रचार हुआ । मारत के 
विस्तृत क्षेत्र में साम्राज्य स्थापितः होने के बाद अंग्रेजों ने एक सार्वजनिक निर्माण 
विभाग की स्थापना की । इस विभाग के इन्जीनियर तथा प्रारूपकार अंग्रेज थे किन्तु 
राजमिस्त्री प्रायः भारतीय होते थे। अतः पाश्चात्य और भारतीय स्थापत्य का 
सम्मिश्रण होने लगा । चिशोल्म तथा इरविन द्वारा मद्रास में वनवाई गई भ्रनेक 
इमारतें दोनों शैलियों के समन्वय की प्रतीक है । बम्बई का प्रिन्स ब्रॉफ वेल्स स्युजि- 
यम ओर गेट वे श्रॉफ इण्डिया प्राचीन मारतीय और पाश्चात्य स्थापत्य के समन्वय 
के सुन्दर उदाहरण हैं। भारतीयों को पाश्चात्य स्थापत्य की शिक्षा देने के लिए 


: अंग्रज सरकार ने वम्बई और कलकत्ता में प्रश्मिक्षण केन्र भी खोले । इन भ्रयासों से . - 


हे भारतीय स्थापत्य कला पाश्चात्य विशेषताओं से प्रभावित होने 
धलगी । 
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चित्रकला--अंग्र जों के शासन की स्थापना के समय भारतीय चित्रकला 
भ्रपनी विशिष्टताओं को खोकर पतन की ओर अग्रसर थी । 8वीं शताब्दी में 
पाश्चात्य सम्पर्क के फलस्वरूप कम्पनी चित्रशेली का उदय हुआ । 9वों शताब्दी के 
मध्य में पाश्चात्य शिक्षा के विकास के साथ अर ग्र ज सरकार ने वम्बई, कलकत्ता और 
मद्रास में कला केन्द्रों की भी स्थापना की । इन केन्द्रों में पाश्चात्य कला के मॉडल' 
ओझ्ौर चित्र बनाने की शिक्षा दी जाती थी। इससे भारतीय चित्रकला पाश्चात्य' 
चित्रकला शैली भौर पद्धतियों में प्रभावित होने लगी । केरल के राजा रविवर्मा ने 
हिन्दू घामिक झौर पौराखिक कथाद्रों के अनेक चित्र बनाये | 20वीं शंताब्दी में: 
कलकत्ता श्रार्ट स्कूल के प्रिन्सीपल ई. वी. हैवेल ने प्राचीन भारतीय चित्रकला को पुन- 
जीवित किया -। हैवेल के संरक्षण में श्री अ्वीन्द्रनाय ठाकुर ने मारतीय और पाश्चात्य 
शैलियों का सुन्दर समन्वय कर एक नवीन शैली को जन्म दिया जिसे बंगाल 
शली' कहा जाता हैं। 20वीं शताब्दी के भ्रच्त में बम्बई के आर्ट स्कूल के कलाकारों 
ने पाश्चात्य कला की नई स्वाभाविक शैली' को जन्म दिया । 


नृत्य शौर संगीतकला--मध्यकाल में भारत में उत्कृष्ट संगीत और नृत्यकला 
प्रचतित थी ॥ किन्तु अठारहवीं शताब्दी में राजक्रीय संरक्षण और प्रोत्साहन के | 
अभाव में यहे अपना मुलस्वरूप खो बंठी थी । कम्पनी राज्य की स्थापना के बाद 
इस क्षेत्र में जागृति श्राई । पाश्चात्य संस्कृति के प्रभाव से भारतीय नृत्यकला में 
नवीन विधाओं ने जन्म लिया । रवीन्द्रनाथ, ठाकुर ने नाटक और नृत्य को प्रस्तुत 
करने की नवीन शैली “सावसंगीत' को।विकसित किया । भारतीय शास्त्रीय संगीत 
प्रायः पाश्चात्य प्रमाव से श्रछृता रहा किन्तु सामान्य (संगीत इससे अत्यधिक प्रमावित 
हुआ । वर्तमान .फिल्म संगीत इसका मुख्य उदाहरण हैं जिसमें पाश्चात्य . धुनें परि-- 
ध्कृत कर प्रयोग में लाई जा रही हैं । इसी तरह मारत के' नगरों में प्रचलित डिस्को, 
रॉक-एन-रोल, ब्रेक और कँवरे नृत्य पाश्चात्य प्रभाव के उदाहरण हैं। 


सांहित्य पर प्रभाव | पु ॥ 

है पाश्चात्य संस्क्ृति ने मारतीय मापा और साहित्य पर भी पर्याप्त प्रमाव' 
डाला । विश्व के समस्त श्राधुनिक साहित्य में अंग्रेजी साहित्य “काफी समृद्ध माना 
जाता है! पाश्चात्य शिक्षा के द्वारा मारतीयों ने मी अग्न॑जी साहित्य का ज्ञान 
प्राप्त किया ! इससे भारतीय भाषा और साहित्य में पाश्चाृत्म साहित्यिक लो, 
सामग्री श्रौर विचांरों का समावेश होने लगा । अ्रग्नेजी राज्य की स्थापना के समय: 
भारत में ब्रज माषा और खड़ी बोली का गद्य अपनी प्रारम्सिक श्रवस्था में था किन्तु 
पाश्चात्य प्रभाव से समाचार-पत्रों शौर पत्रिकाशों के विकास के साथ भारत की 
विभिन्न प्रान्तीय मांपाओं में गद्य साहित्य का पअमूतपुर्व विकास हुआ । गयय साहित्य 
के प्रतिरिक्त काव्य, नाटक और उपन्यास साहित्य भी पाश्चात्य साहित्य से प्रभावित: 
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हुआ । पाग्चात्प साहित्य के प्रभाव से भारतीय कविता में व्यक्तित्व को महत्ता प्राप्त 
हुई ' इससे पूरे मारतीय कविता समष्टिवादी थी। गद्य साहित्य में उपस्यास.भौर 
छोटी कहानी का विकास अंग्र जी साहित्ण की ही देत है । १श्चात्य सम्पर्क के फल- 
स्वरूप मारतोब साहित्य में समस्या प्रधान नाटकों, कहानियों -तथा उपन्यास और 
एकाँछ़ी नाटकों का प्रादुर्माव हुआ । अंग्रेजों ने हिन्दी भाषा के विकास के लिए 
विश्दाविद्याल्यों में पृथक से 'हिन्दी विभाग की स्थापना की जिससे हिन्दी साहित्य 
पर भी पाश्चात्य प्रभाव पड़ने लगा | भारतेन्दु हरिशचंद्र के साहित्य पर अंग्रेजी 
साहित्य का प्रमाव स्पष्ठ दिखाई देता है। पाश्चात्य साहित्य शैली “ब्लैक वर्संस' के 
अनुकरण पर हिन्दी और बंगाली में अतुकांत कवितायें लिखी नई । अग्न॑जी साहित्य 

. की झांति भारतीय साहित्य में भी छायावादी गीतों श्रौर कविताओं की रचना होने 
'लगी । जबरशंकर प्रसाद, सुमित्रानन्दन पन्‍्त, सूर्यकांत जिपाठी और महादेवी वर्मा 
प्रसिद्ध छायावादी कवि हैं । ५; 


. पाश्चात्य साहित्य के प्रभाव से प्रांतीय भाषाओं का भी विकास हुआ । ईसाई 
घस प्रचारकों ते ईसाई धर्म का प्रसार करने के उहेश्य से बाइविल का देशी भाषाश्नों 
में डानुवाद क्रिया और उसके प्रकाशन के लिए छापेखाने खोले । पाश्चात्य विद्वानों ने 
प्रांतीश भाषाओं का इतिहास लिखा और उनके शब्दकोष और व्याकरण की रचना 
की । उनके इन कार्यो से'प्रान्तीय भाषायें समृद्ध हुई। इसके फलस्वरूप 39वीं 
शताब्दी में बंगला, गुजराती, हिन्दी और तमिल भापा में महत्वपूर्ण साहित्य का 
सृजन हुआ । 


पाश्चात्य सम्पर्क के प्रभाव से भारत की प्राचीनतम संस्कृत भाषा का भी 
पुनरुद्धार हुआ । घिल्किय, विलियम जोन्स, मैक्समूलर, विल्सन, जैकोबी झ्रादि अनेक 
पाश्चात्य विद्यनों ने भारत के प्राचीन संस्क्ृत साहित्य का अध्ययन और अनुवाद 
किया तथा संस्कृत साहित्य के महत्व की और लोगों का ध्यान आकपित किया ! 
पाश्चात्य विद्वानों के प्रयत्तों से भारतीय अपने प्राचीन साहित्य में निहित दर्शन, 
घर्म और कता के उदात्त और श्रेष्ठ विचारों से परिचित हुये | साथ ही विश्व में 
भारतोय ज्ञान की प्रतिष्ठा में दृद्धि हुई। इन तथ्यों की जानकारी के वाद 
भारतीय अपने प्नन्यों में निहित ज्ञान की अमूल्य निधि की ओर ओझआराक्ृष्ट 
हुये । रा | 

्राथिक प्रभाव 


पाश्चात्य प्भ्यता और संस्कृति ने भारत के आथिक जीवन को सबसे अधिक 

प्रभावत किय! ।कम्पूनी राज्य की. स्थापना के पहले भारत एक समृद्ध देश था । 
भारत के गांव आ्रथिक रृष्टि से आत्म निर्मर थे । अपनी समस्त आवश्यकताप्रों की 

: घूति दे स्वयं कर लेते थे । उनकी उपज आस-पास के: नगरों की भावश्यकृता की _ 


| 
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पति के लिये पर्याप्त धी । मारत के गांवों की सम्पन्नता के सम्बन्ध में टेबनियर ने. 
लिखा था “छोटे से छोटे गांव में चावज, आठा, मबंखन, दूध भौर चीनी आदि 


अ्रधिक परिसाण में उपलब्ध हो सकती है ।” कृषि के साथ-साथ हमारे उद्योग घन्दें . 
भी उन्नत अवस्था में थे । ढ़का की मलमल सारे विश्व “में प्रसिद्ध थी ॥काश्मीरः 
ओर पंजाब में बने ऊनी वस्त्र भी प्रसिद्ध थे। लखनऊ, नागपुर, मथुरा और अहम- 
दावबाद का सूती वस्त्र उद्योग उन्नत अवस्था में था। सोने , चांदी, पीतल, श्रौर ताबेः 

की घातुओं तथा हाथी दांत श्र चंदन की वस्तुय्यें भारत में कुशलता से तैयार की 
जाती थी। हैदराबाद में लोहे का उद्योग और दक्षिण भारत में जहाज निर्माण 
का उद्योग वहत विकसित था । ये उद्योग केवल मारत की आवश्यकता की पूर्ति.ही 
नहीं करते थे वल्कि भारत से सूती और रेशमी वस्त्र, मलमल, छींट, हाथीं-दात़ुऔर, 
चन्दन की -कलात्मक वस्तु॒यें, गर्म भंसालें; शंगार प्रसाघन तथा तेल झौर इन आदि 
विदेशों को निर्यात किये जाते थे । इनके वदले विदेशों से सोना और चांदी भारत 
आता था । 700 ई. में मारत की आथिक स्थिति का वर्णन करते हए फ्रॉंसीसी 


यात्री बनियर ने लिखा था “भारत एक श्रथाह गढ़ढा है जिंसमें संसार का अ्भिकांश ' 


सोना और चांदी चारों तरफ से - श्रनेक रास्तों से आकर “जमा होता है भ्रोर: जिसे 


साहर निकालने का उसे एक भी रास्ता नहों मिलता |”: श्रनेक[अंग्र जे लेखकों नें: 


भी मारत की आथिक सम्पन्नता का वर्णत किया है । - 


परन्तु अंग्र जी राज्य स्कसितु होने के वाद यह स्थिति कायम नहीं रह सकी । 
अंग्र जमारत में व्यापार करने के उद्दे श्य से झाये थे. किन्तु संयोग से उन्हें यहाँ राज्य 


मिल गया । अंग्रेजों की आ्राथिक नीति के कारण मारत की आशिक दणा विगड़ने 


लगी । अंग्रेजों का उद्देश्य भारत का आधिक शोषण करंके ब्रिटिश साम्राज्य को 
समृद्ध वनाना था । इसके लिये उन्होंने कई तरीकों का सहारा लिया जिससे मारत 
की कृषि क्षत-विक्षत और उद्योग घन्धें नष्ट हो गये। इसके अलावा अंग्रेज कई 
माध्यमों से मारत का धन इंगलैण्ड ले गये । 


अंग्रं जी राज्य की स्थापना का सबसे पहला प्रमाव भारतीय कृषि पर पड़ा । 
8वीं के उत्तराघ॑ में कम्पनी ने बंगाल, विहार और उड़ीब्रा की दीवानी का अधिकार 
प्राप्त कर लिया झ्रत: लगान वसूल करने का अधिकार कम्पनी के कमंचारियों के हाथ 
में श्रा गया । लगान वसूली के लिये कम्पनी के कर्मचारी किसानों का बुरी तरह 
शोषण करने लगे । वे लगान वसूली के लिये किसानों पर श्रमानुषिक अत्याचार 


थे । कम्पनी ने लगान की राशि में मी उतरोत्तर वृद्धि की। 764-65 में बंगाल _ 


से 8 लाख 70 हजार पौण्ड का लगान वसूला गया था जो 77-72 में बढ़कर. 


23 लाख 4| हजार पोण्ड हो गया-। उपज न होने पर भी कम्पनी अपना लगा 
वसूल करती थी। अतः किसानों को साहुकारों से ऋण लेकर लगान चुकाना पड़ता 
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था । अतः वे ऋणी हो गये । ऋण के कारण किसानों की भूमि नीलाम होने लगी । 
. फलतः से कृषपभ न हहेकर मजदूर बन गये। पहले गांव आत्मसिर्मर थे किन्तु 
यातायात्त के साथनों के विकास के फलस्वरूप उनकी उपज श्रव दूर .दराज के 
भदेशों में जाकर बिकने लगी जिससे गाँवों की झ्रात्म निर्भरता समाप्त हो गयी 
और कृषि का व्यवसायीकरण हो गया ।. 

* सामाजिक जीवन पर पाश्चात्य प्रभाव के कारण संयुक्त परिवार टूटने लगे 
जिससे किसानों की भ्रूमि छोटे-छोटे टुकड़ों में वेट गई। इंगलेण्ड के कारखानों के लिये 
कच्चे माल और कृषि आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये पंजाब में गेहूँ व कपास, बम्बई 
में कपास, बंगाल में पटसन, विहार में भ्रफीम भ्रौर आ्रासाम में चाय की उपज को 
प्रोत्याहन दिया गया । भारत से खाद्यान्न भी निर्यात किया जाताथा | 878 ई.. 
के भ्रकाल के समय भी अंग्रेज सरकार द्वारा 69 लाख पौण्ड सुल्य का गनाज इंगरलैण्ड 
भेजा गया । अंग्रेजों ने भारतीय भूमि प्रणाली को समाप्त कर स्थायी बन्‍्दोवस्त- 
प्रणाली लागू की । इस प्रणाली ने जमींदारी प्रथा को जन्म दिया । अब .जमींदार 
श्रधिक से अधिक .राजस्त् वसूल करने के लिये किसानों पर अत्याचार करने लगे ! 
इससे भारतीय कृपि की रीढ़ टूट गई । - - गा 


अंग्रेजों की आथिक नीति में भारतीय उद्योग पर भी गहरा झाघात किया । 
ते भारतीय कारीगरों को अपना भाल कम कीमत पर बेचने के लिये बाध्य करने .. 
लगे। इसके लिये उन्होंने पेशगी रुपया देने की प्रथा चलाई बंगाल वस्त्रउद्योग ; 
के लिये प्रसिद्ध था । कम्पनी के कर्मचारी जुलाहों को पेशगी रुपया देकर एक शर्तंना में ' , 
पर हस्ताक्षर करा लेते थे जिसके अ्नुतार जुलाहों को एक निश्चित समय में निश्चित 
मात्रा और निश्चित मुल्य'में कपड़ा बना कर , कम्पनी को देना पड़ता था । जो 
जुलाहे शर्तवामे को स्वीकार नहीं करते या शर्तों को पुरा नहीं करते उन पर कम्पनी: 
के कर्मचारी मीपणा अत्याचार करते थे । इस तरह “के शोषण से घबरा कर अनेक * 
जुलाहों ने अपना काम छोड़ दिया 4 इसी प्रकार की नीति अन्य भारतीय उद्योंगों 
के प्रति अ्रपनाई गयी । इससे भी जब इंगलण्ड में भारतीय सामानों की माँग कम 
नहीं हुई तो कम्पनी ने इंगलेण्ड सरकार पर दवाव डालकर ऐसे कानून बनवाये _ 
जिससे भारत से इंगल॑ण्ड जाने वाले सामान की मात्रा काफी कम हो गयी । इससे 
भारत के उद्योगों को काफी क्षत्ति हुई भर वे नष्टप्रायः हो गये । इस सम्बन्ध में 
हैनरी कॉटन ने 890 ई. में लिखा था कि “एक शताब्दी से भी फम समय के पूर्व 
छाका पें एक करोड़ रुपये का व्यापार होता था, 887 ई. में यह बिलकुल समाप्त 
ही गया' ! ह  । | 
_ __ 8वीं शेताब्दी में इंगलैण्ड में श्रौद्योगिक ऋन्ति हुई जिसके फलस्वरूप वहाँ 
रड़-बड़े क्ारस्तुने स्थापित हुये। इन कारखानों में कम खर्च पर अधिक उत्पादन 
हीता था । सस्ती लागत से बनो इन : वस्तुओं को अंग्रेजों ने भारतीय बाजारों में _ 


382 


विखेर दिया | सस्ते होने के कारण भारतीय इनकी ओर आकपित हुये । इससे 
भारतीय उद्योग को गहरा आघात लगा क्योंकि विदेशी बाजार तो पहले ही हाथ 
से निकल चुका था अब देशी -वाजार भी खत्म हो गया । धीरे-चीरे अंग्र जी माल की _ 
खपत बढ़ती गई । 780 ई. इंगलेण्ड से 3 लाख 86 हजार पौण्ड मूल्य का कपड़ा 
मारत आयां था जो 850 में बढ़कर 80 लाख 20 हजार पौण्ड मूल्य तक जा 
पहुंचा । अंग्रेजों ने अपने व्यापारिक और श्रोद्योगिक लाभ के लिये भारत में आमने 
वाले माल पर आयात शुल्क समाप्त कर दिया_। इसी .तरह भारत से बाहर भेजे 
जाने वाले कच्चे माल को भी निर्यात शुल्क से मुक्त कर दिया गया । लार्ड डलहौजी 
ने बन्दरगाहों की सुविधाग्रों का [विस्तार कर विलायत के माल के निर्बाध प्रवेश को 
सुगम दता दिया । इस प्रकार अंग्रजों की आथिक नीति के फलस्वरूप 9वीं शत्तान्दी 
के उत्तराधे तक भारत कृषि, कारीगरी और व्यापार की दृष्टि से श्रपाहिज हो गय 
और मारतीय व्यापार के पतन के मूल्य पर अंग्रेजों का व्यापार विकसित होता गया । 


9वीं शताब्दी में भारत का आर्थिक शोषण करने के लिये अंग्रेजों ने 
भारत में कुछ कारखाने स्थापित किये। 855 से 870 ई. के मध्य भारत के विभिन्न 
भागों में लिनिंग और प्रेसिंग के कई कारखाने खोले गये । ये कारखाने बिनौलों से झई 
निकालने व गांठ वनाने का कार्य करते थे । इन-कारखानों में तैयार रुई इंगलेण्ड के 
कारखानों के लिये कच्चे माल के रूप में भेजी जाती थी । इसी प्रक्रार पैकिंग सामग्री 
की बढ़ती हुई माँग को पूरा करने लिये वंगाल में पटसन उद्योग “की विकास किया 
गया । यहाँ अंग्रेज मिल मालिक किसानों से सस्ती दरों पर पठसन|खरीद,कंर उस « 
पर बहुत अधिक लाभ कमाते थे । 


व्यापारिक-माध्यमों ,के अतिरिक्त अंग्रेजों ने श्रन्य माध्यमों से भी मारत 

का पर्याप्त आथिक शोषण किया । इसमें “घन निष्कासन' मुख्य है। मारत का घन 
अनेक माध्यमों से इंगलेण्ट जाता घा और उसके बदले भारत को कुछ भी प्राप्त 
नहीं होता था । दादा भाई नौरोजी के अनुसार श्रवकाश :प्राप्त अधिकारियों और- 
कर्मचारियों को दी जाने वाली पेन्शन, भारत में स्थित ब्रिटिश फोज के खर्चे के 
मुगतान, मारत में स्थित अंग्रेज भ्रधिकारियों द्वारा इंगलैण्ड में अपने परिवार को 
भेजा जाने वाला धन -आदि के माध्यम से भारत का धन इंगलैण्ड जाता था | यही 
घन सार्वजनिक ऋण के रूप में पुनः मारत आता था जिस पर व्याज के रूप में और 
अधिक घन भारत के वाहर चला जाता था । इसी प्रकार भारत की क्रंषि, उद्योग 
गौर यातायात में ब्रिटिश नागरिकों द्वारा नियत पूजी का लाभ भी इंगलेण्ड चला. 
जाता था । कम्पनी भारत से प्राप्त राजस्व को भी व्यापारिक प्रयोजनों में काम लेती 
थी । इस प्रकार भारत से प्राप्त राजस्व का प्रयोग भारतीयों के लिये नहीं किया जाता 
थ्रा। अंग्रेजों की इस धन निष्कासन नीति के कारण भारत में पूंजी का संचय नहीं 
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हो सका जिसके कारण भारतोयों के जीवन स्तर में निरन्तर गिरावट आती चली 


गई । 


: अंग्रे जो ने श्रपने श्राथक, राजनीतिक और सैनिक उद्देश्यों की पूर्ति के लिये 
9वीं शताब्दी के उत्तराध में भारत में रेल मार्गों का निर्माण किया। रेल मार्गों के 
निर्माण से भारत का कच्चा माल .शीघ्रता से इंगलेण्ड भेजा जा सकता था और 

'इंगलैण्ड से आया तैयार माल शीघ्र भारत के विभिन्न भागों में भेजा जा सकता था। 
(इसी प्रकार अंग्र जों ने अपने व्यापारिक लाभ के लिये रेल मार्गों का निर्माण किया । 
रेल मार्गों के निर्माण के लिये ब्रिटिश निजी कम्पनियों को गारल्टी युक्त ठेका विया 
गया। इन कम्पनियों को पूंजी पर ब्याज तथा पांच प्रतिशत लाभ की गारन्टी दी 
गई। निर्धारित लाभ न होने पर घाटे की राशि को पूर्ति सरकार द्वारा की जाती 
थी । पूंजी पर ब्याज और लाभ की गारन्टी मिलने के कारण इन कम्पनियों ने 
'मितव्ययता नहीं बरती जिसके कारण रेल मार्गों, की लागत बढ़ गई। रेलों में 
लगाई गई पूजी के ब्याज का भुगतान भारत करता था । श्रत: रेल निर्माण के 
माध्यम से मी एक बड़ी राशि भारत के बाहर चली गई । अनेक श्रंग्र ज लेखको ने 
मआरत में रेलों का लाम बताते हुये कहा है कि इससे भारत के निर्यात में वृद्धि हुई, 
सामान को एक स्थान से. दूसरे स्थान पर ले जाने की सुविधा हुई. और भारतीयों के 
लिए | नौकरी के तअ्वमर्रों की वृद्धि हुईं । पर॑न्तु इसका वास्तविक लाभ अंग्रजों को ही 
हुआ/ क्योंकि निर्यात में वृद्धि का अधिक लाभ अंग्रेजों को ही मिला और बहुत थोड़े 
भारतीयों | को नौकरी के अवसर उपलब्ध हुये जबकि ब्याज :व घाटे की पूर्ति सारतीय - 
राजस्व से की गई । किन्तु रेलों के द्वारा यातायात के साधनों के विस्तार के फल- 
स्वरूप !मारतीपों की पारस्परिक टूरियाँ कम हुई जिससे विभिन्न क्षेत्रों के लोग एक 
दूमरे के विचारों से अवगत हुये । इससे देश में राष्ट्रीय भावना के विकास को 
महत्वपूर्ण योगदान मिंश्ं । 

पाश्चात्य प्रमात्र के उपयुक्त श्राथिक दुष्परिणामों के अतिरिक्त कुछ सुपरिणाम 
मी,निकले । ब्रिटिश शासन की स्थापना के पूर्व भारत में वस्तु-विन्िमय की प्रथा 
अचलित थी । लगान भी अनाज के रूप में ही चुकाया जाता था। प्रारम्भ में 
कम्पनी. ने इसी प्रणाली को अपनाया | किन्तु अंग्रेजों ने शीघ्र ही मुद्रा के माध्यम 
से मुगतान की. प्रथा अ रम्म करदी | प्रारम्भ में इस नवीन पद्धति से किसानों को 
असुविधा शौर हानि हुई क्योंकि उन्हें अ्रपनी उपज सस्ते भाव बेचकर लगान चुकाना 
पड़ता था । किन्तु शीघ्र ही यह मुद्रा प्रणाली किसानों और व्यापारियों के.लिये 
सुविधाजनक हो ययी । इस मुद्रा व्यवस्था के कारण देश भर में लेन-देन आसानी से 


होने लगे और देश में पूंजी निर्माण होने .लगा । यह पाश्चात्य प्रभाव का 
अपरिणाम था । " ( 
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| इसी प्रकार अंग्रेजों के शासन की स्थापना के पंहले मारत में बैंकिंग का कार्य 
साहुकारों द्वारा किया जाता था । ये साहुकार जनता को. ऋण देते ये । साहुकारों 
की बैंकिय व्यवस्था संगठित और श्रेष्ठ थी । श्रतः प्रारम्भ में कम्पनी भी.स हुकारों 
से रुपया उघार लेकर काम करती थी । परन्तु 9वीं शताब्दी में अंग्रेजों ने भारत- 
में आधुनिक बैंकिंग व्यवस्था की नींव डाली श्र कलकत्ता, बम्बई ओर मद्वास में 
बैंकों की स्थापना की। ये- बैंक नोट जारी करते ये । हमारी आधुनिक बैंकिंग 
प्रणाली ब्रिटिश शासत की देन हैं। इसीं प्रकार अंग्रेजों द्वारा स्थापित डाक श्ौर 
तार पद्धति भी हमारे राष्ट्रीय और सांस्कृतिक विकास में सहायक सिद्ध हुई।... 
इस श्रकार ब्रिटिश आधिक नीति के कारण जहाँ एक झ्रोर भारत में 
यातायात के साधनों का विकास हुआ तथा नवीन मुद्रा और बैंकिंग प्रणाली की नींव 
पड़ी वहीं दूसरी ओर अंग्रेजों की * शोपरा नीति के कारण भारतीय कृषि की दशा 
देयनीय हो गई और हमारे कुटीर उद्योग-परुघें. तप्ट हो. गये और आत्म निर्मर भारत” 
विदेशियों का मोहताज हो गया । अंग्रेजों की प्रन्यायपूर्ण, आधथिक नीति के कारण 
सोने की चिड़िया कहा जाने वाला भारत गरीबी झौर बेकारी का केनद्ध बन गया ।' 
वैज्ञानिक अगेति' पी 
«2 चात्य सम्यता झोर संस्कृति के सम्पर्क के प्रभावस्वरूप भारत में भी 
पेज्ानिक क्षेत्र में प्रगति को प्रोत्साहन मिला | 9वीं शताब्दी में यूरोप॑ में अनेक 
पजानिक परिवर्तत और आविष्कार हो रहे थे . किन्तु भारत में अंग्रेजी सरकार ने 
इस भोर ध्याव नहीं दिया । पाश्चात्य 'शिक्षा में विज्ञान के प्रव्ययन की समुचित 
सवा जहीं थी अतः कुछ जिज्ञासु भारतीयों ने स्वयं ही वैज्ञानिक क्षेत्र में प्रयास 
किये । 876 ई. में महेद्रनाथ सरकार ने “इण्डियन कौसिल श्रॉफ साइंटिफिक स्केडी 
ज! की स्थापना की । 897 ई. में जगदीश चन्द्र बसु ने मौतिक विज्ञान के क्षेत्र में 
उर्दे अनुसंधान कार्य किया । 902 ई, में कलकत्ता विश्वविद्यालय में विज्ञान का 
अध्ययन आरम्म हुआ । अफुल्ल चन्द्र राय ने 908 ई. में 'हिन्दू रसायन नामक 
प्रन्थ की रचना की । 9] | में टाटा के श्राथिक सहयोग से बैंगलोर में 'इण्डियन 
इन्सोट्यूट श्रॉफ सोइन्स' की स्थापना की गई । इनसे प्रेरित). होकर अमेक भारतीय 
वैज्ञानिकों ने विज्ञान के विविध क्षेत्रों में मौलिक अनुसंघान कार्य किये। इनमें 
ओऔनिवास रामानुजम्‌, चन्द्रशेखर वेंकटरमने;- मेघनाद साहा, बीरबल साहनी तथा 
: सलयेत्र ब्रोस अमुख है । 930 ई. में भारत सरकार ने “वैज्ञानिक तथा ओ्रौद्योगिक 
अनुसन्धान परियद' की स्थापना की । इस प्रकार पाश्चात्य सम्पर्क के प्रभाव से आयी 
. जागृति ने भारतीयों को वैज्ञानिक विकास के लिये प्रेरित किया । 
भरत में वैज्ञानिक विकास के साथ पाश्चात्य जगत में हुये वैज्ञानिक विकास 
का लान भी भारत को श्राप्त हुआ 4 अंग्रे जों द्वारा बनवाये गये रेल और सड़क मार्गों 
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ने यातायात के क्षेत्र में ऋन्ति उत्पन्न करदी । इससे भारत में सांस्कृतिक चेतना और 
राष्ट्रीय भावना के विकास में योगदान मिला । इसी प्रकार तार और दूरमाप प्रणाली का 
आविष्कार भी पाश्चात्य देशों में ही हुआ था । अंग्रेजी शासन . के कारण भारत में 
. भी इस सुविधा का आरम्भ हुआ ।अंग्रे जों के शासन काल में भारत में अनेक रेडियो 
स्टेशनों की स्थापना हुई । 

*. इस प्रकार उपर्युक्त वर्णन से स्पष्ट है कि पाश्चात्य सम्पर्क के फलस्वरूप 
भारतीय संस्कृति में युगान्तकारी परिवर्तन हुये । ये परिवर्तत लाभदायक और हानि- 
कारक दोनों प्रकार के थे । पाश्चात्य शिक्षा और विचारों से प्रभावित होकर मारतीय' 
सती प्रथा, वाल वध. झौर अस्पृश्यता आदि कुप्रथाओं से मुक्त हो सके जिससे भारतीय 
संरकृति का भास्कर पुनः प्रकाश मान हो उठा । ब्रिटिश शासन की समाप्ति के बाद 
भी भारतीय संस्कृति और सभ्यता पाश्चात्य विचारों से प्रभावित हो रही है । 
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. “सामाजिक और घामिक व्यवस्थायें संसक्षृति. के गतिशील त त्व'है। अपने 
विकास के मार्ग में ये व्यवस्थायें भश्रनेक 'प्रच्छे और! बुरें तत्वों को अपने में समेट 
लेती हैं। अच्छे तत्व समाज और धर्म के विकास के हेतु वन जाते हैं और बुरे 
तत्व सामाजिक श्र घाभिक कुरीतियों के रूप में समाज और धर्म के विकास में 
बाधा उपस्थित करते हैं। सामाजिक कुप्रयायें, भेदमाव तथा घामिक भ्रन्ध-विश्वास श्रौर 
कर्मकांण्ड प्रादि ही ये बुरे तत्व हैं। धम भ्रौर समाज की निर्वाघ प्रगति के 
लिये इन बुरे तत्वों को समाप्त करना झ्रावश्यक है । धर्म श्रौर समाज में निहित बुरे 
तत्वों को समाप्त करने के प्रयासों और कार्यों को ही घामिक और सामाजिक सुधार 
कहा जाता है । श्री आर. एन. मुकर्जो के अनुसार “सामाजिक और धाभिक सुधार 
“बहू गतिशोल कार्य का प्रयत्न- है जो साम्राजिक कुप्रयाश्रों, धार्मिक अ्रन्धविश्वासों 
सामाजिक-सांस्कृतिक भेदसाव झादि को दूर करने के लिये सामूहिक या व्यक्तिगत 
रूप से किया जाता है और जिसका उद्देश्य सामाजिक विकास के किसी भी चरण. 
में समाज के झन्तर्गत व्यक्ति, परिवार एवं समूह के.जीवच को झ्रधिक स्वल्थ व 
प्रगतिशील बनाना है मम 

भारत में सामाजिक और घामिक सुधार आन्दोलन का इतिहास हमारे 
इतिहास जितना ही प्राचीन है । यदि हम मारत के इतिहास का गहन अध्ययन करे 
तो हमें ज्ञात होगा कि धर्म श्र समाज में सुधार की परम्परा हमारे प्राचीन और 
. मध्यकालीन इतिहास में भी विद्यमान थी। यद्यपि यह परम्परा आधुनिक सुधार 
श्रान्दोलनों से भिन्न थी | किन्तु मारतीय इस काये से अनभिज्ञ नहीं ये । बैंदिक- 
कालीन कर्मेकाण्डमूलक धर्म की बुराइयों को दूर कर उपनिषद्‌ काल में घ॒र्म को 
ज्ञाममूलक -वनाया गया । महाकाव्य काल में यही घर्म भक्ति प्रवान हो गया | ये 
समस्त परिवर्तत गतिशील धामिक सुधार के परिचायक हैं । इसी प्रकार ऋग्वेद 
कालीन कर्म श्राघारित वर्णा-व्यवस्था कालान्तर में जन्ममूलक हो गई । थे परिवर्तन 
समाज के व्यवस्थित विकास के लिये किये गये थे । प्राचीनकाल के इस सुधार 
झ्रान्दोलन का रूप घामिक था । इसके बाद भी श्रनेक व्यक्तियों ने समाज झौर धर्म 
में व्याप्त बुराइयों को समाप्त करने का प्रयास किया | छठी शताब्दी ईसा पूर्वे में 
महावीर स्वामी श्रौर गौतम बुद्ध ने हिन्दू-धर्म में व्याप्त श्रन्वविश्वासों और कर्म- 


यु 
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काण्डों तथा समाज में फैली हुई जाति-प्रथा और साप्राजिक असमानता की बुराइयों 
को समाप्त केरने लिये सुधार आन्दोलन प्रारम्म किये । जैन और वौद्ध घर्मं का उदय 
इन्हीं प्रयत्नों का परिणाम था । 


3वीं शताब्दी में भारत में मुसलमानों का शासन >त्थापित हो गया । 
मुसलमान शासक धार्मिक दृष्टि से असहिष्णु थे। उन्होंने हिन्दुओं को बलात 
. मुसलमान बनाने के लिये उन पर भीषण . अत्याचार किये ! इस्लाम के आघात से . 
हिन्दू धर्म और संस्कृति की रक्षा के लिये ब्राह्मणों ने धर्म और समाज के नियमों को 
'कठोर बना दिया जिससे घामिक अन्धविश्वासों और कट्टरता में इद्धि हुई । साथ 
ही समाज में वाल-विवाह, सतीप्रथा, वालवध और पर्दा-प्रथा की वुराइयाँ प्रचलित हो 
गई और छुआहछूत की भावना बढ़ी | इन बुराइयों को दूर करने लिये रामानन्द, 
कबीर, नानक. चैतन्य आदि ने “भक्ति आन्दोलन” चलाया | यह भक्ति आन्दोलन ही 
मध्यकाल का धामिक और सामाजिक सुधार आन्दोलन था जिसका उत्देश्य धर्म 
भौर समाज में व्याप्त अन्धविश्वासों और बुराइयों को दूर कर उनमें सुधार करता 
था । यद्यपि इस आन्दोलन को अधिक सफलता नहीं मिली किन्तु सुधार के प्रयास 
सराहनीय थे | 


!9वीं शताब्दी में मारतीय “इतिहास में एक नवीन घामिक बौर सामाजिक 
सुधार आन्दोलन का सूत्रपात हुआ । उस समय हिन्दू धमम में भ्रनेक अन्धविश्वासों, 
श्राडम्वरों और कर्मकाण्डों का प्रवेश हो चुका था । समाज में सतीप्रथा, जाति प्रथा 
बाल विवाह, पर्दा-प्रथा और छुश्नाछुत श्रादि बुराइयाँ विद्यमान थीं । अंग्रं जी शासन 
की स्थापना: तथा पाश्चात्य शिक्षा के प्रभाव के . कारण 9वीं शताब्दी तक मारतीष 
संस्कृति पाश्चात्य संस्कृति से पूर्णतया प्रभावित हो चुकी थी ।। शिक्षित भारतीय 
अंग्रेजी भाषा साहित्य, ज्ञान, वेशभूषा और रहन-सहन को श्रेष्ठ मानने लगे थे और 
मारतीय धर्म और संस्कृति में उनकी आस्था समाप्त हो रही थी । मारतीय धर्म 
और समाज में व्याप्त बुराइयों के कारण लोग उन्हें अपनाने में लज्जा अनुभव करने 
लगे थे । ईसाई घर्म प्रचारक भारत में अपने धर्म के प्रचार के लिये प्रयत्नशील थे । 
: अतः उन्होंने मारतीय घर्मं और समाज में व्याप्त बुराइयों पर प्रवल आघात किया । 
इनके प्रभाव से अनेक मारतीयों ने ईसाई धर्म अंगीकार कर लिया था । ऐसा प्रतीत 
होने लगा था कि पाश्चात्य सम्यता झौर संस्कृति के प्रभाव से भारतीय संस्कृति ही 
समाप्त हो जायेगी | ऐसी परिस्थिति में मारतीय वुद्धिजीवी वर्ग में नवीन चेतना 
का श्रादुर्माव हुआ । उन्होंने महसूस किया कि पाश्चात्य संस्कृति के बढ़ते हुये प्रभाव 
को रोकने के लिये भारतीय घर्म भर समाज में व्याप्त कुरीतियों को समाप्त करना 
* और उसमें सुधार करना अत्यन्त आवश्यक है। अ्रतः कुछ सुधारवादी भारतीयों ने 
समाज धौर धमं में व्याप्त दोषों को दूर करने के लिये घोमिक एवं सामाजिक सुघार 
* आन्दोलन का सूत्रपात किया । इनमें राजा राममोहन राय, स्वामी दयानन्द सरस्वती, 
विवेकानन्द, महात्मा ज्योत्ति फुले और एनीवीसेन्ट आदि प्रमुख है । 9वों शताब्दी 
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में भ्रारम्म हुआ घामिक एवं सामाजिक सुधार भ्रान्दोलन केवल सुधारों तक ही_ 
सीमित नहीं था वरनू इनका उद्देश्य मारतीयों के मन से विदेशी सम्यता श्र 
संस्कृति की चकार्चोंघ को समाप्त करके उनमें यह मावना भरना भी था कि भारतीय 
सम्यता श्रौर संस्कृति महान्‌ हैं एवम्‌ समस्त विश्व की गुरु है। भारतीय वर्म एवं 
समाज में सुधार के लिये किये गये इन प्रयत्नों को मारतीय पुनर्जागरण भी कहा 
जाता है । है 
9वीं शताब्दी में सुधार आन्दोलन 

भारत के इतिहास में उन्नीसवी शताब्दी का पुनर्जागरण एक उल्लेखनीय 
चटना है जिसने मारतीयों में एक नत्वीन आत्म-जाग्रति की भावना उत्पन्न की और 
उन्हें एक उन्नत, प्रगतिशील तथा गौरवशाली समाज की स्थापना करने की प्रेरणा 
दी। पुनर्जागरण के फलस्वरूप मारतीय संशकृति की गतिहीनता समाप्त हुई और 
मारतवासी अतीत की सुखद स्मृृतियों को सहेजते हुए पुननिर्माण की दिशा में आगे 
चढ़ने लगे । इसके पूर्व श्रठारहवीं शताब्दी में मारत की दशा अत्यन्त शोचनीय थी । 
जारत का सामाजिक और वामिक जीवन पतन की चरम सीमा पर पहुँच चुका था 
और समस्त देश में अ्रन्ध-विश्वास एवं रूड़िवादिता का घोर अन्धकार छाया हुझ्ना था । 
समाज विभिन्न प्रकार की बुराइयों और कुरीतियों का शिकार बना हुआ था,। धर्म, कला 
आदि के क्षेत्र में सृजनात्मक प्रवृत्तियाँ कुन्द पड़ गई थीं! शताब्दियों तक विदेशियों. 
की पराघीनता की वैड़ियों में जकड़े रहने के कारण भारतवासी अ्रपने सांस्कृतिक 
चैमव को भूल चुके थे तथा उदासीन एवं निष्क्रिय बने हुए थे | वस्तुतः मारतीय 
सम्यता एवं संस्कृति पतनोन्मुखी, क्षयशील एवं प्रभावहीन हो रही-थी। 
दूसरी ओर ईसाई-घर्म-प्रचारक अनेक हथकण्डों द्वारा मारतीयों को ईसाई धर्म के 
जाल में फंसा रहे थे । परिणामस्वरूप ईसाई-धर्म-प्रचारकों की सफलता से प्रवुद्ध 
भारतीय बड़े चिन्तित थे । उन्होंने अनुमव क्रिया कि यदि भारतीय सामाजिक, 
धामिक ओर सांस्कृतिक जीवन में सुधार करने के लिए उपाय नहीं किये गये तो सारा 
हिन्दू-समाज छिन्न-भिन्न होकर पतन के गत में चला जांएगा । इसके श्रत्तिरिक्त 
पारचात्य शिक्षा झ्ौर साहित्य ने भी भारतीय नवयुवकों को पर्याप्त रूप से प्रभावित 
किया तथा उनमें एक नई चेतना, एक नई जागृति और एक नई स्फूर्ति उत्पन्न हुई । 
अंग्रं जी शिक्षा और साहित्य के प्रसार से मारतीय नवयुवकों में प्रभतिशील विचारों 
की सृष्टि हुई और राष्ट्रीयता की भावना विकसित, होने लगी। भारतवासी प्राचीन 
झूड़ियों, प्रन्थ-विश्वासों और परम्पराओं को ठोकर मार कर साहस, श्रात्म-विश्वास 
प्रौर सुखद मविष्य की भावनायरों से झ्रोत-प्रोत होकर एक नवीन और प्रगतिशील 
राष्ट्रों क निर्माण के लिए प्रेरित हुए | भारतीय संरक्ृति और परम्परा का यह 
चतुदिक पुनरुत्यान ही भारतीय पुनर्जागर ण दै । भारतीय पुनर्जागरण यूरोपियन 
पुनर्जागरण से भिन्न था क्योंकि यूरोपियन पुनर्जागरण मुख्यतः बौद्धिक एवं 
कलात्मक था जबकि भारतीय पुनर्जागरण नैतिक एवं झ्राध्यात्मिक तत्वों से 
प्रमावित था । ॥॒ 5५8 
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पुनर्जागरण के कारर 


9वीं शताब्दी में आरम्भ हुये धामिक एवं सामाजिक सुधार आन्दोलन के 
निम्नलिखित कारण थे-- - 


र्ज 


! () पाश्चात्य प्रभाव--अंग्र जों के आगमन से भारतवासी पाश्चात्य सभ्यता 
के सम्पर्क में आये । शासन की स्थापना के बाद अंग्रेज भारत में अपनी सभ्यता और 
संस्क्ृति के विस्तार के लिये भी प्रयत्नशील हो गये । बुद्धधवाद और व्यक्तिवाद पर 
आधारित पाश्चात्य' संस्कृति की आंधी ने शीघ्र ही मारतीय संस्कृति को प्रभावित 
कर लिया । 9वीं शताब्दी के आरम्म तक भारतीय संस्कृति पाश्चात्य सभ्यता और 
संस्कृति से पूर्णतया प्रभावित हो चुकी थी । अंग्रेजी शिक्षा प्राप्त लोगों के लिये 
पाश्चात्य सम्यता आदशे बन चुकी थी । पाश्चात्य वेश-भूषा, रहन-सहन और खान- 
पान से प्रभावित होकर वे उनका भ्रनतुकरण करते लगे थे। भारतीय सम्यंता श्रौर 
संस्कतिं से उनकी आस्था समाप्त होने लगी थी। अनेक भारतीयों ने पाश्चात्य 
विचारों, धर्म तथा समाज से प्रभावित होकर ईसाई धम, ग्रहण कर लिया था । | 
पाश्चात्य सम्यता के सम्पर्क से भारतीय शिक्षित वर्ग में नव चेतना का प्रादुर्भाव 
हो चुका था । ग्रतः भारतीय संस्कृति के कट्टर समर्थकों ने यह श्रनुमब किया कि 
पाश्चात्य संस्कृति के बढ़ते हुये प्रभाव को नियन्त्रित करने के लिये मारतीय घर्मं भर 
समाज में सुघार करना अत्यन्त आवश्यक है। 9वीं शताब्दी में हुये घामिक एवं 
सामाजिक सुधार झ्रानदो लन इसी अनुभव का परिणाम थे। पाश्चात्य सभ्यता के 

: श्रमाव से भारत के प्राचीन अन्ध-विश्वास और रूढ़ियाँ कम होने लगीं और भारतीयों 
का ध्यान अपने देश की पिछंडी दशा, अज्ञानता तथा कुरीतियों की ओर आाकपित 
हुम्मा जिससे ये लोग इस स्थिति को सूधारने के लिये प्रयत्नशील हुये । 


(2) पाश्चात्य शिक्षा का प्रभाव--9वीं शताब्दी में मारत में पाश्चात्य 
शिक्षा का आारस्म् हुआ । इस नवीन शिक्षा नीति से भारतीय यूरोपीय विचार/ 
दर्शन: भौर साहित्य से परिचित हुए । यूरोपीय साहित्यकारों के प्रगतिशील विचारों 
ने भारतीयों को नई प्रेरणा दी जिससे उनमें स्वतन्त्र चिन्तन, वैज्ञानिक इष्टिकोण 
आरि सत्यान्वेषण की प्रवृत्ति उत्पन्न हुई । अंग्रेजी शिक्षा द्वारा भारतीय यूरोप की 
उदारवादी विचारघान से प्रभावित हुए जिससे उनमें नवीन चेतना जाशृत हुई। 
अव भारतीय अपने मृतकाल,को आलोचनात्मके दृष्टि से देखने लगे और अपनी 
+सपराओं तथा प्रयात्नों को तर्क की कप्ौटी पर कसेने लगे । इस ज्ञवीन चिन्तन : 
के फलस्वरूप भारतीय अपने घर्म एवं समाज में सुवार के लिए प्रेरित हुए । 


४ (3) ईसाई धसं का प्रसार--अंग्रे जी शासन की स्थापना के साथ बहुत से 
विदेशी पादरी और इंसाई घर्म-प्रचारक भी भारत आए । इन घमं-प्रचारकों ने बड़ें 
उत्ताहू के साथ ईसाई घम का प्रचार किया और भारतीय संस्कृति की कठु आलःचना 
करत भी प्ारम्म क्रिया । वे अपने धर्म का प्रचार दम्भ और दर्प के साथ करते थे 
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झौर उनका तरीका यह था कि वे हिन्दुओं के अन्घ-विश्वास और हीन प्रथाओं का 
भ्रत्यक्ति के साथ घिंचेचन और विश्लेषण करते थे । अंग्रेजी सरकार की नौकरियों के 
आकर्षण ने बहत से भारतीयों को ईसाई घ॒म्म स्वीकार करने पर विवश किया | डो 

मयथराताल शर्मा के अनुसार “सन्‌ 853 के आंकड़ों के भ्रेनुसार बंगाल, उत्तरप्रदेश 


मद्रास और वम्बई में सब मिलकर 92 हजार के लगमग ईसाई थे ।” इस भयावह 


स्थिति. को देखकर हिन्दू-घर्म सुधारकों की नींद खुली । उनके सामने यह एक चुनौती 
थीं जिसे स्वीकार |करना भ्रावश्यक था अन्यथा हिन्दू धर्म सदैव के लिए विनाश के 
गत में गिर सकता था । इस प्रकार ईसाई पादरियों के धमं-प्रचार के कार्य से भार- 
तीय सघार आन्दोलन को प्रेरणा मिली । 

(4) बाह्य सम्पर्क - वहुत दिनों से वाह्म संसार से सम्पर्क नहीं रखने के 
कारण भारतीय समाज अप्रगतिशील हो गया था । इसका विकास अवरुद्ध हों गया 
था । परन्तु भारत में अंग्रेजों और अन्य य्रोपीय जातियों के श्रायमन से भारत 
बाह्य संसार के सम्पर्क में श्रा गया | यात्तायात एवं आवागमन के साधनों के विकास 


कारण भअनेक भारतीय लोगों ने अमेरिका, फ्रांस, जापान आदि देशों की यात्रा 


की जिसके फलस्वरूप वे वहां की स्वतन्त्रता, समानता तथा अ्रातमाव, की भावनाओं 
से बहुत अधिक प्रमावित हुए । इस प्रकार भारतीयों के राजनीतिक, सामाजिक:और 


घामिक दृष्टिकोण में क्रान्तिकारी परिवर्तन होना प्रारम्में हुआ और इसे पंरिदतेनों ह 


ने पुनजागरण में बड़ा योगदात दिया । _ 


(5) यातायात्त और संचार साधनों का विकास--अंग्रे जों मे अपने राज- 
नीतिक और प्लाथिक उद्देश्यों की पूर्ति के लिए भारत में रेल, महक और असमुद्री 
यातायात के साधनों तथा तार, टेलीफोन आदि अन्य साधनों को विकसित किया । 


इसके फलस्वरूप अंग्रेजों को पर्याप्त राजनीतिक श्र आंधिक ज्ाज हुआ | इन 


साधनों के विकास के फलस्वरूप सम्पूर्ण. भारत में शान्ति तथा' राजनीतिक एकता 
की स्थापना हुई । इससे घामिक एवं सामाजिक सुधार आन्दोलन को प्रोत्साहन 
मिला क्योंकि श्रशान्ति और राजनीतिक गअव्यत्रस्था की स्थिति में लोगों को समाज 
सुधार के लिए प्रेरित करना दुष्कर काये है । साथ ही यातायात और संचार साधनों 
के विकास से भारत के विभिन्न प्रदेशों की पारस्परिक दूरियाँ कम हो गई जिससे 
समाज सुधारकों के लिए दूरस्थ लोगों के विचारों से परिचित होना और अपने 
विचारों को दूर-दूर तक फैलाकर सुर मनमत तैयार करना सरत हो गया । 


ह (6) भारतीय प्रेत की स्थापना--भारतीय प्रेस ने भी !9वीं शताब्दी के 
बामिक एवं सामाजिक सुधार आन्दोलन को शआ्रारम्म करने में पर्याप्त योगदान 
दिया । अंग्र जी शासनकाल में अनेक मुद्रए।/लयों की स्थापना हो जाने से भारत में 
अनेक पत्र, पत्रिकायें और पुस्तक प्रकाशित होने लगी जिससे लोगों का मानसिक 
विकास हुग्ना । भारत में अंग्रे जी नापा का सर्वप्रथम समाचार पत्र सन्‌ 86 ई. 


बज 


में बंगाल गजट' प्रकाशित हुआ । इसके बांद 88 ई. में 'सम्राचार दर्पण ३ 
'दिग्दशंत' नामक दो समाचार पन्न बंगाली नाया में प्रकाशित होने लगे। राजा 
राममोहन रांय ने 82[ ई. में 'संवाद कौमुदी', 822 ई, में फारती भाषा के 
(मिरातउल- अखबार' तथा अंग्रेजी भाषा की ब्रह्मनिकल मैगजीन! का प्रकाशन 
आरम्भ किया । 9वीं शताब्दी के इन समाचार-पत्रों व पत्रिकाओं में राजनीति 
विषयों की अपेक्षा धामिक और सामाजिक समस्याश्रों की चर्चा अधिक होनी थो। 
इन चर्चात्रों ने भारतीयों को उनकी दश्नीय [स्थिति का ज्ञान कराया और उनमें 

' सुघार के लिए जनमत जागृत किया । इन पत्र-पत्रिकाओं ने भारत में शिक्षित दर्गे 

. को अपनी घारमिक और सामाजिक बुराइयों का निवारण कर उसे छन्नत और प्रगतिह्नील 
बनाने की प्रेरणा दी । 


.(7) यूरोपीय विद्वानों हरा भारतीय साहित्य का अध्ययन--अ्रठार हवीं 
शताददी के अन्त तक अनेक यूरोपियन विद्वानों ने संस्क्रत भाषा:का अध्ययन आरमस्म 
कर दिया था। संस्कृत का ज्ञान प्राप्त करने के उपरान्त उन्होंने भारतीय घर्मे-प्रन्थों 
का अंग्रेजी में श्रुनुवाद किया और बताया कि इस साहित्य में विश्व सम्यता की 
श्रमुल्य निधियाँ संचित हैं | श्रनेक पाश्चात्य विद्वानों ने भारतीय त्स्यता वे कला- 


' केन्द्रों वी खीज और अध्ययन के द्वारा प्राचीन भारतीय सम्यता की श्रेष्ठता प्रंति- 
पादित की । इने त्रिद्वानों में विल्किन्स, जोन्स, कोलब्रूक, विल्सन, मैक्‍्समूलर, 
मंक्डानल, कीथ__ आदि के नाम उल्लेखनीय हैं। विलियम जोन्स ने 784 में 

, अभिज्ञान-शाकुन्तल' तथा. ऋतुसंहार' क्रा अंग्रे जी भ्रनुवाद प्रकाशित किया । उन्होंने 
784 में बंगाल में हृशियाटिक सोसाईटी की स्थापना-की श्रौर घोषित किया कि 
संस्कृत परिमाजित भाषा है और लेटिन से अ्रधिक सम्पन्न है । विल्किन्स ने 785 

"मैं गीता-का अंग्रेजी में अनुवाद किया । कोलब्रूक ने 805 ई. में वेदों का एक 
प्रामारसिषिक विवरण प्रकाशित किया । मेवसमूलर और श्लीगल ने भी वेदों और 
उपनिषदों के गौरव पर प्रकाश डाला । इस प्रकार यूरोपीय विद्वानों नें प्राचीन 
भारतीय आदरशों से प्रभावित होकर भारतीय संस्कृति, कला प्रोर साहित्य की मुक्त- 
कण्ठ से प्रशंसा की । इससे भारतीयों को अ्पनी- गौर्वशाली प्राचीन सांस्कृतिक 

: परम्पराओं का ज्ञान हुआ और उनमें आत्म-विश्वास की “मावना जागृत हुई । 


(8) सुधारकों का प्रादुर्माव - उन्नीसवीं शताब्दो में मारत में अनेक- प्रति- 
भावान सुधारकों क्षय जन्म हुआ जिनमें राजा राममोहन: राय, स्वामी दयानन्द 
सरस्वती, रामकृष्स परनहंस, स्वामी विवेकानन्द, ज्योतिराव फुले आदि के 'नाम 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं । इन सुवारकों ने प्राचीन भारतीय संस्कृति के गौरव 
पर प्रकाश डाला और भारतीय घ॒र्मं तथा समाज में प्रविष्ट बुराइयों की ओर लोगों 
का ध्यान प्राक्ृष्ट किया । उन्होंने अपने देशवासियों को एक प्रगतिशील, -सुद्ढ भर 


गोौरवशाली राष्ट्र के निर्माण का सन्देश दिया । है 2 ह 
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. उपर्युक्त काजशों से भारतवासियों में एक मवीन चेतना उत्पन्न हुई । भारत- 
वासियों की बह चेदता ही पुनर्जागरण के रूप में प्रस्फुटित हुई । सारा देश समाज 
एवं धमं-सुधार आन्दोलन की लहर से श्रोत-प्रोतत होने लगा । वस्तुतः भारतीय पुन-- 
जागरण एक विस्तृत आन्दोलन था जिसने राष्ट्रीय जीवन के प्रायः सभी क्षेत्रों को 
गम्भीर रूप से प्रमाचित किया । । 
राजा राममोहनराय ४५ 
9वीं शताब्दी में आरम्म हुए भारतीय घामिक और सामाजिक 
सुधार-प्रान्दोलन क्वा सूत्रपात राजा राममोहनराय ने किया | इसीलिए उन्हें 
'ब्राधुनिक मारत का ज़नक' श्रौर भारतीय पुनर्जागरण का श्रग्रदूत' आदि नामों से 
कारा जाता है | 
जीवत-परित्रय---राजा राममोहनराय का जन्म 22 मई, 772 ई. को 
बंगाल के बर्दवान जिले के राधानगर गांव में एक रूढ़िवादी ब्राह्मण परिवार में 
हुआ था। राजा राममोहनराय को 2 वर्ष की आयु में अरवी और फारसी पढ़ने 
पटना भेजा गया । यहां ये इस्लाम और ईसाई धर्म के सम्पर्क में श्राये और मूर्तिपूजा 
'पर से उनका विश्वास समाप्त हो गया । घर वापस लौटने पर उन्होंने एक पुस्तक 
'फी रचना की जिसमें मूर्तिपूजा की कठु आलोचना की गई थी इससे उनका अपने 
पित्ता से गहरा मतभेद हो गया । परिणामस्वरूप उन्हें घर छोड़मा पड़ा और कई 
' वर्षो तक निर्वासित के रूप में रहना पड़ा। इस दौरान राजा राम॑मोहनराय ने 
भारत के विभिन्न भागों का भ्रमण किया और.संस्कृत, फारसी. वंगला और अ्रती 
मसपा तथा साहित्य का अध्ययन किया । 804 ई. में - राजा शाममोहनराय ने 
फारसी भाषा में 'तोहफातुल-मुप्राहीदीन' नामक ग्रन्थ प्रकाशित किया । इस ग्रन्ध 
में उन्होंने ऐकेक्वरवाद और सभी घर्मो की एकता में विश्वास प्रकट किया । 804 
६. में राजा राममोहनराय ने ब्रिटिश ईस्ट इण्डिया-कम्पनी की नौकरी कर ली और 
शीज्न ही श्रपनी योग्यता के वल पर साधारण क्लर्क से जिले के दीवान का पद प्राप्त 
कर लियः ; उनके अंग्रेज अधिकारी जॉन डिग्वी उससे प्रसन्न थे। जॉन डिग्वी मे 
उन्हें अब्र जी साहित्य का अध्ययन करने के लिये प्रोत्साहित किया । कम्पनी की 
नकिरी के दौरान राजा राममोहनराय ने अंग्रेजी, लैटिन, ग्रीक और हिन्न भाषाओं 
तथा ईसाई धर्म का गहन अध्ययन किया । अपना समस्त समय जन-कल्याणा में 
'लगाने के लिये राजा राममोहनराय ने सरकारी नौकरी छोड़ दी औ्रौर 85 इ. 
'ैयी रूप से कलकत्ता में रहने लगे । - ! | 


ब्ठ 


राजा राममोहनराय ने 85 ई. में 'प्रात्मोप समाज! की स्थापना की 
जिसका उद्देश्य धर्म की सत्यता का प्रचार करना तथा आध्य/त्मिक विधयों पर 
'ह्वतन्त्रतायूर्वक विचार करना था | इसी समय उनका घ्णन उपनिषद्‌ और वेदान्त- 
. बैम्ों की ओर झ्ाकषित हुआ । 89 ह. से कुछ पहले उन्होंने वेदान्त सूत्रों का. 
पार भ्रौर चार उपनिषदों का श्रनुवाद अंग्रेजी तथा बंगाली दोनों में प्रकाशित 
किया । उनक्ता मंत्तब्य था कि उपनियदों में एक ईश्वर की पूजा है और मू्तिपूजा 
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'को कोई स्थान नहीं है । झात्मीय समाज 89 ई. में बन्द हो गई । सन्‌ 828 
'में अपने मन्तव्यों का प्रचार करने हेतु राजा राममोहनराय ने कलकत्ता में बह 
समाज' की स्थापना की जिसके द्वार सभी सम्प्रदायों के लोगों के लिए खुले हुए थे । 


नवम्बर 7830 में राजा राममोहनराय इंस्लैण्ड गए ।. वहाँ उन्होंने तीन 
वर्ष तक अपने विचारों का प्रचार किया और अंग्रेजों को भारतीयों पर विश्वास 
करने तथा उन्हें विभिन्न प्रशासनिक क्षेत्रों में ग्पने साथ लेने के लिए प्रेरित किया । 
इंग्लैण्ड में ही ब्रिस्टल नामक स्थान पर राममोहन राय की 27 सितम्बर. !833 
को मृत्यु हो गई । 
राजा राममोहन राय के सुधार 
घामिक सुघार--राजा राममोहन का धाभिक दृष्टिकोण बड़ा व्यापक था । 
यद्यपि उनकी हिन्दू धर्म में पूर्णा आ्रास्था थी परन्तु वे रूढ़ियों, अ्रन्ध-विश्वासों और 
पाखंण्डों से घृणा करते थे । थे हिन्दू धर्म की कुरीतियों को दूर करके उसे प्रगति- 
'शील बनाने. के लिये दृढ़-प्रतिज्ञ थे । अतः उन्होंने मूरतिपुजा, तथा बहुदेववाद का कडा 
विरोध किया और ऐकेश्वचरवाद तथा बुद्धिवादी दृष्टिकोश का प्रचार किया। 
“राममोहन राय वेदान्त दंशन से अत्यधिक प्रभावित थे । श्रतः उन्होंने भारतवासियों 
का ध्यान वेदों और उपनिषदों के ज्ञान की ओर आकर्षित किया । यद्यपि राममोहन 
"राय ईसाई धर्म से सी प्रभावित थे परन्तु उन्होंने ईसाई धर्म की श्रेष्ठ और व्यावहारिक 
शिक्षाओं को ही अपनाने की प्रेरणा दी थी । वे ईसाईयत के विरुद्ध थे । उन्होंने 
'ईसाई-धर्म-प्चारकों की हिन्दू धम की निन्दा करने की प्रवृत्ति की आलोचना की 
भर कहा था कि, “यह स्वाभाविक बात है कि ज़ब एक जाति दूसरी जाति पर. 
'विजय पआप्ते करती है तो उसका अषना घंस चाहे/कितना भी हंस्थास्पद. हों परन्तु: 
वह पराजित जाति के धर्म का:मज़ार उड़ाया करंतो है । इसलिए. यदि भ्राज ईसाई- 
: घर्म-प्रचारक स्परतोयों के पघर्म- की निन्‍दा करते. हैं तो.इसमें कोई: झाश्यमं _ शी: आत - 
नहों है भ हे ४ ह न «०. मेड ह ० 
अह्म समाज को स्थापता--अपने घामिक विचारों: का प्रचार करने के लिए 
'राममोहन राय ने 20 अगस्त, 828 को कलकत्ता में ब्रह्म समाज की स्थापना की । 
'जिस मवन में ब्रह्म समाज की बैठक होती थी उसके ट्रस्ट के लिखित दस्तावेज से 
'इसके उद्देश्य स्पष्ट हो जाते हैं । इसमें लिखा है कि, ' सभी लोग, बिना. किसो भेद- 
'माव के शाश्वत्‌ सत्ता की उपासना के लिये इस भवन का उपयोग कर सकते हैं, इसमें 
'न किसी प्रकार की मूर्ति को स्थापता, न किसी प्रकार का बलिदान और न किसी 
धर्म की निन्‍दा को जायेगी ।” द्वरह्म समाज के मुख्य सिद्धान्त निम्नलिखित धे-- 
() ईश्वर एक है जो समस्त- सृष्टि का रचयिता झौर संरक्षक है। वह 
- सर्वेव्यापक, शाश्वेत्‌ और सुखमय है । | ; 
(2। बिना किसी जाति व सम्प्रदाय के भेद के प्रत्येक मनुष्य को परमेश्बर 
: की उपासना करने का प्रधिकार है । | 
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(3) मूृतिपूजा उचित नहीं है, उपासना के किसी प्रकार की प्रतिमा का 
प्रयोग वर्जित है । 
(4) आत्मा अजर और अमर है श्र अपने कार्यो के लिए ईश्वर के प्रति 
उत्तरदायी: है । 
(5) प्रार्थना, उपासना, प्रेम, सत्य आदि साधनों से मोक्ष सम्भव है । 
“(6) प्रत्येक व्यक्ति को अपने कर्मों का फल भोगना पड़ता है । 
(7) मानव को पाप त्याग कर पुण्य कर्म करने चाहिएँ । पाप का प्रायश्चित्‌ 
तथा निरोध ही दंवी क्षमा झौर मुक्ति का मार्य है । 
(8) उपासना में वलि चढ़ाता ध्मं-विरुद्ध काये है । 
(9) मनुष्य को सभी धर्मों के सत्य को ग्रहण करना न्नाहिए तथा समस्त 
मानव-जाति के प्रत्रि दया भाव रखना चाहिये । 


इस प्रकार ब्रह्म समाज के माध्यम से राममोहन राय ने मध्यकालीन घामिक 
कुरीतियों श्रौर आडम्वरों का निवारण कर उपनिषदों झौर वेदान्त के ऐकेश्वरवाद' 
का प्रचार किया । उन्होंने वुद्धिवादी और मानवतावादी घामिक दृष्टिकोण का प्रत्ति- 
पादन किया । 


कतिपय विद्वानों का विचार है कि राजा राममोहन राय के घामिक विचार 
ईसाई धर्म से प्रेरित थे । परन्तु यह मत श्रान्तिपूर्ण है क्योंकि राजा राममोहन राय ._ 
की विचारधारा का मूलस्रोत तो प्राचीन मारतीय धर्म ग्रन्थ थे । उन पर वेदान्त 
दर्शन का अधिक प्रभाव था । उनकी मान्यता थी कि- वेदान्त दर्शन ही हिन्दू धर्म का 
मूल आधार है । यही नहीं वल्कि उन्होंने धर्म की व्यास्या करते हुए ईसाई धर्म के 
कर्मकाण्डों तथा ईसा मसीह के ईश्वरीय भ्रवतार होने की मान्यता-का खण्डन किया" 
था । हां, मारतीय घर्मं और समाज में व्याप्त अन्ध-विश्वासों और रूढ़ियों का खण्डनः 
करने के लिये उन्होंने पाश्चात्य सम्पता की तकंशीलता, बुद्धिवद और श्रनुसंघान' 
के विचारों की सहायता अ्रवश्य ली थीं । किन्तु यह ईसाई प्रमाव की प्रतीक नहीं 
है क्‍योंकि तात्कालिक युग में पाश्चात्य सम्यता से प्रभावित भारतीयों को अपनीः 
सम्यता और संस्कृति की शोर : प्रवृत्त करमे का यही सुगरमतर मार्ग था जो 
राममोहन राय ने अपनाया । 


सामाजिक सुधार--राजा राममोहन राय तत्कालीन सामाजिक कुरीतियां” 


ओर अन्च-विश्वासों को-नष्ठ करके एक नवीन और प्रगतिशील समाज की रचना 
पर बल देते थे । उन्होंने वाल-विवाह का कड़ा विरोध किया और विघवा-विवाह 


का समर्यन किया । उन्होंने दहेज-प्रथा, कत्या-वध और जातिं-पांति के बन्धनों' 


का भी कड़ा विरोध किया और सामाजिक समानता को प्रोत्साहन दिया । सामाजिक 
क्षेत्र में राजा राममोहन राय की सबसे वड़ी देन सती-प्रथा का विरोध था। सती- 
प्रथा-के कारण श्नेक 'विधवाझं को श्रपनी इच्छा के विरुद्ध आग में जलना पड़ता 
था । राममोहन राय ने इस क्रूर प्रथा के उन्मूलन के लिये तीन आन्दोलन शुरू 
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किया । उन्होंने अपने प्रभावशाली लेखों और निबन्धों से जनमत को तैयार किया। 


अन्त में उसके प्रयासों से' लाडे विलियम वैंटिक से 829 ई. में एक अ्रधिनियम द्वारा" 
सती-प्रथा को भ्रवेद घोषित कर दिया । भारत के रूढ़िवादी लोगों ने इस कानूच के" 
विरुद्ध प्रिवी-कोंसिल में प्राथंता-पत्र भेजा । इस पर राममोहन राय ने भी प्रगतिशील. 
हिल्रओं की ओर से रूढ़िवादी लोगों को श्रपील के विरुद्ध एक प्रार्थंता-पत्र भेजा शोर 
प्रस्त में राममोहन राय को ही विजय मिली । इस प्रकार उन्होंने हिन्द समाज की 
अनेक विशली बराइयों के निवारण पर बल दिया । 

, शिक्षा व साहित्य के क्षेत्र में सुधार---राममोहन राय पश्चिमी वैज्ञानिक विचार 
से बहुत प्रभावित थे। उन्होंने भारतवासियों की रूढ़ियों, अन्ध-विश्वासों और 
कुरीतियों को दूरु करने के लिये अंग्रेजी शिक्षा के अध्ययन पर बल दिया। वे 
पाश्चात्य शिक्षा के कट्टर समर्थक थे । उनके प्रयत्नों से 789ई. में कलकत्ता में हिन्दू 
कॉलेज' की स्थापना हुई । इसके श्रतिरिक्त उन्होंने 'इंगलिश स्कूल', विदान्त-स्कूल' 
श्रादि संस्थायें भी स्थापित की । साहित्यिक क्षेत्र में भी उन्होंने भारत की अनुपम सेवा 

, की । जुत्होंने फारसी में 'तोहफातुल मुश्नाहीदीन' नामक पुस्तक लिखी जिसमें मूत्तिपूजा 
का खण्डन किया गया और ऐकेश्वरवाद का सिद्धान्त प्रतिपादित किया गया | 
संक्षिप्त वेदान्त' नामक रचना में उन्होंने वेदान्त का संग्रह दीका सहित प्रकाशित 
किया । इसके अतिरिक्त उन्होंने ईश, केव, कठ और मुण्डक आदि उपनिषदों का 
पंग्र जी भाषा में अनुवाद किया । उन्होंने विचारों की स्वतन्त्रता पर बल दिया और 
अनेक समाचार-पत्रों का भी प्रकाशन किया जिनमें 'सम्बाद कौमुदी' और 
'मिशतउल अ्रखवार' उल्लेखनीय है । उन्होंने प्रेस की स्वतन्त्रता बनाये रखने का 
भी ब्विटिश सरकार से अनुरोध किया । 


राष्ट्रीय सुधार--राजा राममोहन राय के सामाजिक और धामिक सुधारों ने 
'राष्ट्रीय भावना के उदय में महत्वपूर्ण योगदान दिया । यद्यपि राजा राममोहन राय 
: पाश्चात्य सेंभ्यता: से प्रभावित थे किन्तु उनके सुधारवाद की आत्मा में राष्ट्रीय 
भावना विद्यमांत थी । उनका विश्वास था कि व्यक्ति का सांस्कृतिक, मानवीय भौर 
. वचारिक विकास राज्य का दायित्व है। राजा राममोहन राय विचार अभिव्यक्ति 
की स्वतन्त्रता के प्रवल समर्थक थे । 823 ई. में उन्होंने सर्वोच्च, न्यायालय को 
विचार प्रभिव्यक्ति को स्वतन्त्रता के सम्बन्ध में , एक | मसविदा प्रस्तुत किया पा । 
वे प्रेस की स्वतन्त्रता के पक्षपाती थे। उनकी मान्यता थी कि स्वस्थ, जागरूक न्नौर 
सचेत जनमत का निर्माण स्वतन्त्र प्रेस के द्वारां ही सम्भव है । अपनी इंगलैण्ड यात्रा 
के दोरान राजा राममोहन राय ने इंगलंण्ड की सरकार को यह समझाने का प्रयास 
किया था कि वे भारतीयों पर विश्वास कर उत्हें प्रशासन में यथोचित स्थान प्रदान 
करें | न्याय प्रशासन के सम्बन्ध में उनकी मान्यता थी कि न्‍्याय,की उपलब्धि में ही 
स्याय का औ्ौचित्य है । झ्तः उन्होंने स्पायपालिका को प्रशासव से पृथक करने को 
मांग की । राजा राममोहन राय ने प्राचीन भारतीय न्याय व्यवस्था का समर्थेन 
करते हुए न्याय प्रणाली में ज्री-प्रथा लागू करने की मांग छी । उनकी मान्यता 
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थी कि मारतीय समाज के लिये एक समान दीवानी झौर फौजदारी कानून होने 
चाहिये । सरकारी नौकरी के दौरान राजा राममोहन राय ने मारतौय किसानों की 

दुर्देशा को मिकट से देखा था । उनकी मान्यता थी कि अंग्रजों के दोषपूर्ण राजस्व 
नियमों तथा दिशाहीन भूमिकर प्रणाली के कारण ही भारतीय कृषि का पतन हुप्ना 
है । श्रतः उन्होंने कपि राजस्व नियमों को व्यावहारिक बनाने की मांग की और 
कार्नवालिस द्वारा लागू 'स्थायी बन्वोबस्त' की कटठु झालोचना की । उनकी मान्यता/ 
थी कि लगान व्यवस्था, जमींदारी प्रथा एवं राजस्व प्रशासन में सुधार से भारतीय 
फ्षि की दशा से सुधारी जा सकती है । इन माध्यमों से राजा राममोहन राय ने 
राष्ट्रीय सुधारों का प्रयास किया । यद्यपि उनके प्रयास सीमित भ्ौर विदेशी “शासन 
के विरोधी नहीं थे फिर भी 9वीं शताब्दी में इन प्रयासों को श्रत्यन्त प्रगतिशील 
माना जाता था । हि 


राजा राममोहन राय आधुनिक भारत के एक महान्‌ समाज-सुधारक, धर्म के 
नवीन रूप के प्रतिपादक, निर्भीक पत्रकार और शिक्षाशास्त्री थे । उन्होंने घाभिक गच्ष. 
सामाजिक सुधारों के क्षेत्र में बड़ा प्रशंशनीय कार्य किया । राममोहन राय ने मृ्तिपुजा, 
बहुदेववाद, पशुवलि श्रादि घामिक शभ्रन्ध-विश्वासों के विरुद्ध आवाज उठाई तथा 
ऐकेश्वरवाद की स्थापना करते हुए एक विश्व-व्यापी श्रौर मानवतावादी धामिक 
दृष्टिकोण का प्रतिपादन किया तथा सभी धर्मों में समन्वय स्थापित करने का प्रयास 
किया । उन्होंने तत्कलीन सामाजिक कुरीतियों के विरुद्ध श्रावाज उठाई। उन्होंने 
कन्या-वघ, वाल-विवाह, सती-प्रथा, दहेज-प्रथा झ्रादि सामाजिक कुप्रथाश्रों के विरुद्ध 
प्रबल जनमत तैयार किया । राजा राममोहन राय ने स्त्री-शिक्षा, विधवाशों के 
पुनविवाह और अन्तर्जातीय विवाहों को प्रोत्साहन दिया । उनके प्रयत्नों से ही सती-प्रथा 
आर बाल-विवाह जैसी कुप्रथाएँ गैर-कानूनी घोषित की जा सकी । 


राजा राममोहंन राय ने अस्पृशए्यता और छुभ्राछृुत के विरुद्ध भी श्रावाज 
बुलन्द की और मानव-समानता पर बल दिया । उन्होंने राष्ट्रीयता की भावना को 
विकसित किया क्योंकि उसके सामाजिक तथा धामिक सुधारों के पीछे श्रपने देश- 
वासियों की राजनीतिक उन्नति की भावना विद्यमान थी ! राजा राममोहन 'राय! ते 
पाश्चात्य ज्षिक्ष श्रौर विचारों का समर्थन व प्रसार किया जिससे भारतवासी अ्रपनी 
प्राचीन रूद़ियों श्र कुरीतियों को समाप्त करने को उत्सुक हो उठे । 49वीं शताब्दी 
में मारतीय समाज में व्याप्त अ्रज्ञान, अन्धका र,.शिथिलता एवं अकर्मण्यता के वातावरण 
में राजा राममोहन राय ने एक ऐसी ज्योति प्रदान की जिसके माध्यम से भारतीय 
समाज की सुपुप्तता समाप्त हुई श्रौर नये युग का झारम्भ हुआ । राजा राममोहन 
राय के सुधारों झौर रचनात्मक कार्यों ने एक ऐसी प्रवृत्ति को जन्म दिया जो 
कालान्तर में वहद्‌ क्रान्ति की प्रेरक बनी । 
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राजा राममोहन राय भारतीय पुनर्जागरण के श्वग्रदूत थे । वे प्रथम भारतीय 

(सुधारिक थे जिन्होंने भन्ध-विश्वासों, रूढ़ियों श्रौर कुरीतियों से पीड़ित भारतीय समाज 

को उन्नत और प्रगतिशील बनाने पर बल दिया था । इसी कारण राजा राममोहटन 

राय को साधारणतया हमारे धर्म तथा समाज में गतिशील सुधारों का प्रथम 

ईश्वरीयदूत श्रौर नवीन युग का अग्रदुूत कहकर पुकारा जाता है। वे वस्तुतः 

मारतीय घर्मं तथा. सम्यता को सग्रन्धविश्वातल तथा आध्यात्मिक अन्धानुकरण : 

से बचाने के लिए आए थे जबकि हमारा देश दासता की परिस्थितियों के बोझ के 
नीचे लडखडा रहा था । 


राजा रामभोहन राय का मल्यांकन--मिस फेलोद का कयन है कि, “इतिहास 
में राममोहन राय ऐसे जीवित पुल के समान हैं जिस पर भारत अपने भ्रपरमित भूत- 
छाल से अपने अपरिमित भविष्य की श्र चलता है | वे एक ऐसे वृत्त-खण्ड थे जो 
प्राचीन जातिवाद और अ्र्वाचीन मानवता, अन्धविश्वास तथा विज्ञान, अनियन्त्रित 
सत्ता तथा प्रजातत्त्र, स्थिर रिवाज तथा अनुदार प्रगति के बीच की खाई को ढांपे 
हुए थे ।” सील के अनुसार “राजा राममोहन राय विश्व-मानवता के विचार के 
सन्देश-वाहक थे । वे मानवतावादी, पवित्र तथा सरल थे भश्ौर वे विश्व के इतिहास 
में विश्व-मानवता का दिग्दर्शन करते थे । इसलिये उन्हें सावंभौमिकता तथा प्रेम 
का मुख्य पुरोहित कहा है ।” विपिनचन्द्र पाल ने लिखा है कि “राजा साहब ही 
प्रथम भारतीय थे जिन्होंने भारतीय स्वतन्त्रता का संदेश प्रसारित किया । वे चाहते 
थे कि भारत में शीघ्र ही भ्राधुनिक प्रजातत्त्र की प्रणाली स्थापित कर दी जाये ताकि 
भारत भ्री शीघ्र ही सम्य और स्वतन्त्र देशों के समक्ष हो सके ।” रवोन्द्रनाय ठाकुर 
के अनुसार, “राममोहन राय ने मारत में आधुनिक य्रुग का सूत्रपात किया ।” उन्हें 
मारतीय राष्ट्रवाद का प्रवत्तक भी कहा जाता है क्‍योंकि उनके ॥3/% कं! तथा 
घामिक सुधारों के पीछे अपने देशवासियों की राजनीतिक उन्नति की भावना 
विद्यमान रही थी । 


दयानन्द सरस्वती 


9वीं शताब्दी में पाश्चात्य विद्वानों द्वारा की गई हिन्दू शा 
च्याख्या ने हिन्दू समांज को भ्रमित कर डाला था । हिन्दू धर्म .के प्रवक्ता ब्राह्मण 
भी शास्त्रों की वास्तविक व्याख्या से अनभिज्ञ थे। वे” लोग अन्ध-विश्वास भौर 
रूढ़ियों के रक्षक मात्र थे । दसरी ओर ईसाई धर्म प्रचारक अपने घ॒र्मं को हिन्दू धर्म 
की भ्रपेक्षा शुद्ध श्रोर वैज्ञानिक बताकर ईसाई धर्म के प्रचार में संलग्न थे। श्नेक 
शिक्षित भारतीय उनके ज्ञान भ्रौर विज्ञान से प्रभावित होकर पाश्चात्य सभ्यता भौर 
धर्म को भ्रपनाद लगे थे । ऐसी स्थिति में. :9 वीं शताब्दी में राजा राममोहन राय 
ने घामिक और सामाजिक सुधार श्रान्दोलन का सूत्रपात कर हिन्दू संस्कृति को एक 
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' मई दिशा प्रदान झी । किन्तु राजा रामोहन राय पाश्चाह्य विचारों से प्रमावित थे । 
प्रतः उनके प्रान्दोलन का स्वरुप रक्षात्मक रहा । उन्होंने हिन्दू धर्म प्रौर समाज में 
; सुघार तो किये किन्तु वे इस्लाम श्रौर ईसाई धर्म के समक्ष हिन्दू धर्म की श्रेप्ठता 
प्रतिपांदित नहीं कर सके । अतः उनके कार्यों से हिन्दू घर्म और समाज की आराकांक्षारे 
पृर्ण नहीं हो सकी । इन ग्राकांक्षाओं को पूर्ण करने के लिये हिन्दू धर्म और समाज 
को एक क्रान्तिकारी आन्दोलन की प्रावश्यकता थी । राजा राममोहन राय के प्रयत्नों 
से 9वीं शताब्दी के मध्य में हिन्दू समाज में श्रात्माभिमान और शक्ति का प्रस्फुटन 
हो चुका था । इस काल में हिन्दू भ्रपने धर्म और संस्कृति से प्रेम करने लगे थे पश्रौर 
पाश्चात्य संस्कृति तथा धर्म की बढ़ती हुई प्रचार वाढ़ को रोकने के लिए उत्सुक 
हो उठे थे । 
ऐसी स्थिति में 9वीं शताब्दी के उत्तराध में स्वामी दयानंद सरस्वती ने 
हिन्दू स्रमाज को सचेत भ्रौर जागृत किया । उन्होंने हिन्दू धर्म और समाज में व्याप्त 


निराशा को दूर हटाकर उसमें नवजीवन का संचार किया और हिन्दू घम्म तथा 
संस्कृति की श्रेष्ठता प्रतिपादित की । 


दयानर्द सरस्वती का जीवन-चरित--दग्ातंद सरस्वती क्रा जन्म 824 ई 
में काठियावाड (गुजरात) के टकारा नगर के जीवपुर ग्राम के सम्पन्न श्रौदिच्य ब्राह्मण 
परिवार में हुआ था | उनके बचपन का नाम मूल शंकर था। उम्रके' पिता श्रम्वा- 
शंकर मोरबी राज्य के प्रतिष्ठित क्रमंचारी और घमंपरायण व्यक्ति थे। स्वामी 
दयानंद को 5 वर्ष की श्रायु में संस्कृत पढ़ने के लिये पाठशाला भेजा गया । दयानंद 
कुशाग्न बुद्धि के घनी थे। उन्होंने 4 वर्ष की आयु में यजुर्वेद, संस्कृत भाषा, 
व्याकरण और काव्य का श्रच्छा ज्ञान प्राप्त कर लिया था। दयानंद विचारमभील 
वालक थे । वे रूढ़ियों को नहीं मानते थे ओर प्रत्येक वात को तके की कसौटी पर 
कसा करते थे । इसी समय उनके जीवन में क्रान्तिकारी परिवर्तेन हुआन। शिवराद्री 
के श्रवसर पर जब वे अपने पिता के साथ शिव मन्दिर में बैठे हुए थे, उन्होंने एक 
चूहे को शिव की प्रतिमा पर चढ़ते हुए और प्रसाद खाते देखा । इस दृश्य से उनके 
जिज्ञासु मन में तुफान ला दिया । वे सोचने लगे ये कंसे शिव हैं जो चूहे से अ्रपनी 
रक्षा नहीं कर सकते । उन्होंने श्रपने पिता को जगाकर प्रज्न किया तो पिता में 
उत्तर दिया कि यह तो शिव की भूति है शिव नहीं । इस वटना से उनके हृदय में. 
मूततियुजा के प्रति अ्नास्या उत्पन्न हो गई। अ्त्र उतके विचार वैराग्यपुर्णे बनने लगे । 
इस दौरान उन्होंने दर्शव, नीतिशास्त्र, कर्ेकाण्ड आदि का ग्रव्ययन किया . परन्तु 
दयाननद की ज्ञान-क्षवा इससे शान्त नहीं हुईं। इसी समय उनकी बहिन झौर चाचा 
का देहान्त हो गया । इन घटनाओं से उनका चिन्तन जीवन औ्रोर मृत्यु की ओर 
प्रदृत्त हो गया । 
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दयानत्द की विचारशीलता से चिन्तित होकर उनके पिता ने उन्हें सांसारिकता 
की शोर भुकाने के लिये उनके विवाह की योजना-वनाई परन्तु-दयानन्द विवाह 
के लिये तैयार नहीं थे। श्रतः विवाह की निश्चित तिथि से 4-5 दिन पूर्व ही वे घर 
से भाग निकले यह घटना 845 ई. की है । 
घर से भागने के बाद उन्होंने संन्यास ग्रहणा कर लिया और अपना नाम 
दयानन्द सरस्वती रखा । 845-से 860 ई. तक दयाभन्द ने सारे भारत का 
 अमण किया । इस काल में उन्होंने तप और योग के द्वारा अपने शरीर तथा शञात्मा' 
को पुष्ट किया एवं श्रात्मा और परमात्मा पर गहन चिन्तन किया । दयाननन्‍्द की 
ज्ञान-पिपासा बड़ी प्रवल थी। उन्हें जहाँ भी ज्ञान-प्राप्ति का श्रवसर मिलता, 
उसका वे पूरा उपयोग करते थे । अन्त में घूमते-घूमते 860 ई. में वे मथुरा पहुँचे 
जहां उनकी भेंट गुरु विरजानन्द से हुई। विरजानन्द वेदों भौर व्याकरण के प्रकाण्ड 
पण्डित थे । स्वामी दयानन्द ने ढाई वर्ष तक विरजानन्द के चरणों में बैठकर वेदों 
और प्राचीन हिन्दू ग्रन्थों का अध्ययन किया। दयानन्द अनेक ग्रन्थों का अ्रष्ययन 
इससे पूर्व कर चुके थे । स्वामी विरजानन्द केः एस उनके ज्ञान का परिमार्जन हुआ 
झौर सिद्धान्त निश्चित हुए । यहीं उन्हें यह रढ़ विश्वास हुआ कि वेदों के श्रध्ययन 
के द्वारा ही हिन्दू घर्म श्रीर संस्क्ृति की रक्षा की जा सकती है। शिक्षा समाप्त 
होने पर गुरु ने दयानन्द को आदेश देते हुए कहा, “वेदों का अ्रध्ययन-अ्रध्यापन, 
भारतवर्ष में दीघंकाल से बन्द हो गया है ।-तुम वेदों. का प्रचार करो, सच्चे शास्त्रों 
की शिक्षा दो और वेदों के प्रकाश में मत-मताम्तरों को दूर करो। धर्म भ्रस्धकार 
में छिप गया है। इस अ्न्धकार को हटाकर लोगों को सत्य धर्म का दर्शन करवाशो |” 
अतः दयानन्द ने अपने गुरु के श्रादेश का पालन किया और अपना शेष जीवन वेदों 
के प्रचार में लगा दिया । ह 2 पर 
तदन्तर भ्रगले 4-5 वर्षों तक दयानन्द ने उत्तर भारत का अमरा किया, 
और बड़े-बड़े नगरों में व्याख्यान दिये जिसमें उन्होंने घामिक पाखण्डों, श्रन्ध-विश्वासों, 
मूर्तिवृजा भोर बहुदेववाद आदि का प्रवल विरोध किया जिससे हिन्दू समाज में 
हलचल मच गई । वे प्रभावशाली वक्ता थे । अत: उनके व्याख्यानों को सुनकर 
हजारों लोग उनके अनुयायी बन-गए । कुछ कट्टरपंथियों ने उनका विरोध किया 
तथा उनकी ह॒त्या.का प्रयत्न भी किया परन्तु दयानन्द इससे विचलित नहीं हुए -। 
छठे वर्ष में दयानन्द मे रत की बौद्धिक राजधानी काशी पहुँचे और वहाँ अपने विचारों 
का प्रचार करने लगे । उन्होंने पौराशिक: देवताओं को अस्तित्वहीन वताकर मूत्ति- 
पूजा का खण्डन किया और एक ईश्वर की उपासना का उपदेश दिया। उनके इन 
विचारों से रुष्ट होकर काशी के पण्डितों ने दयानन्द को शास्त्रार्थ की चुनौती दी । 
ब्यानन्द ने इस चुनौती को स्वीकार कर लिया + काशी के लक्ष्मी. कुण्ड पंर दयानन्द 
भौर काशी के पिडितों में शास्त्रार्थ हुआ जिसमें उन्होंने प्रमाणित किया कि बेद. 
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समस्त ज्ञान के स्रोत हैं भौर मृर्तिपुजा वेदों के प्रतिकूल है। यद्यपि यह शास्त्रार्थ 
अनिश्ित रहा किन्तु इससे दयानन्द के विचार और ख्याति सारे देश में फंल 
गई । 
इसके पश्चात्‌ दयानन्द कलकत्ता पहुंचे जहाँ ब्रह्म समाज के नेताप्नों ने उनका 
जोरदार स्वागत किया । कलकत्ता का शिक्षित समाज उनके व्यक्तित्व से बड़ा 
प्रमावित हुआ । अ्रव तक दयानन्द अपने घ॒र्म का प्रचार संस्कृत माषा में करते थे । 
प्रतः केशवचन्ध सेन ने उन्हें जनभाषा हिन्दी में प्रचार की सलाह दी जिसे दयानन्द 
ने मान लिया। 874 ई. में दपानन्द ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्य 'सत्याय प्रकाश! की 
रचना की । इसके पश्चात्‌ स्वामी दयानन्द्र वम्बई पहुँचे जहाँ हिन्दू धर्म संसक्ृति श्लोर 
माया के प्रचार के लिए उन्होंने 0 अ्रप्रेल, 875 ई. को सर्वप्रथम आये समाज की 
स्थापना की । इसके वाद दयानंद दिल्ली पहुँचे जहाँ उन्होंने ईसाई, मुसलमान और 
हिल्दू धर्म के घर्माचार्यों से विचार-विमर्श किया । किन्तु दो दिन का यह विचार-विमर्श 
प्रनिशित रहा । यहाँ से दयानंद पंजाब गये जहाँ उनका भव्य स्वागत हुआ । जून: 
877 ई, में उन्होंने लाहौर में झ्रा्य समाज की शाखा खोली । कालांतंर में यही 
शाखा झार्य समाज आंदोलन का प्रमुख केन्द्र बच गई 


तर 


सन्‌ 877 से 883 ई. तक दयानंद ने मारत के विभिन्न भागों का भ्रमण 
कर प्रपने विचारों का प्रसार किया तथा आये समाज की स्थापना. की । स्वामी 
दयातन्द ने अ्रपने,विचारों का प्रचार करने के लिए अनेक ग्रन्थों की रचना की । 'वेदभाष्य' 
नामक ग्रन्थ में उन्होंने ऋग्वेद तथा यजुर्वेद पर नवीन पद्धति से दीका लिखी । 
“शर्वेदादि भाष्य” नामक ग्रन्थ में उन्होंने वेदों के सम्बन्ध में अपने विचार व्यक्त 
किये । उनकी सर्वाधिक महत्वपूर्ण रचना 'सत्यार्थ प्रकाश” है जिसे अत्यधिक प्रसिद्ध 
मिली है। इस ग्रन्थ में उन्होंने समी घर्मों का श्रालोचनात्मक विश्लेषण करते हुए 
यह सिद्ध किया है कि वेदिक घर्मं ही भ्रन्य घ॒र्मो से श्रेष्ठ है। दयानंद ने इस ग्रन्थ में 
हिन्दू, ईसाई ओर इस्लाम पश्रादि धर्मों में व्याप्त ढोंग, आडम्बरों, अन्धविश्वासों और 
कर्मकाण्टों की क॒ठु श्रालोचना की है। इससे मारतीयों को यह ज्ञान हुआ कि ईसाई 
भोर इस्लाम धर्म भी ढोंग भोर भ्ाडम्वरों से रहित नहीं है श्रौर न ही वे हिन्दू धर्म 
से श्रेष्ठ हैं। इससे हिन्दू भ्रपने घर्मे के मूल रूप की शोर आहृष्ट हुए तथा हिन्दू होने 
में गौरव महसूस करने लगे। इस प्रकार दयानंद ने ईसाई और इस्लाम धर्म की 
श्रेष्ठता की बढ़ती हुई भावना पर अंकुश लगा कर हिन्दू धर्म की महान्‌ सेवा की । 
इसी ग्रन्य में दयानंद ने प्रतिपादित किया कि वेद ही समस्त ज्ञान का स्रोत हैं और . 
मूतिपुजा वँदिक धर्म के प्रतिकूल है । उन्होंने पौराखिक धर्म के अवतारवाद, तीर्य- 
यात्रा, श्राद्ध, ब्रत-भनुप्ठान भ्रादि को वेद-विरद्ध बताकर उनका खण्डन किया । 
उन्होंने येदों में प्रतिपादित यज्ञ और संध्या करना प्रत्येक आर्य का कर्तव्य बताया ॥ 
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साथ ही उन्होंने वेदों के आाघार पर बाल-विवाह, बहु-विवाह, पर्दा-प्रथा तथा छुप्ला- 
छूत का खण्डन किया और स्त्री शिक्षा व अन्तर्जातीय विचाहों का समर्थेत किया । 
इसके झलावा स्वामी दयानंद ने दो अन्य ग्रन्य लिखे--संस्कार विधि' तथा 'गौ करुणा 
लिधि' । संस्कार विधि! नामक ग्रन्थ में हिन्दुओं के सोलह संस्कारों की वैदिक विधि 
का वर्णन है तथा 'गौ करुणानिधि' में मारत के विकास के लिए गाय के महत्व का 
उल्लेख किया गया है । 


पंजाब, उत्तर प्रदेश और राजस्थान में स्वामी दयानंद का प्रचार काफी 
सफल रहा। उनके प्रयासों से शीघ्र ही समस्त उत्तरी भारत में आर्य समाज एक 
लोकप्रिय घाभिक, सामाजिक और शैक्षणिक श्रांदोलन बन गया । दयानंद के अंतिम 
दिन राजस्थान में व्यतीत हुए | यहाँ के अनेक राजा-महाराजा उनके शिष्य थे। 
उदयपुर के महाराणा सज्जनसिह उनका बड़ा आदर करते थे। महाराणा ने स्वामी 
जी से मनुस्मृति का भ्रध्ययन किया था। 88] ई. में बनेड़ा के ठाकुर गो विन्दर्सिह्‌ 
के निमन्‍्त्रण् पर स्वामी जी वनेड़ा गये जहाँ उन्होंने गोविन्दर्सिह के पुत्रों--अ्रक्षयर्सिह 
शौर रामसिंह को वेदों की शिक्षा देकर सस्वर वेद पढ़ना सिखाया। अक्टूबर, 
883 ई, में जोघपुर के महाराजा जसवन्तर्सिह ने उन्हें जोधपुर बुलाकर उनका 
सम्मान किया । किन्तु महाराजा जसवन्तर्सिह व्यसनी नरेश थे. अ्रतः स्वामी जी 
ने उन्हें कठोर शब्दों में फटकारा । यहाँ महाराजा की एक मुसलमान कृपा-पात्र 
नन्‍हींजान ने उन्हें भोजन में विष दे दिया। जोधपुर में चिकित्सा की उचित 
व्यवस्था नहीं होने पर वे श्जमेर झा गये जहाँ 30 अक्टूबर 883 ई. को उनकी 
'मृज्यु हो गई । 

हा दयानन्द के सुधार-कार्य 


आर्य समाज--स्वामी दयानंद ने वैदिक धर्म के पुनरुत्थान और अपने 
विचारों के प्रचार के लिए 0 श्रप्नेल, 875 ई. को वम्बई में झाय समाज की 
स्थापना की थी। इतके दो वर्ष बाद 4877 ई. में . लाहौर में श्रायं समाज की 
स्थापना हुई जहाँ इसके नियमों और विधान को अन्तिम रूप दिया गया। झार्ये 
समाज के नियमों का परिचय उनके ग्रन्थ सत्यार्थे प्रकाश में मिलता है। इस ग्र॑न्ध 
के भ्रनुसार श्रायं समाज के दस नियम निम्नलिखित हैं-- 


() वेद सत्य तथा ज्ञान के संडार हैं। वेद का अश्रष्ययन तथा: मनन करना 
आया का परम, कर्तव्य है । | 


(2) ईश्वर सच्चिदानंद है। वह निराकार, संर्वशक्तिमान, अनंत, मर 
अजन्मा, सर्वव्यापी, दयालु झौर सृष्टि का पालक है। 


(3) समस्त सत्य भौर विद्या का घृल परमेश्वर है । 


402 


(4) सत्य को ग्रहणा करने झौर श्रसत्य फो त्यागने के लिए सवंदा उद्यत 
रहना चाहिए । 


(5) समस्त कार्य सत्य-प्रसत्य का विचार करके करने चाहिए ) 

(6) भाये समाज का मुख्य उद्देश्य संसार का उपकार करना है । 

(7) पारस्परिक सम्बन्ध का श्राघार प्रेम, न्याय और धर्म होना चाहिए । 
(8) श्रविद्या का नाश और विद्या की इद्धि होनी चाहिए । -- 


(9) प्रत्येक मानव को अपनी मलाई से ही संतुप्ट नहीं रहना चाहिए वरत्‌ 
सबकी भलाई में श्रपनी मलाई समभझनी चाहिए । 


(40) सामाजिक मलाई के कार्य में पारस्परिक मतभेदों को मुला देना 
चाहिए। ः 


धामिक सुधार--स्वामी दयानंद फी हिन्दू धर्म में अन्य आस्था थी। झतः 
उन्होंने श्रपना सम्पूर्णा जीवन वैदिक धर्म के प्रसार झौर हिन्दू धर्म के पुनरुत्यान में 
लगा दिया ! उन्होंने वेदों की श्रेष्ठता प्रमाणित की श्रौर हिन्दू धर्म की छुरीतियों, 
पासण्डों और आडम्वरों का तकंपूर्ण खण्डन करके वैदिक धर्म के गौरव को 
पुनसंथापित करने का प्रयास किया। दयानंद ने हिन्दू धर्म को दूषित करने वाले 
तत्यॉ-- मूर्तिपूजा, वहुदेववाद, भवतारवाद, तीर्थ यात्रा प्रादि का घोर विरोध किया 
गौर ऐकेश्वरवाद, वेदों के अध्ययन श्र सत्कर्मों पर बल दिया । उनकी मान्यता 
थी कि ईश्वर निराकार, सर्व्यापक, अ्रनंत, श्रजन्मा, दयालु श्रौर स्यायकारी है । 
अतः मृति पूजा निरथंक है! विद्यानों, झ्राचार्य, माता-पित्ता और प्रतिधि का सत्कार 
ही देव पूजा है । दयानंद ने वहुदेववाद का भी विरोध किया । उनकी मान्यता थी 
कि ईश्वर एक है। कुछ व्यक्ति अन्य व्यक्तियों से भ्धिक गुणवान, प्रतिभावान और 
तेजस्वी हो सकते हैं. परन्तु वे ईश्वर नहीं माने जा सकते । ऐसे व्यक्ति उपकारी, 
उपदेष्टा या नेता माने जा सकते हैं । दयानंद ने हिन्दुओं द्वारा तीर्थ यात्रा द्वारा 
पुण्य संचय किये जाने के विश्वास का खण्डन किया। उन्होंने कहा कि जलस्थल 
वास्तविक तीय॑ नहीं हैं श्रपितु सत्य-मापण, विद्या, सत्संग, योगाम्यास, यज्ञ, पुरुपार्थ 
और दानादि वास्तविक तीय॑ हैं। स्वामी दयानंद ने हिन्दुओं के मोक्ष को जीवन 
का परम लक्ष्य माना किन्तु इसकी प्राप्ति के लिए बे कर्मकाण्डों के विरोधी थे । 
उनके अनुसार एक ईश्वर की उपासना, वेदविहित यज्ञ, अ्रच्छे क्म॑ भौर ब्रह्मचर्य 
का पालन ही मोक्ष प्राप्ति का मार्ग है। उनके इस उपदेश से हिन्दुओं का ईसाई 
धर्म के प्रति प्राकपंण कम हुआ क्योंकि ईसाई घमे में मोक्ष का कोई स्थान नहीं था। 
उन्होंने हिन्दू धर्म की स्वर्ग भर नरक की मान्यता को अस्वीकार कर दिया । उनके 
प्रतुसार स्वर्य सुख का झर नरक दुःख का नाम है । ये सुल॑-दुःख उसे अपने कर्मों 
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के अनुरूप मिलते हैं। दयानंद ने हिन्दुओं में मृतकों के श्राद्ध की परम्परा को वेद- 
विरुद्ध मानकर उसका विरोध किया और कहा कि भोजन कराके या दान देकर 
परलोक में मृतक व्यक्ति तक सब पहुँचने की कल्पना करना मूर्खता है। उनकी 
. मान्यता थी कि जीवितावस्था में माता-पिता क्रथा बुजुर्गों की सेवा करना और मृत्यु 
के बाद उनके सदगुणों को याद रखना ही सच्चा श्राद्ध है । 


स्वामी दयानंद ने हिन्दू धर्म की कुरीतियों और श्राडम्बरों का विरोध ही 
नहीं किया अपितु अन्य धर्मों की तुलना में हिन्दू धर्म की शैष्ठता भी प्रतिपादित की । 
उनकी मान्यता थी कि वेद समस्त ज्ञान का स्रोत है। अ्रतः उन्होंने वेदों की नवीन 
'ढंग से व्याख्या की जिसके अ्रनुसार वेद वैज्ञानिक, सामाजिक, राजनीतिक झौर 
आशिक सिद्धांतों के स्रोत हैं। उन्होंने हिन्दुओं में यह भावना जाशत की कि वेद 
समस्त ज्ञान का भण्डार हैं. भ्रतः सत्य या असत्य के विवेचन के लिए हमें इस्लाम 
या ईसाई धर्म की ओर देखने की- अपेक्षा सिर्फ भपने ही प्राचीन ग्रन्थों का श्रध्ययन 
करना चाहिए। स्वामी दयानंद को यह सह नहीं था कि कोई व्यक्ति हिन्दू धर्म 
की श्रेष्ठता पर संदेह करें और दूसरे धर्म की तुलना में हिन्दू घर्म को तुच्छ बताये । 
अतः उन्होंने ईसाई और इस्लाम धर्म के प्रचारकों का डटकंर विरोध किया श्लौर इस * 
ः घर्मो में व्याप्त ढोंग.. और पाखण्डों पंर भीषण प्रहार किया। इसके अतिरिक्त; 
दयानंद ने शुद्धि आंदोलन के द्वारा उन लाखों हिन्दुओं को पुनः हिन्दू घ्॒म में दीक्षित 
किया जिन्होंने प्रलोमतन या दबाव में श्राकर इस्लाम या ईसाई धर्म ग्रहण कर लिया 
था। इस प्रकार स्वामी ने हिन्दू धर्म को कुरीतियों भ्रौर प्राडम्वरों से मुक्ति दिला- 
कर हिन्दुओं को अपने प्राचीन गौरवपूर्णा धर्म और श्रादर्शों का स्मरण कराया. 
जिसके फलस्वरूप हिन्दुओं में आत्मविश्वांस, स्वाभिमान भौर शझ्ात्मगौरव जागृत 
हुभ्ा । 


सामाजिक सुधार स्वामी दयानंद हिन्दू धर्म के सच्चे अन्वेषक होने के साथ 
ही महान्‌ समाज-सुधघारक भी थे। उन्होंने हिन्दू समाज में व्याप्त जाति प्रथा, बाल 
विवाह, बहुविवाह, सती प्रथा, मृत्यु .भोज और श्राद्ध भ्रादि बुराइयों का घोर विरोध 
किया श्ौर उन्हें दूर करने के लिए सराहनीय कार्य किये । स्वामी दयानंद ने हिन्दू 
समाज में शताब्दियों से प्रचलित जन्म पर आधारित जाति प्रथा का विरोध किया 
क्योंकि यह वेदों के ज्ञान के प्रतिकूल थीं ॥“वेदिक काल में वर्ण निर्घारण का श्राधार 
जन्म न होकर कर्म था । उनकी मान्यता थी कि जन्म से न कोई ब्राह्मण है और न कोई 
शुद्ध । झतः मनुष्य के गुर झौर कर्म देखकर उसकी जाति निश्चित करनी चाहिए । 
उनके भनुसार समाज में किसी व्यक्ति को जन्म के झाधार पर उच्च स्थान पर 
पहुँचने से वंचित नहीं किया जाना चाहिए । इसी झांघार पर दयानंद ने भ्रन्तर्जातीय 
विवाहों का समयंत् किया । 
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स्वामी दयानंद ने हिन्दू समाज में व्याप्त छुआछृत श्रौर ऊंच-नीच के भेद- 
भावों की कटु श्रालोचना की क्षौर मानव समानता का प्रादर्श स्थापित किया । 
उन्होंने हिन्दू समाज में प्रद्ठत माने जाने वाले वर्गों के उद्धार की झोर बड़ा ध्यान 
दिया। स्वामी दयानंद ने अछूतों को वेद पढ़ने झ्लौर यज्ञोपवीत धारण करने के 
प्रधिकार को मान्यता दी । उन्हें ग्रायत्री मंत्र सिखाया गया, उनसे होम करवाया 
गया तथा उनके साथ सहमोज आयोजित किये गए । इन कार्यों से अस्पृश्य स्पृश्य , 
हो गये । इसके फलस्वरूप भ्रद्धृतों में हिन्दू धर्म के प्रति श्रास्था श्लौर विश्वास उत्पन्न 
हुआ जिससे उनका ईसाई धर्म के प्रति आकर्ष ण कम हो गया । 


वैदिक काल में स्थियों को समाज में उच्च स्थान प्राप्त था। उन्हें पुरुषों के 
समान शिक्षा प्राप्त करने और सामाजिक जीवन में भाग लेने का अधिकार प्राप्त 
था। किन्तु परवर्ती काल में हिन्दू समाज में स्त्रियों की स्थिति उत्तरोत्तर दयनीय 
होती गई । मब्यकाल में उन्हें शिक्षा और सम्पत्ति प्राप्त करने के भ्रधिकार से 
वंचित कर दिया गया तथा वाल विवाह, पर्दाप्रथा और सतीप्रथा के प्रचलन के 
कारण उनकी स्थिति श्रत्यन्त दयनीय हो गई थी । 9वीं शताब्दी में भी उनकी 
यही स्थिति थी। स्वामी दयानंद घेदशास्त्रों श्लौर उनकी व्यवस्थाओ्रों की 
पुनःस्थापना के समंर्थंकः थे । अ्रतः उन्होंने वाल विवाह, वहुविवाह, सतीप्रथा भ्रौर 
पर्दा-प्रया का घोर विरोध किया तथा स्थत्री-शिक्षा, विधवा विवाह और एक-विवाह 
प्रथा पर चल दिया । उन्होंने वेदशास्त्रों के आ्राधार पर यह -मत का प्रतिपादन किया 
कि विवाह के समय कन्या की न्यूनतम झायु 6 वर्ष और वर की श्रायु 25 यर्ष 
होनी चाहिए। दयानंद ने विवाह को घामिक श्र पवित्र बंधन मानते हुए 
विशेष स्थिति के झलावा एक से अधिक स्त्रियों से विवाह करने को घम्म विरुद्ध 
घोषित कर दिया। उन्होंवे सती प्रथा को वैदिक धर्म के प्रतिकूल बताकर 
उसे पाप और कूरता की संज्ञा प्रदान की। दयानंद ने!विधवा विवाह को 
वेदों के प्रनुकूल मान कर उसका पूर्ण समयंन किया और आये समाज के 
झन्तगंत संकड़ों विधवाओ्ों का वंदिक रीति से पुनविवाह करवाया। दयानंद 
गे स्त्रियों की हीन भ्रवस्था को सुघारने के लिए स्त्री-शिक्षा के प्रजार भौर प्रसार 
पर बल दिया । उनकी मान्यता थी कि.नारी केवल परिवार और समाज का ही 
निर्माण नहीं करती बल्कि सन्‍्तान के रूप में वह युग का निर्माण करती है । भतः 
उसका शिक्षित होना झ्ावश्यक है | स्वामी दयानंद स्त्री और पुरुषों की समानता के 
समर्थक थे । प्रतः उन्होंने स्त्रियों को भी पुरुषों के समान बेद पढ़ने प्रौर यज्ञोपदीत ह 
धारण करने का भ्रधिकार प्रदान किया । 


साहित्य भोर शेश्णिर क्षेत्र सें सुधार--स्दामी दयानंद ने साहित्य ऐीर 
शिक्षा के क्षेत्र में मी महत्वपूर्ण सुधार किये। दयानंद के पूर्व वेदों फे प्रष्ययन पा 
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अधिकार सिफं ब्राह्मणों को प्राप्त था . किन्तु उन्होंने वेदों के आधार पर घोषित 
किया कि वेदाध्ययन पर ब्राह्मणों का एकाघिकार नहीं है। यह ईश्वर का ज्ञान है 
श्रौर इसको सभी प्राप्त कर सकते हैं। दयानंद ने वैदिक साहित्य के महत्व को भी 
भी पुनस्थापित किया । 79वीं शताब्दी में वेदों का अश्रष्ययन-अ्रध्यापन लगभग बन्द 
हो चुका था । देश-के बहुत कम ब्राह्मण वेद-ज्ञान से परिचित थे । इस काल में 
वेदों का स्थान पुराणों ने ले लिया था । वेदों के केवल दो प्रसिद्ध माष्य थे--एक 
सायण का भौर दूसरा महिधर का । सायरा का भाष्य पुराणों पर आधारित था 
जिसमें बहुदेववाद की प्रधानता थी। महिघर का भाष्य दूषित और कहीं-कहीं अश्लील 
भी था । पाश्चात्य विद्वानों ने भी सायरा के भाष्य और प्नपने 
ढंग को व्याकरण के श्राघार पर वेदों का अर्थ किया था जो -कि वेदों की मूल 
भावना से नितान्‍्त दूर था । श्रतः स्वामी दयानंद ने यास्क के निरुक्त के आधार पर 
वेदों का श्र्थ किया । उन्होंने अपनी “रचना “ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका” में वेदों के 
बारे में अपने रष्टिकोश को स्पष्ट किया. तथा वेदभाष्य' में ऋग्वेद व यजुर्वंद पर 
टीका लिखी । इसके अतिरिक्त उन्होंने 'सत्याथ प्रकाश, ..- संस्कार विधि” तथा “गौ 
: करुशानिधि' ग्रन्थों की रचना की.। इन रचनाओ्रों के_ माध्यम से दयानंद ने संस्कृत 
' आाषा के महत्व का प्रतिपादन:कियां भर हिन्दी/माषा, के विंकास में योगदान दिया । 
7 “शिक्षा के क्षेत्र में भी दयानंद के विचार अत्यन्त ऋ्रान्तिकारी ये । सरकारी 
स्कूलों;भौर ईसाई स्कूलों में दी जाने वाली शिक्षा को दयानंद हानिकारक, राष्ट्र 
विरोधी और चरित्रनाशक मानते ये । अ्रतः उन्होंने प्राचीन ग्रुरुकुल प्रणाली की 
. स्थापना पर बल दिया । मध्यकाल से हिन्दू समाज में स्त्रियों की शिक्षा पर भ्ननेक 

: नियन्त्रण. लगा दिये.गये थे । 9वीं शताब्दी में भी. स्त्रियों की शिक्षा वर्जित थी ! 
, स्वामीदयानंद ने इत विचारों की कट आलोचना की ओर स्त्री-शिक्षा.पर बल दिया । 


स्वामी दयानंद की मृत्यु के बाद सैद्धांतिक मतभेद के कारण उनके अनुयायी 
: दो दलों में बेंट गये । ' एक दल के सेता लाला हंसराज थे जो वैदिक ज्ञान के साथ 
पाश्चात्य शिक्षा के नी समर्थक थे उनके प्रयत्नों से स्थान-स्थान- पर डी. ए. वी. 
स्कूल भ्रौर कॉलेज खोले गये जहाँ पाशंचात्य ढंग की शिक्षा के साथ वैदिक धर्म की 
भी शिक्षा दी जाती थी । दूसरे दल के नेता मुंशीराम थे जो पूर्णतया प्राचीन मारतीय 
शिक्षा-पद्धति के समर्थक ये। अ्रतः उन्होंने !902 ई. में कांगड़ी गाँव के समीप 
गुरुकुल स्थापित किया जहाँ प्राचीन गुरुकुल प्रशाली से शिक्षा दी जाती है । स्त्री 
शिक्षा के विकास के लिए भी अनेक कन्या स्कूलों व कॉलेजों की स्थापना कौ गई । 
आर्य समाज द्वारा स्थापित इन शिक्षा संस्थाओं ने भारतीय शिक्षा के विकास में 
झपूर्व योगदान दिया है। दम न्ल कक 
..._ राष्ट्रीय सुधार-स्वामी दयानंद ने भारतीय राष्ट्रीय .जाग़रण के. विकास मे 
महत्वपूर्ण पोगदान दिया था । उनके द्वारा किये गये घामिक झौर सामाजिक सुधार 
के फलस्वरूप मृतप्रायः हिन्दू समाज में तवजेतना, स्वाभिमान, भाव्मविश्वास श्रौ 
झात्मगौरण की भावनायें जायुत हुयीं। स्वामी दयानंद ने वेशवासियों के हृदय र 
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स्वधर्म भौर स्वदेश के प्रति ममत्व और स्वार्भिमान उत्पन्न किया जिससे राष्ट्रीयता 
झौर स्वराष्ट्र प्रेम की भावना यो वल मिला । थे विदेशी दासता को राप्ट्रीयं प्रप- 
मान मानते ये । उन्होंने अपने प्रसिद्ध ग्रत्थ 'सत्यार्थ प्रकाश” में लिखा है कि 
“ब्रच्छे से श्रच्छा विदेशी शासन स्वदेशी शासन की तुलना में तुच्छ है ।” स्वामी 
दयानंद ने स्वदेशी वस्तुओं के उपयोग पर बल दिया और विदेशी वस्तुओं के त्याग 
की सलाह दी । दयानंद ने वैदिक घ॒र्मं के माध्यम से उम्र राष्ट्रवाद को प्रोत्साहित * 
किया । डॉ. झार. सी. मजूमदार ने भी आये समाज को “उग्रवादी सम्प्रदाय माना 
है। भारतीय राष्ट्रीय श्रांदोलन के भ्रनेक उम्रवादी नेता दयानंद के विचारों से 
प्रमावित थे जिनमें बाल चंगाघर तिलक, लाला लाजपतराय और विपिनचन्द्र पाल 
भादि उल्लेखनीय हैं । स्वामी दयानंद के राष्ट्रीय जागरण में बोगदान के सम्बन्ध 
में उनके जीवनी लेखक प्रोफेसर जी. राम ने लिखा है कि “दयानन्व का मुख्य लक्ष्य 
राजनीतिक स्वतन्त्रता थी । वास्तव में वह प्रथम व्यक्ति थे जिन्होंने 
स्वथराज्य शब्द का प्रयोग फिया । यह प्रथम व्यक्ति ये जिन्होंने विदेशी बस्तुझों का 
बहिष्कार करना तथा स्वदेशी यस्तुन्नों का उपयोग करना सिखाया । वह प्रधम 
व्यक्ति थे जिन्होंने हिन्दी को राष्ट्रमापा स्वीकार किया ।? 907 ई. में भारत शाये 
'लन्दन टाइम्स! के विशेष संवाददाता वेलेनटाइन शिरोल ने भारत में 20वीं शुत्ताव्दी 
में फैली भ्रशांति के सम्बन्ध में टिप्पणी करते हुए लिखा था कि “मारत में फंली 
हुई भ्रशांति वास्तव में हिन्दू भ्रशांति है श्रौर हिन्दुश्रों में सर्वाधिक अशांत वर्ग प्रार्य 
समाज है । दयानन्द हिन्दू सुधारों पर उतना जोर नहों देते जितना पश्चिमी प्रभावों 
पर । उनकी मान्यता थी कि पश्चिमी प्रभाव राष्ट्र विरोधी हैं जिससे लोग झपनी 
संस्कृति भ्रौर सभ्यता से विमुख होते जा रहे हैं।” उसने आगे लिखा है कि “प्लार्य 
समाज की उप्र राजनीतिक नेताश्रों श्रौर फ्रांतिकारियों से ग्रुप्त सहानुभूति है 7 
घामिक श्रोर सामाजिक सुधार के माध्यम से स्वामी दयानंद द्वारा किये गये राष्ट्रीय 
जागरण के सम्बन्ध में डॉ. ग्रोस बोल्ड ने लिखा है कि “वयानन्द का श्राह्वान था कि 
यापिस बेदों पर जाम्ो । इन उाब्ंदों में एक भ्रौर अर्थ निहित!था वह यह फि।मारत 
भारतीयों के लिए है “मारत का धर्म प्रौर शासन-सत्ता भारतीयों की होनी चाहिए ।”' 

: दयानंद के इन विचारों के कारण ब्रिटिश सरकार का दृष्टिकोण उनके प्र्ति 
कठोर ही रहा क्‍योंकि वे जानते थे कि प्राचीन हिन्दू संस्कृति के पुनरुत्यान का श्रर्थ - 
है - भारत से ब्रिटिश शासन की समाप्ति । श्रतः ब्रिटिश सरकार निरन्तर श्ार्य 
समाज के कार्यों में बाधा डालती रही । अनेक श्रार्य समाजियों को सरकारी नौकरी 
से निकाल दिया गया और सरकारी कर्मचारियों पर दवाव डाल! गया कि वे अपने 
बच्चों फो आय समाज के स्कूल झौर कालिजों में शिक्षा न दिलाये । 

स्वामी दयानंद ने अपने विचारों और कार्यो से हिन्दुओं के उनके प्राचीन 

गौरव और श्रेप्ठता का स्मरण कराया जिससे हिन्दू समाज में अपने धर्म, संस्कृति 
गौर देश के प्रति नवीन उत्साह उत्पन्न हुआ । “वेद संसार के सबसे प्राचीन ग्रन्थ 
हैं; ब्रा जाति संश्रार की रापशिहडल जाति है, भारतीय सम्यता श्रौर संस्कृति विश्य' 
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का मार्गदर्शन कर सकती है” आदि विचारों के माध्यम से उन्होंने हिन्द समाण में 
एक नवीत चेतना, आत्मविश्वास, आत्मसंस्मांन और राष्ट्रीयता का भाव उत्पन्न कर 
दिया जिसके फलस्वरूप हिन्दू अपने घर्म और संस्कृति को अन्य घ्मों व संस्क्ृतियों 
से श्रेष्ठ मानने लगे । | 
...._कतिपय विद्ठानों की मान्यता है कि स्वामी दयानंद द्वारा स्थापित झराये 
समाज एक साम्प्रदायिक आंदोलन था क्योंकि यह आंदोलन केवल हिन्दू धर्म और 
समाज में सुधार तक सीमित था । किन्तु यह मत अश्रांतिपूर्ण है क्‍योंकि प्रत्येक राष्ट्र 
विभिन्न वर्गों का नमृह होता है. अ्रतः इन वर्गों के प्रेरणा! स्रोत भी भिन्न-भिन्न होना 
सम्भव है। भारत भी विभिन्न जातियों, धर्मों, सम्प्रदायों, विचारों और मान्यताओं 
का देश है । यहां के प्रत्येक वर्ग ने अपने प्रेरणा स्रोत से प्रेरणा प्राप्त कर अपनी 
यथाशक्ति देश के सांस्कृतिक और राष्ट्रीय जागरण में योगदान दिया है । वेद चूँकि 

हिन्दू धर्म के झ्राडिग्रस्थ हैं | .अतः वे केवल हिन्दुओरों के लिए ही प्रेरणा के स्रोत हो 
सकते हैं । हिन्दुओ्नों द्वारां वेदों से प्रेरणा प्राप्त करना साम्प्रदायिकता नहीं 
“अपितु स्वधर्म का पुतरुत्थान था। अतः स्वामी दयानंद तथा उनके झ्ार्य समाज पर 
साम्प्रदायिकता का भ्रारोप मिथ्या है। , 
स्वामी दग्नानन्द का सुल्यांकच--स्वामी दयानंद आधुनिक भारत के महान्‌ 
घामिक.और सामाजिक सुधारक थे । उन्होंने भारत के प्राचीन गौरव की व्याख्या 
कर हिन्दू धमे में, व्यापक क्रांति का सूत्रपात किया । उन्हें आधुनिक मारत का 
माटित लूथर कहा जा सकता है। -लूथर ने लोगों को उपदेश दिया था कि रोमन 
चर्च और परम्पराश्रों से मुक्त होकर वाइविल की शरण लेनी चाहिए । उसी प्रकार 
स्वामी दयानंद ने. भी स्मृतियों, पुराणों और ब्राह्मणों द्वारा प्रतिपादित धर्म को 
प्रमाण न मानकर वेदों में वणित धर्म को. ही प्रमाण स्वीकार किया है। उनका 
तारा था-त्रिदों की श्लोर लोटों । स्वामी दयानंद ने हिन्दू धर्म के.पुनरुत्थान के साथ 
हिन्दू समाज में व्याप्त कुरोतियों को समाप्त करने का भी अथक प्रयास किया । 
उनके इस कार्य से भारतीयों में राष्ट्रीय भावना: जाग्रत हुई । स्वामी दयानंद का 
मूल्यांकन करते हुए रोसारोंला ने कहा है कि. “स्वामी दयानत्द इलियड के एक प्रमुख 
नायक के समान थे । उनमें हरकुलिस की सी शक्ति थी । शंकराचार्य के बाद इतनी 
सहान्‌ बुद्धि का संत दूसरा नहीं जन्मा । स्वामी दयानन्द ने हिन्द पुराण-पत्थी 
सोमाओं को छिन्ष-भिन्न क्रिया और हिन्दू समुदाय में एक नवीन जीवनदायिनो शक्ति- 
फूको। पभाय समाज एक साथ ही धामिक और राष्ट्रीय नवजागरखण का श्रान्दोलन 
था और शासक वर्ग उसे .राजनोतिक आंदोलन समझ कर उूष्ठ कर देने का 
प्रथत्त करता था ।” मेडस ब्लेवटास्की के अनुसार “यह बिलेकुल सहो बात है कि 
शंकराचाय के बाद भारत में कोई भो व्यक्ति ऐसा नहीं हुआ जो स्वामी जोंसे चड़ा 
घुसस्कृतन्न, उनसे बड़ा दार्शनिक, उनसे अधिक तेजस्वी वक्ता तथा हुरीतियों पर दूढ 
पड़ने में उनसे अधिक निर्मोक रहा हो ।” स्वामी दयानंद की मृद्दु घर जरकी प्रशंसा 
करते हुए 'वियोसोफिस्ट' समाचा र-पत्र ने लिखा था कि “हइम्होंने (दयावन्द) जमर 
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हिन्दुत्य के गतिहीस जनसमूह पर सारी वम का प्रहार किया और अपने भाषणों से . 
लोनों के हुदय में ऋषियों शोर बेदों के लिए प्रपरिमित उत्साह की श्राग जज्ा दो । 
पघमत्त भारतवर्ष में उनके समान हिन्दी झ्रौर संस्कृत का वक्ता दृहरा कोई झौर नहीं 
था ।” श्रो रामघारीसिह दिनकर के अनुसार “दयानन्द ने बुद्धिवाद की जो मशाल 
जलाई थो, उसका कोई जवाब महीं था । वे जो कुछ कह रहे थे, उप्तका उत्तर न तो 
मुसलमान दे सकते थे, न ईसाई, न पुराणों पर पलने वाले हिन्दू पण्डित शौर 
विद्वान्‌ । हिन्दू पुनर्जागरण अश्रव पूरे प्रकाश में क्रा गया था और अनेक समझदार 
'लोग यह अनुभव करने लगे थे कि सच ही पोराशिफ धर्म-में कोई सार नहां है ।” 


रामकृष्ण परमहस विज 

राजा राममोहन राय तथा स्वामी दयानंद सनन्‍ल्वती ने हिन्दू धर्म 
'भ्रौर संस्कृति के गौरव की 'पुंनस्ंथापनः भ्रौर समाज ,सुधारों के द्वारा हिन्दुत्व की 
महान्‌ सेवा की थी । उनके इन सुधारों ने हिन्दुओं को चिरनिद्र। से जगा दिया था 
किन्तु इन सुधार आंदोलनों से हिन्दू धर्म की क्षुधा शांत नहीं हुई क्‍योंकि प्रभी भी 
कई प्रश्न छर समस्‍यायें अ्रनुत्तरित श्रौर अनिणित थीं । श्रतः वानिक तथा सामाजिक 
'सुघार आंदोलनों की घारा सतत प्रवाहित रही । 9वीं शत्ताब्दी के उत्तराधे में 
'रामक्ृप्णा परमहंस तथा उनके शिष्य स्वामी विवेकानंद मे प्राचीन एवं श्र्वाचीन 
तथा पूर्व और पश्चिम के विचारों का समन्वय करते हुए हिन्दू घर्म और संस्कृति की 
श्रेष्ठता का प्रतिपादन किया तथा धर्म के वास्तविक स्वरूप की व्याख्या की । 


रामकृष्ण परमहंस का जीवन वृत्त--रामकृष्ण परमहंस का जन्म 48 फर- 
बरी, 836 ई. में पश्चिमी बंगाल के हुगली जिले के कामारपुकुर नामक गववव में 
'एक निर्धन पुजारी के घर में हुआ था । इनके वचपन का नाम गंगाघर चट्टोपाब्याय 
था । जब ये 7 वर्ष के थे तो इनके पिता का देहांत हो गया । इस घटना के बाद 
रामकप्ण अपने बड़े भाई के साथ कलकत्ता आ गये श्रौर दक्षिणेश्वर में काली देवी 
के मंदिर में पुजारी बन गये । ये घण्टों समाधि लगाकर साधना में तल्‍लीन हो जाया 
करते थे। 25 वर्ष की श्रायु में उनका विवाह एक पाँच वर्षीय बालिका के साथ 
कर दिया किन्तु इससे उनकी साधना में कोई भ्रवरोघ नहीं हुआ्ना । .मंदिर छोड़ कर 
ये जंगल में चले गये श्रौर रात-दिन साधना में व्यस्त रहने लगे। इन्होंने तीनों 
प्रकार की साधनाएँ--तांभिक, वैष्णव और श्रहत साधना की थीं और अन्त में 
सर्वोच्च झ्राध्यात्मिक स्थिति 'निविकल्प समाधि” को_प्राप्त कर लिया था । इन्हें 
ईश्वर से साक्षात्कार करने का पूर्ण विश्वास था जिसमें इन्हें सफलता प्राप्त हुई । 
त्पश्चातू उन्होंने इस्लाम और ईसाई धर्म की साधना की । इन विविध आध्यात्मिक 
सावनाओं के द्वारा उनन्‍्होंगे सिद्ध कर दिया कि धर्म तथा ज्ञान अभिव्यक्ति का नहीं 
अपितु अनुभूति का विषय है । ये कंचन श्रौर कामिनी से दूर रहते थे । जब 8 
वर की युवती होने पर इनकी पत्नी शारदामणि इनके पास पहुँची तो इन्होंने उसे . 
पत्नी रूप में स्वीकार करने के स्थान पर माता के रूप में ही देखा । शारदामणि 
उनकी शिप्या वन गई । 5 अगस्त, 886 ई. को उनका देहांत हो गया । 
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_ -रामकृष्ण उच्च कोटि के संत थे । उनके उदार विचारों के कारण उन्हें 
शीघ्र ही ख्याति प्राप्त हो गई। विभिन्न सम्प्रदायों .. के लोग दूर-दूर से उनके दर्शन 
करने और उपदेश सुनने श्राया करते थे । रामक्ृष्ण ने लोगों को घंर्म के वास्तविक 
' स्वरूप का ज्ञान कराया प्रसिद्ध ब्रह्म समाजी श्री प्रतापचन्ध्र मजमदार ने परमहंस 
: के व्यक्तित्व से प्रभावित होकर लिखा था कि “रामछृष्ण के वर्शन होने से पूर्व यह 
'कोई नहीं जानता था कि धर्म फंसा होता है। सब प्लाडस्वर ही था। धर्म कैसा होता 
है, यह रामकृष्ण की संगति का लाभ होने पर ही जान पड़ा [/ | 
' . रामकृष्ण किसी नवीन धर्म श्रथवा धार्मिक सिद्धांतों के प्रवर्तेक नहीं थे । 
वे प्राचीन भारतीय संत पद्धति के आधुनिक संत थे जो घ्म के गूढ़ तत्वों को सरल 
और सीधे उदाहरणों द्वारा व्यक्त करते थे । वे हिन्दू धर्म की साकार प्रतिमा थे । 
अनेक विद्वानों ने. उन्हें 'घर्मं का जीता जागता स्वरूप कहा है। रामकृष्ण हिन्दू घर्म 
*"के साकार श्लौर निंराकार ईश्वर तथा ऐकेश्वरवाद श्रौर बहुदेववाद दोनों मतों के 
समर्थक थे । वे मूर्ति-पूजा, के विरोधी नहीं थे। उनकी दृष्टि में वेद, उपनिषद्‌, 
'रामायेण, महाभारत, गीता, पुराण झ्ादि सभी हिन्दू धर्म के पवित्र घामिक ग्रन्थ 
थे । डॉ. रामधारीसिह दिनकर नेरामेकृष्ण के सम्बन्ध में लिखा हैंकि"हिन्दू प्म में 
'जो गहराई और भाधुय है, रामकृष्ण परमहंस उसकी साकार प्रतिमा हैं।” हि 
रामकृष्ण की शिक्षायें-- रामक्ृष्ण एक संत थे । उन्होंने घर्म के गढ़ तत्वों 
को सरल और सुन्दर उदाहरणों द्वारा व्यक्त किया । उनकी प्रमुख शिक्षायें निम्न- 
'लिखित हैं--. - | ४ 
(।) मानव जीवन का परम लक्ष्य ईश्वर से साक्षात्कार करना है । 
(2) मानव विषय-वासंन्राओं का परित्याग कर आ्राध्यात्मिक जीवन के विकास 
के द्वारा ईश्वर से साक्षात्कार कर सकता है । ह 
. (3) उनके मतानुसार गृहस्थ जीवन ईश्वर प्राप्ति के मार्ग में वाधक नहीं 
. है। उनकी मान्यता है कि गहस्थी मी सांसारिक विषय-वासनाओं से ध्यान हटाकर 
ईश्वर की. निरंतर उपासना करें तो वह ईए्वर से साक्षात्कार कर सकता है । 
कि हा उनकी मान्यता थी कि शरीर और झात्मा भिन्न-भिन्न तत्व हैं। इस 
सिद्धांत को. स्पष्ट करते हुए उन्होंने कहा था कि जिस प्रकार पानी के सूख जाने पर 
लोपरा नरैठी से खुलकर अलग हो जाता है श्रौर॑ खोपरा तथा नरेटी श्रलग-अलग 
दिखाई देने लगते हैं उसी प्रकार कामिनी-कंचन की आ्रासक्ति पूर्ण रूप से समाप्त होने. 
पर शरीर और आत्मा अलग-अलग हो जाते हैं। 8 3 2 मर की 
3 ॥(5) रामकृष्ण धर्म को अनुभूति की वस्तु मानते थे । वे अनुभूति को तक, 
वाद-विवाद, प्रवचन और भाषण से अश्रधिक महत्व देते थे । उनका कहना था कि 
अनुभूति से ही ईश्वर का.साक्षात्कार किया जा राकता है। इस साक्षात्कार के बाद 
मनुष्य की सारी झमिलाषायें समाप्त हो जाती हैं और उसे परम शांति मिलती है ! 
- (6) रामक्ृष्ण ने मूर्ति पूजा का समर्थन करते हुए कहा था कि.जिस प्रकार 


वकील को देखकर अ्रदालव.की याद आती है, उसी प्रकार प्रतिमा को देखते ही ईश्वर 
की यादझ्ाती है। कल डे ह 7२ 


440. 
(/) ईश्वर उपासना के व्यावहारिक मार्ग में मौतिकता और आध्यात्मिकता: 
का समन्वय करते हुए उन्होंने कहा था कि “जब तुम काम करो तो एक हाथ से - 
काम करो और दूसरे हाथ से भगवान के पाँव पकड़े रहो । जब काम समाप्त हो' 
जाय तो भगवान के चरणों को दोनों हाथों से पकड़े) लो ।* 


(8) उनकी दृष्टि में सब मनुष्य समान ये क्योंकि सभी में एक ही सच्चिदा- 
नंद ईश्वर विराजमान है । 


(9) उनकी मान्यता थी कि विद्वान को नैतिकता और सदाचारपूर्ण तथा 
प्रहंकार रहित जीवन विताना चाहिए । 


(0) रामकृष्ण सभी घर्मो की सत्यता में विश्वास करते थे । उनकी मान्यता 
थी कि सभी धर्म एक ही ईश्वर तक पहुँचने के विभिन्न मार्ग हैं । उन्होंने कहा कि - 
/ईश्वर एक है. लेकिन उसके विभिन्न रूप हैं। जैसे एक,घर का -मालिक एक के: 
लिए पिता, दूसरे के लिए नाई झोर तीसरे के“लिए पति है श्रौर विभिन्‍न व्यक्तियों 
द्वारा विभिन्‍न नाम से पुकारा जाता है, उसी तरह ईश्वर भी विभिन्‍न कालों व देशों 
में मिन्न-भिन्न नामों और भावों से पूजा जाता है” | 

(।[) रामकृष्ण शास्त्रार्थ के विरोबी थे। उनकी मान्यता थी कि ईश्वर 
शास्त्रार्थ भक्ति से परे हैं। जो कुछ है सत्र ईश्वरमय हैं। हमें आम खाने से मतलब 
7 पत्ते या पेड़ गिनने से नहीं । अतः पूर्तिपूजा, पुनर्जन्म तथा अवतारवाद झादि के 
बारे में वाद-बिवाद निरर्यक है । 

. रामकृष्ण की देन -हिन्दू घर्म और संस्कृति को रामकृष्ण की महत्त्वपूर्ण देन 
उनका आध्यात्मवाद है । वेदों और उपनिषदों में निहित गरूढ़ ज्ञान को रामकृष्ण ने 
अपने सरल उपदेशों और उदाहरणों के माध्यम से सहज बोधगम्य बना दिया -जिससे 
फिन्दझ्नों में अपने प्राचीन ज्ञान और गौरव के प्रति श्रद्धा उत्पन्न हुई। वे हिन्दू 
शाध्यात्मवाद के जीवित स्वरूप थे । रामकृष्ण सभी धर्मो की एकता में विश्वास है 
करते थे । विभिन्न धर्मों की साधना करने के- बाद उन्होंने यह निष्कर्प निकाला कि 
ईण्यर एक है ग्रौर सभी धर्म उसकी प्राप्ति के अलग्र-्शनलग मार्ग हैं। यह धामिक 
उदारता रामक्नप्ण की महत्वपूर्ण देन है। रामकृष्णा ने मानव मात्र की सेवा श्रौर 
गयाई को ही वास्तत्रिक धर्म माना हैं । उनकी मान्यता थी कि सब मनुष्यों में ईश्वर 
विद्यमान है । अत्तः मानव की सेवा ही ईश्वर की सेवा है । रामकृष्ण के व्यापक 
घाभिक इप्टिक्ञोण के सम्बन्ध में डॉ. सिल्वा लेदो ने .लिखा था कि / “क्योंकि 
दशामझुंष्ण का हृदण झोर मत्तिष्क समी देशों के लिए. था, इसलिए उनका नाम 
इम्पूर्स मानव सा दी सम्पत्ति है। “उनके वारे में श्री रामघःरोसिह दिनकर ने 
लित्राः 3 मिर हे वांद तक दे (रामइक्‍़क्‍ष्ण) झात्मा की ज्योति से परिपृर्णा थे । आनंद 

' घविध्रता और पुण्य की प्रमा उन्हें घरे रहती थी । वे दित-रात परमार्थ चिन्तन में 
न रहते थे । सांसारिक सुल-समृद्धि, यहाँ तक की छुयश का भी उनके सतामने कोई 
मसहत्य नहा या । - 


।| 
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स्वासी विवेकानन्त 
“प्राधुनिक भारतीय घामिक और सामाजिक सुधार आन्दोलन में स्वामी 
विवेकातन्द का योगदान अत्यन्त महत्वपूर्ण है.। उन्होंने अपने जीवन, कार्यकलापों श्ौर 
शिक्षाओ्ं के हारा भारतीय. पुरर्नागरण को एक नई दिशा प्रदान की । उन्होंने केवल 
हिन्दू धर्म के वास्तविक स्वरूप भर गौरव को ही पुर्नस्थापित नहीं किया बल्कि 
सारी दुनियां को हिन्दू धर्म की श्रेप्ठता से परिचित्त कराया । वे एक युगपुरुष थे 
उन्होंने घामिक पुन॒रुत्यथान का ऐसा आदर्श प्रस्तुत किया जो आज भी न केवल अन- 
करणीय है वरन्‌ बुग युगान्तर “तक हमारे देशवासियों के लिए प्रेरणा का स्रोत 
बना रहेगा । 
जीवन-परिचय-स्व्रामी विवेकानन्द रामक्ृप्ण के प्रमुख शिप्य थे । विवेकानन्द 
का जन्म ]2 जनवरी, 883 ई. को कलकत्ता के एक प्रसिद्ध बंगाली कायस्थ परि- 
वार में हुआ था । उनका प्रारम्भिक नाम नरेच्द्रताथ दत्त था। उनके पिता विश्व- 
नाथ दत्त- कल्र॒कत्ता हाईकोर्ट के वकील थे. तथा उनकी माता भुवनेश्वरी देवी एक 
विदुपी महिला थी । नरेन्द्रनाथ बचपन में बड़ शरारती थे, तभी उनकी माता कहा 
करती थी कि “मेने शिव से एक पुत्र की प्राप्ति की प्रार्थना की थी। परन्तु उसने 
एक निशाचर भेज दिया ४” नरेन्द्रनाथ बड़े प्रतिभासम्पन्न बालक थे । उन्होंने ह/ई 
स्कूल की परीक्षा प्रथम श्रंणी में उत्तीणं की और उच्च श्रध्ययन के लिए कलकत्ता 
के प्र सीडेन्सी कॉलेज में प्रवेश लिया । नरेन्द्रनाथ की प्रतिभा से प्रभावित होकर 
' कॉलेज के प्रिन्सीपल विलियम हेस्‍्दी ने कहा था कि “नरेन्द्रनाथ वास्तव में श्रसाधारंध 
प्रतिमाशालो हैं । मैंने दूर-दूर तक यात्रा की है किन्तु मैंने ऐसी बुद्धि तथा, श्रन्दसंम्भा- 
वनाश्नों वाला लड़का भ्रभी तक कहीं नहीं देखा है । यह निश्चित रूप से रुपाति प्राप्त 
करेगा ।” पाश्चात्य शिक्षा प्राप्त करने के कारण विदेकानन्द यूरोप के उदारवाद भोौर 
बुद्धिवाद से काफी प्रभावित थे-। वे श्रत्यन्त जिज्ञासु प्रदृत्ति के थे | प्रार्म्म में बे 
ब्रह्म समाज के सम्पर्क में श्राये । किन्तु ब्रह्म समाज के विचारक उनके जिन्नासु हृदय 
को तृप्त नहीं कर सके । इसके बाद किसी रिश्तेदार की प्रेरणा पाकर 88! भ॑ 
नरेन्द्रनाथ रामक्ृष्ण से मिलने दक्षिणेश्वर गये । 
रामकृष्ण से प्रथम भेंट के समय नरेन्द्रभमाध पाश्चात्य उदारवाद तथा बुद्धि- 
वाद के प्रभाव के कारण नास्तिक, थे प्रन्तु रामकृष्ण परमहंस के सम्पर्क में आने 
के पश्चात्‌ वे आस्तिक बन गये । रामकृष्ण से मेंट के समय उन्होंने परमहंस्त से 
पूछा क्‍या आपने ईश्वर को देखा है ? परमहंस का उत्तर धा हां मै ईश्वर को वैसे 
ही देखता हूँ जैसे तुम्हें देख रहा हूँ । रामकृष्ण ने आगे कहा कि .मैने आ्राज तक 
इस ससार में व्यक्तियों कों अपने माता, पिता, पत्नी और पुत्र आदि. के लिए रोता 
हुआ देखा है । परन्तु मैंने आज तक ऐसा कोई व्यक्ति नहीं देखा जो इसलिए रो रह! 
हो कि उसे ईश्वर नहीं मिला । नरेन्द्रनाथ रामकृष्ण के इसः कथन से अत्यन्त प्रमःचित 
हुये और उनके शिप्य बन गये । नरेन्‍्द्रनाथ अत्यन्त प्रतिभावान थे। वे प्रत्येक बःत 
को तके की कसौटी पर कसते थे । वे रामकृष्ण के”शिष्य तो वन गये किन्तु उनके - 
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बह्म साल्लात्कार के प्रति उन्हें पूर्ण विश्वास नहीं था। एक दिन रामकप्णा परमहँस 
ने मुस्कराते हुए अपना दायां पांव नरेन्द्रभाथ के शरीर से स्पर्श किया तो क्षणमात्र 
में ही उनकी समाधि लग गई-और,. उन्हें ब्रह्म का साक्षात्कार हो गया | इस स्पर्श से 
लेस्क्नाथ को जो अनुभूति हुई उसके वारे में उन्होंने लिखा है कि “आंखें 
खुली होने पर भी मैंने दीवारों सहित सारे कमरे को शून्य में विलीन होते देखा । 
मेरे व्यक्तित्व सहित सारा ब्रह्माण्ड ही एक सर्वव्यापक रहस्यमय घून्य में लुप्त होते 
दिखाई पड़ा ।” इसके वाद नरेन्द्र को रामकृष्णा की आध्यात्मिकता के प्रति अगाघ 
श्रद्धा हो गई श्र उन्होंने रामकृष्ण को अपना ग्रुरू स्वीकार कर लिया । 

उन्हें पूर्ण आध्यात्मिक ज्ञान प्राप्त करने के लिए पांच या छः वर्षों तक पर- 
महंस की शिप्यता करनी पड़ी । परमहंस ने अपनी मृत्युंकि कुछ दिन पूर्व अगस्त, 
8 86 में नरेन्द्रनाथ को स्पश द्वारा निविकल्प समाधि के श्राननद की अनुभूति 
करायी । उन्होंने नरेन्द्रनाथ से कहा था कि,. “आज मैंने तुम को अ्रपना सर्वेस्व दे 
दिया । इस शक्ति द्वारा तुम संसार का महान्‌ कंल्याण करोग्रे श्ौर जब यह उद्दे श्य 
पूरा नहीं होगा .तब तक तुम लौट कर नहीं झ्राझ्ोेगे ।/ रामकृष्ण झ्ौर नरेन्द्रनाथ 
के आध्यात्मिक मिलन के दरगामी परिणाम हुए । 'ज्ञान' के. साथ 'मक्ति' और “कर्म 
के साथ विराग्य' का मिलन हो गया । 

प्रगस्त 886 में रामकृष्ण की मृत्यु के पश्चात्‌ नरेच्धनाथ ने अपने ग्रुरू की 
अस्थियों और उनकी दस्तुओं को इकट्ठा कर व्रारानगर में एक मठ स्थापित किया 
जहां उनकी विश्रिवत्त पूजा होने लगो । इस मठ को “रामक्ृष्ण मठ” कहा जाता है । 
इसी समय उन्होंने संन्यास ग्रहण कर लिया और नरेन्द्रनाथ का. नाम स्वामी 
विवेकानन्द रखा गया। तत्पश्चात उन्होंने अ्रपने गुरू रामकृष्ण के सन्देश को विश्व में 
फैलाने का निश्चय किया । अगले 6 वर्षों तक नरेब्द्रनाथ एक भिक्षुओं के रूप में 
हिमालय में घूमते रहे और झनेक विपयों का अ्रध्ययन और चिन्तन करते रहे । 
तिब्बत जाकर उन्होंने वौद्ध धर्म का भो अव्ययन किया । 892 के पश्चात्‌ उन्होंने 
सारे भारत का भ्रमण किया | अ्रपनों यात्रा कें-दौरान उन्होंने करोड़ों देशवासियों 
को एक,ओर सोंपड़ियों में पड़े गरीबी की चक्की में पिसते हुए देखा तो दूसरी ओर 
मुट्ठी मरधनवानों को विलासिता और वँमवपूर्णा: जीवन व्यतीत करते हुये देखा । 

शिकागों सर्द धर्म सम्मेलन--स्वामी ववेकानन्द अपने भारत भ्रमण के 
दोरान जब कन्या कुमारी पहुचे तो उन्हें पता लगा कि श्रमेरिका के शिकागो नगर 
में विश्व के समी घर्मो का एक सम्मेलन हो रहा है। अतः स्वयं के प्रयत्नों और 
खेतड़ी के महाराजा श्रजीतर्सिह की सहायता से विवेकानन्द भी इस सम्मेलन में 
भाग लेने अमेरिका पहुंचे । ] सितम्बर, 893 की शिकागो के कोलम्बस हॉल 
में विश्व धर्म सम्मेलन शुरू हुआ । जब विवेकानन्द की वारी आयी तो उन्होंने श्रपना 
भमायण “प्रमेरिका की बहिनों शोर भाईयों के सम्बोधन से शुरू किया तो हीएें हें 
स्नेह का सागर उमड़ पद्ठा और कई क्षणों तक सारी उपस्थित जनता 
विमोर हो गई । पहले दिन स्वामी विवेकानन्द केवल 5 मिनट बोले जिसमें उन्हा।द 
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घामिक सहिष्णुता और विश्व धर्म का आदर्श प्रस्तुत किया और हिन्दू धर्म की 
विशालता तथा उदारता पर प्रकाश डाला । स्वामी जी का भाषश संक्षिप्त था परन्त 
उसमें गहन ईश्वर-भक्ति तथा विशाल उदारता थी जिसे सुनकर लोग प्रेमोन्मत्त हो 
गए । उनके भाषणों ने श्रोताओं का दिल जीत लिया और लोग कहने लगे 'यह 
स्वामी हृदय से बोलता है.जिद्ठा से नहीं ।” इस , सम्मेलन की सभायें कई दिन तक... 
होती श्री । विवेकांनन्द ने इस सम्मेलन में /0-]2 भाषण दिय्रे जिसमें उन्होंने 
हिन्दू घर्मं और संस्कृति की श्रेष्ठता से विश्व को परिचित कराया। सम्मेलन की 
समाप्ति पर स्वामी विवेकानन्द के भाषरों की प्रशंसा करते हुये अमेरिका के समा- 
चार पत्र दी न्यूथार्क हेराल्ड' ने लिखा था कि “विश्व सर्व घ॒र्म सम्मेलन सें सबसे 
महान्‌ व्यक्ति विवेकानन्द है। उसका भाषण सुन लेने पर अ्नायास ही यह प्रश्न 
उत्पन्न होता है कि ऐसे ज्ञानी देश को सुधारने के लिए घर्म प्रचारक भेजने को वात 
कितनी म्‌खंतापर्ण है ।” विवेकानन्द के भाषणों की प्रशंसा करते हुए सिस्त मोन्रोज 
ने लिखा था “उस सभा ;(सर्दे घर्मं सम्मेलन) में उसी (स्वामी विवेकानंद) के भाषणों 
की ही. चर्चा थी । सारे नगर के लोग उसी के विपय में बात करते थे" * उसका 
व्यक्तित्व सब पर छा गया था । उसमें चुम्बक का सा आकर्षण था। उसकी झावाज 
तेज और भनकदा र.थी । मानो घण्टियां वज रही हो । उसने प्रथम बार पश्चिमी 
संसार के सामने भांपण दिया था परन्तु यह अनोखा माषण था । इतना प्रगल्म और 
ओोजस्वी भाषण और कोई नहीं दे सकता ।” इसी प्रकार मेरी लुईसबर्ग ने लिखा 
है कि “विश्व धर्म सम्मेलन में स्वामीजी अपने व्यक्तित्व के बल और सन्देश की 


पवित्रता से सब पर छा गये थे ।'**““*“*“उनकी महानता लोग हृदय में अनुभ व 
कर सकते थे किन्तु कह नहीं सकते थे । उनकी ऐसा जान पड़ता था कि उनके 
, इशेनमात्र से उन्हें शान्ति मिलती है।'*।+ ऐसा प्रतीत होता . था कि मानों इस 
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प्रकीर की अनुभूति केनलिए अमेरिका तरस. रहा था और अब उसे यह प्राप्त हुई ।: 
इस सम्मेलन की. समाप्ति के बाद स्वामी जी ने अमेरिका के अनेक नभरों 

में भाषण दिये | अगले तीन वर्षों तक वे विदेशों में घूमते रहे और यूरोप के कई 
देशों में हिन्दुत्व और वेदांत दर्शन पर भाषण दिये। उनके भाषणों, लेखों और 
वक्तव्यों के द्वारा पाश्चात्य जगत हिन्दू.घर्म॑ और .संस्कृति की श्रेष्ठता से परिचित 
हुआ । 895 में उन्होंने फ्रांस तथा इगरलेंड की यात्रा की और अपने धर्म का प्रचार 
किया। 896 में वे पुनः अमेरिका गये और फश्वरी, 896 को न्यूयार्क में 
*वेवान्त सौसायटी'की स्थापना की । बहुत से अमेरिकन उनके शिप्य बन गए 
इनमें मेडम लुईसी और मिस्टर सेन्टसवर्ग विशेष उल्लेखनीय हैं | हावर्ड और कोल- 
म्विया विश्वविद्यालयों ने स्वामीजी को प्रोफेसर का पद “पेश किया परन्तु संन्यास 
लेने के कारण उन्होंने इन प्रस्तावों को नम्जतापूर्वक अ्रस्वीकार कर दिया | -जनवरो, 
897 ई० में स्वामी जी कोलम्वों होते हुए वापत भारत लौटे तो देशवासियों ने 
सवेनत्र उनका भव्य स्वागत किया । 


4]4क 
स्वदेश लौटने के बाद. विवेकानन्द ने अपने प्रचार कार्य को संगठित और 
व्यवस्थित करने के लिए ! मई 4897 की अगने गुरू के नाम मकृष्ण मिशन 
नामक एक संस्था स्थापित की । ! जनवरी, 3899 को कलकत्ता के निकट वेलर 
में इस संस्था का प्रधान कार्यालय स्थापित किया गया ।हुन]899 ई. में स्वामः 
दयानन्द एन: अमेरिका गये और केलिफोनिया, लॉस एन्जिल्स तथा सेनफ्रांसिस्कों 
ग्रादि स्थानों पर वेदान्त सोसायटियां स्थापित की।]900 ई. में स्वामीजी ते पेरिस 
(एस! के घर्म सम्मेलन में भाग लिया जहां उन्होंने हिन्दुत्व पर दो भाषण दिये। ' 
चहले भाषण में उन्होंने शिव पूजा का श्रीचित्य सिद्ध किया श्रौर दूसरे भापण में 
चेदों को सब घर्मो का म॒ल्न बताया । तत्पश्चात्‌ स्वामीजी वियना, कोन्सटेनटिनापाल 
झौर एथेन्स होते हुए मिश्न पहुंचे । यहां भी उन्होंने हिन्दू धर्म का प्रचार किया 
जिसके फलस्दरदप दिम्ब ,में हिन्द धर्म और संस्कृति की प्रतिष्ठा पुन:स्थापित हुई । 
यूरोप के लोगों य में हिन्दुत्व के ध्वज का झआरोहण कर900 ई.में 
वापस भारत लौटे । यहाँ आकर वे अस्वस्थ हो गये। अतः वे पहले बनारस चले 
गये और फिर कलकत्ता श्रा गये जहाँ 4 जुलाई 902 को 39 वर्ष की अल्पायु 
उनका देहान्त हो गया । 
स्वामी विवेकानन्द के सुधार कार्य 
घामिक सुधार--स्वामी विंवेकानन्द ने कर्म और आध्यात्म की प्रेरणा. वेदों 
क्ष ग्रहण की थी । उनके घामिक चिन्तन और व्यवहार का मूल भ्राधार वेदान्त की 
प्िक्षायें हैं । उनकी मान्यता थी कि “वेदान्त के सिद्धान्त शाश्वत हैं जो अन्य व्यक्तियों 
और शअवतारों के सहारे के बिना स्वयं भ्रपनी नींव पर खड़े हुए हैं “केवल वेदांत 
को ही पूर्ण सावंभौमिक ब्म की संज्ञा दी जा सकती “है . क्योंकि यह सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन करता है व्यक्तियों का नहीं “““““वेदान्त की प्रामाशिकता मानव ' 
वचिन्तन के स्वमाव में है ।'' उन्होंने वेदान्त दर्शन को व्यावहा रिक रूप देने का साह- 
पभिक कार्य क्रिया । वे असाधारण प्रतिमाशाली और विद्वान व्यक्ति थे इसलिये उनकी 
ध्याब्या की अपनो विशेपतायें हैं। उनके अनुसार धर्म केवल तात्विक और प्रत्या- 
त्मक नहीं है! उन्होंने धर्म की व्याख्या करते हुये कहा.था “घमं न तो शब्द है और 
न सिद्धान्त है, वह अनुनृति है। यह सुनना या स्वीकार करना नहीं है। यह होना 
कौर वन जाना है ।।४*+ - घम्म मनुष्य के भीतर निहित देवत्व का विकास है, धर्म 
न तो पुस्तकों में है, न घामिक रिद्धान्तों में, वह केवल अनुभूति में निवास करता 
धर्म से उनका तात्पय हिन्दू धर्म से है। विवेकानन्द के लिए हिन्दू घर्मे का 
भ्र्थ पासण्डवाद, कर्मवाद या प्रूजापाठ नहीं वरन्‌ हिन्दू धर्म की शिक्षायें हैं जो 
शाब्वत, सावेका लिक तथा सा्वदेशीय है । 
स्वोमी विदेकानन्द ने हिन्दू धर्म के गौरव और महानता को दुनियां के 
समल्ष प्रभावशाली इंग से प्रतिपादित किया । उनकी मान्यता थी कि सत्यम्‌, शिवम्‌ 
ओर सुन्दरम्‌ पर आवारित हिन्दू धर्म और संस्कृति विश्व की प्राचीन और सर्वश्रेष्ठ 
संस्कृति है । उन्होंने वत्ताया कि हिन्दू राष्ट्र सारे विश्व का गुरू रहा हैं. अतः 
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अत्येक हिन्दू को अपने चर्म और संस्कृति को रक्षा करनी चाहिये । स्वामी विवेकानंद ह 


बेदिक साहित्य के समान पुराणों, महामारत, रामायण आदि को भी सम्मानीय 
मानते थे । उनकी दृष्टि में निराकार और सांकार ईश्वर में कोई भेद नहीं था । 
वे मूर्ति पूजा को ईश्वर उपासना की ही एक पद्धति मानते थे। उनकी मान्यता थी 
कि हिन्दू धर्म में कोई बुराई नहीं है । इसकी प्रत्येक बात मूल्यवान है । प्राचीनता के 
कारण इसमें कुछ अन्धविश्वास हो सकते है किन्तु वे हेय नहीं हैं क्योंकि उनमें 
भी सत्य का स्वर्ण छिपा है जिसे दंढता आवश्यक है। पाश्चात्य विद्वान अपने 
अल्पज्ञान के कारण ही इसकी निन्‍दा करते है । स्वामी विवेकानन्द ने वेदान्त की 
परम्परागत व्याख्या के स्थान पर नवीन व्याख्या की । उनकी मान्यता थी कि ईश्वर 
साकार-निराकार तथा ग्रत्‌-अ्रसत्‌ से परे है| प्रत्येक मानव आत्मा ईश्वर स्वरूप है 
अतः मानव की सेवा ही सच्ची ईश्वरोपासना है। उनके अनुसार जब पड़ौसी 
भूखा हो तब भगवान को प्रसाद चढ़ाना पृण्य नहीं पाप है । स्वामी विवेकानन्द ने 
यह भी कहा कि ब्रह्म या ईश्वर का साक्षात्कार करने के लिये सांसारिक जीवन का 
परित्याग आवश्यक नहीं है। विवेकानन्द के इन घामिक विचारों ने हिन्दू धर्म में 
भहान्‌ कांति उत्पन्न कर दी जिसके फलस्वरूप हिन्दुओं में मानसिक दासता और 
,सींस्कृत्तिक हीनता की भावना समाप्तं:हो गई और वे अ्रपने प्राचीन गौरव के प्रति 
आस्थावान हो उठे । . 

- स्वामी विवेकानन्द सभी धर्मों की एकत्ता में विश्वास करते थे । विश्व धर्म 
सम्मेलन में उन्होंने सभी धर्मों में विश्वास व्यक्त किया था। उनकी मान्यता थी कि 
सभी धर्मों का मूल लक्ष्य एक ही है। उनका कहना था कि “प्रत्येक व्यक्ति को 
. चाहिए कि वह दूसरे धर्मों के तत्व को पहचाने और अपने धर्म में रहकर अपने धर्म 
का विकास करें-**०४++०+०+- पवित्रता, उपासना और उदांरता किसी धर्म की बपौती 
नहीं है ।” विश्व के विभिन्न घर्मो के सम्बन्ध में उनकी मान्यता थी कि जिस प्रकार 
मनुष्य सवत्र अन्न ही खाता है, किन्तु मोजन तैयार करने की विधियां प्रलग-अभ्रलग 
हैं| उसी प्रकार मनुष्य की आत्मा के मोजन घर्म का रूप भी अलग-शअ्रलग देशों में 
भिन्न-भिन्न हैं जबकि उन सभी में मूलभूत एकता विद्यमान हैं । विवेकानन्द ने कहा 
कि हिन्दू धर्म इतना व्यापक है कि वह सभी घर्मों के साथ सहिष्णुता का बर्ताव 
करता है श्रौर जिसने सभी धर्मों को ज्योति प्रदान की है। 

सामाजिक सुधार--स्वामी विवेकानन्द ने संन्यासी. होते हुये भी समाज की 
* समस्याओं, उसके. विकास और पुननिर्माण के सम्बन्ध में गहन चिन्तन किया । इसी- 
लिये श्राधुनिक भारत के समाज सुधारंकों में उनका नाम अत्यन्त श्रद्धा से लिया 
जाता है । स्वामी. विवेकानंद की मान्यता थी कि धर्म और समाज में अटूट सम्बन्ध 
हैं क्योंकि समाज की रचना धर्म के श्राघार पर श्र सामाजिक आ्रावश्यकताओं के 
_ कारण हुईं है। भ्रतः सामाजिक ढाँचे में आध्यात्मिकता और मभौतिकवाद की प्रधा- 
नता है। वे समाज को ईश्वर निर्मित संस्था मानते थे । उनकी. मान्यता थी कि 
“किसी विशेष समाज में व्यक्ति का जन्म उसके पिछले कर्मो के झाघार पर होता है । 
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रवामीं विवेकानंद का विचार था कि धर्म की गलत व्याख्या के कारण ही मारतीय 
समाज व्यवस्था विकृत हुई है । उनकी मान्यता थी कि देश के पुनरुद्धार के लिए जहाँ 
वेदों की शिक्षाओं को जनता तक पहुंचाने की आवश्यकता है, वहां योजनाबद्ध रूप 
से कुछ कांय करके इस देश को उन्नत -बनाया जा सकता है। स्वामी विवेकानंद के 
अनुसार मारतीय समाज के पतन के 2 प्रमुख कारण थे -- () छुप्नाछुत, (2) श्रद्धा - 
का ग्रमाव, (3) प्ंग्रे जियत, (4) बेईमानी, (5) शारीरिक विकास की झोर ध्यान 
न देना, (6) छात्र मावना का पतन, (7) भय-गन्वि, (80) मौलिकता और साहस 
की कमी, (9) श्रालस्य, (१0) संकुचित इष्टिकोण, (4) धर्म की अपेक्षा तथा 
(2) कमजोरी और पिछड़ापन । 


स्वामी विवेकानन्द ने समाजे“सुधार के लिए एक कार्यक्रम प्रस्तुत किया 
इसमें उन्होंने जातिप्रथा श्रौर छुम्माछुत की कठोर निन्‍दा की । उनका विचार था कि 
श्रात्मा का कोई नाम और जाति नहीं होती । जब सब में एक ही ईश्वर और आत्मा 
विद्यमान है तो फिर जातिगत भ्रसमानता बेकार है । इस प्रकार स्वामीजी ने जात- 
पाँत के बन्धनों श्रौर ऊँच-तीच के भेद-मावों को निरर्थक बताया और उच्च जातियो 
द्वारा किए गए उत्पीड़न और दमन के विरुद्ध* विद्रोह किया। उन्होंने सम।ज के 
यान के लिए निम्नलिखित १ रिवतेनों पर बल-दिया--- 


() नारी-स्वतन्त्रता-- स्वामी विवेकानंद - ने लिखा था क्रि “नारियों का 
दमन आर जाति-बन्धनों द्वारा गरीबों को कुचलना भारत की दो बड़ी बुराइयाँ 
हैं ।/ उनका कहना था कि <दुनियाँ के विभिन्न राष्ट्रों ने नारियों का सम्मान करके 
'ही महानता प्राप्त की है । जिस राष्ट्र में स्त्रियों का सम्मान नहीं होता वह न तो 
कभी ऊँचा उठा और न कभी उठ सकता है ।” झतः उन्होंने घोषणा की कि “जब 
तक नारियों का उत्थान तथा जनता को जगाने का काम नहीं किया जाएगा तब तक 
राष्ट्ररकल्याण की बात करना व्यर्थ होगा ।” उन्होंने समाज में महिलाओं को स्वतं- ' 
व्ता प्रदान करने पर बल दिया। उन्होंने स्त्री शिक्षा पर बल दिया ताकि वे अपनी 
भजाई और बुराई में अन्तर कर सकें । 


(2) जनता का उत्यान--स्वामी विवेकानंद देश की 85 प्रतिशत जनता को 
, गरीबी की चक्की में पिसता हुआ देख कर विचलित हो उठे थे | अतः उन्होंने दीन- 
दुःखियों के कष्टों के निवारण करने, उनके जीवन-स्तर में सुधार करने और उन्हें 
शीयण से मुक्ति दिलाने पर बल दिया । उन्होंने जनता को शिक्षित करने पर बल 
दिया क्‍योंकि शिक्षा ही वह वस्तु है जो मनुष्य को ऊँचा उठाने की प्रेरणा देती 
है । दुनियाँ में कोई भी शिक्षित राष्ट्र पिछड़ा हुआ नहीं है श्नौर कोई भी उन्नतशील 
देश ऐसा नहीं है जिसकी अधिकांश जनता अशिक्षित हो ॥ उनकी यह मान्यता थी 
कि जनसाथारण के उत्थान के बिना मारत का पुनरुत्यान सम्मव नहीं हो सकता है । 
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उन्होंने घोषित किया कि “देश-मक्त बनने की दिशा में पहला कदम भूख से पीडित 
करोड़ों व्यक्तियों के प्रति संवेदना का अनुभव करना है ।” 


शक्षशिक सुधार--स्वामी विवेकानन्द शिक्षा को भारत के प्रन्तिर्माण 

कु'जी मानते थे । इस शिक्षा के सम्बन्ध में उनका निश्चित इृष्टिकोश था । उनकी 
भान्‍्यता थी कि कुछ विषयों की सामान्य जानकारी शिक्षा नहीं है वरन्‌ शिक्षा वह 
है जो मनुष्य के चरित्र और जीवन का निर्माण करें। स्वामी दयानन्द पाश्चात्य 
शिक्षा को दूषित और नकारात्मक मानते थे क्‍योंकि यह केवल “व्यक्ति को व्यवसाय 
चुनने के योग्य बनाती है । अतः उन्होंने शिक्षा की गुरुकुल प्रणाली का समर्थन 
किया । उनका विचार था कि शिक्षक के निक्रट सम्पर्क से ही विद्यार्थी में पवित्रता, 
जिज्ञासा, धैये, विनम्रता, विश्वास ओर आदर-भाव उत्पन्न होता है। शिक्षा के 
पाठयक्रम नें-वे धामिक ग्रन्थों, संस्कृत व्याकरण तथा अंग्रेजी के अ्रध्ययन को 
अतनिवाय मानते थे । 


राष्ट्रीय सुघार-- स्वामी विवेकानन्द तिलक और गांघी की भांति राजनीतिक 
'चिन्तक नहीं थे । उन्होंने स्वयं एक बार कहा था कि “में राजनीतिक आन्दोलनकर्त्ता 
. नहीं हूं । मेरे किसी भी लेख या कथन को भूठे भी कभी राजनीतिक महत्व नहीं 
दिया जाना चाहिए ।” फिर भी स्वामी विवेकानन्द ने अपने जीवन, शिक्षाओं और 
कार्यकलापों के द्वारा मारतीय राष्ट्रीय जागरण में महत्वपूर्ण भूमिका निभाई । इस 
सम्बन्ध में श्री वी. पी. वर्मा ने लिखा है कि “यद्यपि विवेकानन्द ने ब्रिटिश साम्राज्य 
' वाद के विरुद्ध भारतीय राष्ट्रवाद के सिद्धान्त काशसमर्थन नहीं किया तो भी देश 
की दरिद्र और वद दलित जनता की मुक्ति के कार्य में उनकी गहरी रुचि और लगन 
थी ।” स्वामी विवेकानन्द के अनुसार प्राचीन भारत की एकत्ता, स्थिरता और समृद्धि 
का मूल आधार हिल्दू धर्म था । इसलिए उनका दृढ़ विश्वास था कि भारत के राष्ट्रीय 
जीवन को धामिक आदशों पर ही संगठित किया जा सकता है। अतः उन्होंने 
श्राष्यात्मिक राष्ट्रवाद के सिद्धान्त का विकास किया । इसके लिये उन्होंने समस्त 
विश्व के समक्ष हिन्दू धर्म और संस्कृति के गौरव और श्र ष्ठता का प्रतिपादन किया ! 
जिससे हिन्दुओं में आत्मसम्मान और देशभक्ति उत्पन्न हुई । वे मनुष्य के सर्वागीण 
विकास के लिये सभी प्रकार क्री स्वतन्त्रता को अनिवाये मानते थे ॥90] ई.में 
उन्होंने ढ़ाका में कुछ युवकों को प्रेरणा देते हुए कहा था कि “बंकिमचन्द्र को पढ़ो 
तथा उसके 'सनातन घमं और “देशभक्ति” को ग्रहण करने की चेष्टा करो । तुम्हारा 
कत्त व्य देश की सेवा होना चाहिए ! भारत पहले राजनीतिक रूप से- स्वत्तन्त्र होना 
चाहिए ।” बंगाल के राष्ट्रवादियों और झात॑ंकवादियों को विवेकानन्द के आध्यात्मिक 
राष्ट्रवाद ने काफी प्रमावित किया था । श्री सुभाषचन्द्र बोस ने उनके बारे में लिखा 
. था कि “स्वामी विवेकानन्द का धर्म राष्ट्रीया को उत्त जना देने वाला घर्म था। 


48 
सहात्मा गांधी, अरविन्द घोष, विपिनचन्द्र पाल और नेहरू आदि ने तो स्वयं 
स्वीकार किया है कि विवेकानन्द की शिक्षाओं ने भारत के प्रति उनके प्रेम में वृद्धि 
की थी । इस :.कार स्वामी विवेकानन्द ने सांस्कृतिक चेतना के माध्यम से भारतीय 
राष्ट्रीयता की नींठ रखी । 

मृल्यांकन--स्वामी विवेकानन्द एक महान्‌ दार्शनिक, धर्मोपदेशक तथा 
संन्‍्यासी थे । उन्होंने अपने जीवन, विचारों और कार्यकलापों के द्वारा भारत शौर 
हिन्दू धर्म की महान्‌ सेवा की । आधुनिक युग में हिन्दू धर्म .भ्ौर संस्कृति के गौरव 
की पुन धापता में स्वामी विवेकानन्द का योगदान अविस्मरणीय है । उन्होंने 
आये समाज और ब्रह्म समाज की अतियों से वचते हुये पूर्व. तथा पश्चिम की संस्क्ृतियों 
में समस्वय करने का प्रयास किया । उन्होंवे अनेक स्थानों पर रागम्रकृष्णा मिशन की 
स्थापना की जो भारत में ही नहीं श्रपितु सम्पर्ण विश्व में दीन-दुःखियों की सेवा में 
रुचि-लेता है भौर उत्कृष्ट सामाजिक चेतना जाग्रत कराने के लिए कार्यरत है | मारत 
की वर्तमान पीढ़ी स्वामी विवेकानन्द की ऋणी है । महात्मा गांधी, जवाहरलाल नेहरूं, 
तिलक आ्रादि महापुरुष भी उनसे प्रभावित हुए हैं । वास्तव में विवेकान्द ने करोड़ों 
भारतीयों के हृदय पर एक स्पष्ट और अमिट छाप छोड़ी है जिसे. समय की गति 
शायद कभी धूमिल न कर सकेगी । 

एस. एन. नटराजन का कथन है कि “विवेकानन्द ने श्रपना जीवन भारत 
के करोड़ों पीड़ित लोगों की सेवा के लिए समर्पित कर दिया । वह राष्ट्र का पुन- 
निर्माण करना चाहते ये ।” 


श्री रामधघारी सिह दिनकर का कथन है कि “स्वामी विवेकानन्द ने अपनी , 
वाणी तथा कर्म से मारतवासियों में यह अभिमान जग्राया कि हम श्रत्मन्त प्राचीत 
सम्यता के उत्तराधिकारी हैं । हमारे घामिक ग्रन्थ सबसे उन्नत तथा इतिहास सबसे - 
आ्राचीन है, महान है । हमारा धर्म ऐसा है जो विज्ञान की कसौटी पर खरा उतरा है 
और विश्व के सेभी घर्मो का सार होते हुए भी उन सबसे कुछ श्रौर श्रधिक है । 
स्वामीजी के प्रचार से हिन्दुओं में यह विश्वास उत्पन्न हुआ कि उन्हें किसी के भी 
सामने सिर भुकाने की आवश्यकता नहीं है । मारत में सांस्कृतिक राष्ट्रीयता पहले- 
उत्पन्न हुई राजनैतिक राष्ट्रीयता वाद में जन्मी है और इस सांस्कृतिक राष्ट्रीयता के 
पिता विवेकानन्द थे ।” उनके द्वारा हिन्दू धर्म के लिये किये गये कार्यों के सम्बन्ध में 
रामघारीपिह दिनकर ने लिखा है कि “हिन्दुत्व को लीलने के लिये अंग्र जी भाषा, 
ईसाई घर्मं भौर ग्ूूरोपीय बुद्धिवाद के गरम में जो तूफान उठा था, वह स्वामी 
विवेकानन्द के हिमालय जैसे विशाल वृक्ष से टकराकर लौट गया । श्रतः हिन्दू जाति 
' का घर्म है कि वह जब तक जीवित रहे, विवेकानन्द की याद उसी श्रद्धा से करती, 
रहे, जिस श्रद्धा से वह व्यास श्रीर वाल्मीकि ,. को याद करती है ।” रविद्धनाथ ठाकुर 
. ने उनके-बारे में लिखा है कि “यदि कोई भारत को समझना चाहता है तो उसे - 
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-विवेकानन्द को पढ़ना चाहिये ।” पंडित नेहरू ने उनकी प्रशंसा करते हुये कहा था 
कि “एक बार इस हिन्दू संन्यासी को देख लेने के पश्चात्‌ उसे और उसके सन्देश को 
, जैलादेना मुश्किल है! ।_|| . 
मल की ज्योतिराव फुले श 
. «वनवृत्त--ज्योतिराव फुले का जन्म |] पुप्रंल/सन्‌ 827 में महाराष्ट्र के. 
. अना जिलें'के खानब्दी गाँव में एक निम्नवर्गीय माली परिवारसें हुआंथा ।उनकापरिवार 
फूलों का! व्यवसाय करता था। अतः उनके प्रिवारांको फुले परिवार के नाम से जाना 
जाता [ज्थोतिराव-के पिता का नाम गोविन्दराव तथा माता का नाम चिमनावाई श्र 
ज्योतिरांव के जन्म के एक वर्ष बाद उनकी माता का स्वगंवास हो गया । अ्रतः 
' उनका पालन-पोषण एक आया के द्वारा किया गया । ज्योतिराव तीक्ष्ण बुद्धि वाले 
जिज्ञायुं वालक थे । उस समय शिक्षा प्राप्त करना सिर्फ ब्राह्मणों का अधिकार माना 
जाता था । समाज का निम्न वर्ग इस अधिकार से वंचित था। किन्तु फिर भी 
गोविन्दराव ने ज्योतिराव को स्कूल में भर्ती करवा दिया जहाँ वे गम्भीरता से 
अध्ययन में प्रवृत्त हो गयें। एक निम्न वर्ग के बालक द्वारा शिक्षा प्राप्त करना उच्च- 
वर्गीय लोगों. के लिये श्रसहनीय था । अतः गोविन्दराव के निकट के कुछ लोगों ने 
ज्योतिराव की शिक्षा के विरुद्ध उनके कान मरे । गोविन्दराव उदार तथा परम्पंरागत 
रीति-रिवाजों में विश्वांस करने वाले थे | श्रतः उन्होंने ज्योतिराव की पढ़ाई बन्द 
' करवा दी । किस्तु स्कूल छूटने से ज्योतिराव की पढ़ाई की लगन कम नहीं हुईं। 
'दिन में वह अपने पिंताजी की दुकान में काम करते थे भर रात को लालटेन की 
रोशनी में पढ़ाई करते थे । 3 वर्ष की आयु में सावित्री नाम की कन्या से उनका 
विथाह हो गया । ज्योतिराव की अ्रघ्ययन के प्रति रुचि देखकर कुछ पड़ौसियों के 
. समभाने पर ग्रोविन्दराव ने 84] ई. में उन्हें पुनः,एक मिशनरी स्कूल में भर्ती 
. करेवा दिया। अध्ययन के समय ज्योतिराव अनेक लोगों के सम्पक में श्राये । स्कूल 
में सभी वर्गों और सम्प्रदायों के लड़के उनके मित्र थे। अपने मुस्लिम मित्र के सम्पर्क 
: से वह इस्लाम की सामाजिक व्यवस्था से अत्यन्त प्रभावित हुये जिसके फलस्वरूप 
हिन्दू समाज में धर्म के नाम पर प्रचलित अन्घ-विश्वासों, जाति-पांति के भेदों श्र . 
-इग्नात्नत पर से उनका विश्वास उठ गया ।- 847 ई. में उनकी स्कूली शिक्षा पूर्ण 
होगई। हि ' ह 
: ..._ स्कूली शिक्षा की समाप्ति के बाद हुई एक घटना ने ज्योतिराव के जीवन 
और विचारों में ऋत्ति ला दी । एक बार ज्येतिराव अपने ब्राह्मण मित्र के निमन्‍्त्रण 
पर उसकी शादी में सम्मिलित हुये ' जहाँ उनके मित्र के ब्राह्मशां सम्बन्धियों ने शूद्ध 
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ज्योतिराव के विद्याह में सम्मिलित होने पर आ्रापत्ति करते हुये उनका घोर अपमान 
किया । घर आमे पर ज्योतिराव ने घटना की समस्त जानकारी श्रपने पिता को दी 

ता रूड़िवादी गोविन्दराव ने उनसे कहा कि “हम लोग श॒द्र हैं, इसलिये ब्राह्मणों की . 
वदावरस। नहीं कर सकते । यह जो उन ब्राह्मणों की उदारता है कि उन्होंने तुम्हें दण्ड 
नहीं दिया! बारात में हये अपमान और पिता के इस उत्तर ने ज्योतिराव के जीवन 
की दिशा ही बदल दो । गम्मीर चिन्तन के बाद वे इस निष्कर्ष पर पहुंचे कि हिन्दू 
>म में व्याप्तऊेच-नीच, जातनपाँत तथा छुम्माछृत आ्रादि बुराइयों का मुख्य कारण 
ब्राह्मणों की श्रेप्ठता है। अतः .उन्होंने हिन्दू समाज में प्रचलित सामाजिक व्यवस्था 
+ विरुद्ध विद्रोह करने तथा शूद्रों और श्रैस्पृश्य जातियों को समाज में सम्मानजनक 


रे थान दिलाने के लिये महाराष्ट्र में एक नये समाज सुधार आन्दोलन का यूत्रपात' 
क्रया । 


ज्योतिराव ने सर्वप्रथम सदियों से पीड़ित और शोपित हिन्दू स्त्रियों और 
प्रस्पृश्य जातिणें के उत्थान के लिये उन्हें शिक्षित करने के क्षेत्र में सराहनीय कार्य 
क्रिया । 848 ई. में उन्होंने शूद्र वर्ग की लड़कियों को शिक्षित करने के लिये एक 
विद्यालय की स्थापना की किन्तु सवर्ण हिन्दुओं, मुख्य रूप से ब्राह्मणों ने ज्योतिराव 
के इस कार्य का घोर विरोध किया । उनके इस कार्य से उनके परम्परावादी पिता 
गोविन्दराव भी रुष्ट हो गये जिसके फलस्वरूप उनको सपत्नीक घर छीड़ना पड़ा । 
किन्तु इन कठिनाइयों से ज्योतिराव विचलित नहीं हुये । महाराष्ट्र में शूद्र श्रौर 
प्रस्पृश्य जाति के लोगों के लिये उन्होंने अनेक विद्यालयों की स्थापना की । शिक्षा के 
विकास के क्षेत्र में उनके कार्यों के लिये 852 ई. में अंग्र जी सरकार ने उन्हें पुरस्कृत 
भी किया । महाराष्ट्र में स्त्री शिक्षा के तो वे अग्रदूत थे । ज्योतिराव तत्कालीन हिन्दू 
समाज व्यवस्था के बोर विरोधी थे। वे ऐसे समाज की रचना करना चाहते थे 
जुसमें सभी लोगों को समान मानवीय अधिकार प्राप्त हों। श्रतः उन्होंने समाज में 
ब्राह्मणों की सर्वोच्चता, छुप्राछुत की मावना और स्त्रियों-मुर्य रूप से विधवाओं की 
दयनाय दशा को कद श्रालोचना की और सुधार का प्रयत्त किया । श्रपने विचारों के 
प्रमार भौर साकार रूप देने के लिये 873 ई. में उन्होंने सत्य शोघक समाज' 
नामक संस्था-स्थापित की । ज्योतिराव के इन प्रयासों से शद्र और अस्पृश्य जातियों 
में नव जावन का संचार हुआ जिसके फलस्वरूप उनमें आत्मगरौरव व आ्ात्मसम्मान 
जागृत हुआ । ज्यातिराव ने महाराष्ट्र में समाज सुधार की ज्योति प्र॑ज्ज्वलित, कर 
दो | जुलाई ]58 में वे लकवे मे पीड़ित हो गये श्रोर बीमारी की श्रवस्था में 
हां 27 न्थम्बर, 890 को ज्योतिराव की मृत्यु हो गयी । 
ज्योतिराव के सुधार कार्य 
शिक्षा का प्रसार--ज्योतिराव का दढ़॒ विचार था कि अज्ञानता खतरनाक 
बीमारी है जिसने हमें श्रन्ध-विश्वासों श्र दासता में जकड़ दिया हैँ । अतः इसका 
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उपचार आवश्यक है । ज्योतिराव अ्रज्ञानता का मूल का रण जाति-प्रथा को माचते थे 
पजिसके कारण समाज का निम्न वर्ग सर्वाधिक पीड़ित था | तत्कालीन युग में श॒द्र 
और शस्पृश्य जातियों के लिये शिक्षा प्राप्त करना कल्पनातीत था । 


ज्योतिराव की मान्यता थी कि शुद्र तथा अस्पृश्य जातियों को उच्च वर्ग की . 
दासता तथा शोषण से मुक्ति पाने के लिये इस वर्ग का शिक्षित होना ग्रावश्यक है । 
शिक्षा समिति की बैठक में सितम्बर, 853 ई. को उन्होंने कहा था कि “शुद्र और 
अछूत जाति के लोगों के लिये शिक्षा से बढ़कर कोई काम महत्वपुर्ण नहीं है ।” अतः 
सर्वप्रथम 848 ई. में उन्होंने शूद्र तथा अस्पृश्य जातियों की .लृड़कियों को शिक्षा 
देने के लिये एक स्कूल की स्थापना की . किन्तु ब्राह्मणों ने उनके इस कार्य का घोर 
विरोध किया / ब्राह्मणों के विरोध के कारशश कोई शिक्षक इस स्कूल सें पढ़ाने को 
तेयार नहीं हुआ । श्रतः ज्योतिराव ने अ्रपनी पत्नी सावित्री को, जिसे उन्होंने घर 
पर शिक्षित कर लिया था, स्कूल में पढ़ाने भेजा । कट्टरपंथी ब्राह्मणों ने साविन्नी देवी 
का भी तरह-तरह से श्रपमान किया । लेकिन ज्योतिराव व सावित्री देवी अपने पथ 
से विचलित नहीं. हुये । अ्रन्त में ब्राह्मणों ने उनके पिता गोविन्दराव परं दबाव डाला 
'इस पर उनके परम्परावादी पिता ने ज्योतिराव को स्कूल वन्द करने अथवा घर 
छोड़कर चले जाने की चेतावनी दे दी | अ्रतः ज्योतिराव ने पत्नी सहित घर छोड़ 
दिया । घर छोड़ने के बाद जीवनयापन के लिंये ज्योतिराव की श्रन्य कार्ये करने पड़े 
, अतः उनका स्कूल बन्द हो गया । किन्तु कुछ समय वाब आशिक स्थिति ठीक होने 

पर उन्होंने स्कूल को पुनः शुरू कर दिया । इसके बाद सितम्बर, !85] तथा मार्च, 
3852 में ज्योतिराव ने दो स्कूल और खोले। इन स्कूलों के समुचित प्रवन्ध्र के लिये 
एक शिक्षा समिति की स्थापना की गई ! शीघ्र ही इन स्कूलों को अम्बई सरकार से 
अनुदान मिलने लगा । थोड़े. समय बाद ज्वोतिराव ने हिन्दू समाज में अस्पृश्य तथा 
शूद्द मारे जाने वाली जातियों के लड़के और लड़कियों, के लिये पृथक-पृथक्‌ विद्यालयों 
की स्थापंना की | शूद्वों की शिक्षा के विकास हेतु किये गये इन कार्यों के लिये 
ज्योतिराव का अंग्रेजी सरकार हारा !852 ई. में सार्वजनिक सम्मान किया गया । 
ज्योतिराव द्वारा शिक्षा प्रसार के क्षेत्र में किये जा रहे कार्य में प्रारम्भ में उनके अनेक 
वर्ण मित्रों ने मी सहयोग दिया , किन्तु इन स्कूलों में दी जाने वाली शिक्षा के 
स्वरूप के सम्बन्ध में उनका अपने सवर्ण मित्रों से मतभेद हो गबा । अतः 854 में 
ज्योदिराव ने अपने अःपको इस शिक्षा समिति से अलग कर लिया और एक मिशनर्र 
स्कूड् में अध्यापक बन गये । ह 


सह्मरों की सर्वोच्चता का विरोध--ज्योतिराव जाति प्रथा और समाज में 
फ्ंच-नीच की भावना के घोर विरोधी थे ।-उनकी मान्यता थी कि सभी मवुष्य एक 


ईश्वर की सन्तान हैं अतः उनमें परस्पर समानता है ! जाति-प्रथा एक प्रपंच् है जिसे 
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द्राह्मणों से प्रपने स्वार्थ के लिये बनाया है । उनकी मान्यता थी कि हिन्दू धर्म ग्रन्थों 
में ब्राह्मणों की श्र प्ठता का प्रतिपादन स्वयं ब्राह्मणों द्वारा किया गया है जिससे' 
कि वह धर्म की झड़ में निम्न वर्ग का शोपण कर सके। उनका मत था कि घमे- 
ग्रन्थों के अ्रब्ययन का अधिकार सभी लोगों को समान रूप से होना चाहिये जिससे 
उसमें निहित ज्ञान और भअन्याय से समी लोग परिचित हो सके । ज्योतिराव समाज 
में ब्राह्मणों को प्राप्त विभेषाधिकारों के विरोधी थे । उनकी मान्यता थी कि द्वाह्मणों 
और शुूद्रों के लिये समान नियम झौर कानून होने चाहिये । ज्योतिराव ने 855 में: 
ततीय रत्ना! नाटक की रचना की जिसमें उन्होंने ब्राह्मणों द्वारा प्रतिपादित शनेक 
पीराणिक मान्यताओं का खण्डन किया । ज्योतिराव के इन विचारों, से ब्राह्मण लोग: 
ग्रत्यत्रिक क्रोधित. हो उठे और कुछ रूढ़ीवादी ब्राह्मणों ने उनकी हत्या का पड़यन्त्र' 
रचा । इस कार्य के लिये नीची जाति के ही दो लोगों को नियुक्त किया गया-। किन्तु 
ऐनवक्त, पर ज्योत्िराव की नींद खुल जाने से यह पडयन्त्र विफल हो गया। हत्या 
के उद्दे श्य से ग्राये दोनों व्यक्ति ज्योतिराव के व्यक्तित्व श्रौर विचारों से प्रभावित हो 
उनके अनुयायी वन गये । 
ज्योतियाव ने श्रपनी साहित्यिक रचनाग्रों के माध्यम से भी ब्राह्मणों द्वारा 
क्षिये जाने वाले बिविद्र धामिक अनुष्ठानों, क्रियाओं और कमंकाप्डों का घोर विरोध 


किया । उन्होंने अपनी काव्य रचनाओ्रों के द्वारा बच्चे के जन्म, विवाह, मृहते तथा 
मृत्यु श्रादि पर क्राह्मणों को बुलाने का विरोध किया । उनकी *मान्यता/थी कि 


विमिन्न अनुप्ठानों के द्वारा ब्राह्मण निर्धन वर्ग का शोपण करते हैं । उनका कहना 
धा कि मन्तरों से वर्षा होना या वच्चे होना असम्मव है क्यींकि यदि ऐसा 
सम्मव होता तो हमारे देश में कमी अकाल नहीं पड़ता श्रीर ना ही कोई व्यक्ति 


निःसस्तान /रहता । ज्योतिराव. ने अ्रपनी पुस्तक "प्रीस्ट 'कास्टः एक्सपोजुड' में 
ब्राह्मणों द्वारा जूद्ों के शोपण का सजीव चित्रण किया । इस पुस्तक में उन्होंने 'बेद 
तथा 'मनुस्मृति' थ्रादि हिन्दू धर्म ग्रन्थों की ग्रालोचना की क्यों कि वेदों में वर्ण व्यवस्था 
श्र मनुस्मृति में ब्राह्मणों को सर्वोच्चता का प्रतिपादन किया गया था। ज्योतिराव 
ने अपनी पुस्तक 'सलेवरी में शूद्र और प्रस्पृश्य जातियों को अपनी स्थिति में सुधार 
के लिये संघर्ष करने का आाद्धान किया । उन्होंने अपने सत्य शोवक समाज! में 
अतेफ ऐसी ब्राभिक्त क्रियायें प्रतिपादित की खिनके सम्पादन में ब्राह्मणों की 
प्रावश्यकता नहीं थी । ज्योतिराव समाज में ब्राह्मणों के इतने विरुद्ध थे 

“कि 857 की क्रान्ति की ग्रसफलता पर उन्होंने प्रसन्नता व्यक्त की क्‍योंकि उनकी 
मान्यता थी कि इस क्रान्ति की सफलता से भारत में पुनः ब्राह्मणों का शासन स्थापित * 
हो जाता और वे पुने: शूद्र. वर्ग का शोपण करते । उनकी इ्ृष्टि में द्वाह्मण राज्य से 
ब्रिटिश राज्य श्षेप्ठ था । इस प्रकेर-ज्योतिराव ने हिन्दू समाज में ब्राह्मणों की 
सर्वोच्चिता का घोर विरोध किया श्र शूद्रों और ग्रस्पृश्य जातियों को उनेके शोपण 
से मुक्ति दिलाने का प्रयत्न किया ! 
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. स्त्री उत्यान--ज्योतिराव के समय हिन्दू समाज में स्त्रियों की दशा अत्यन्त 
द्यनीय थी । निम्न जातियों में तो स्त्री का जीवन पशु तुल्य था | ज्योतिराव ने 
“स्त्रियों की दयनीय दशा को सुधारने 'में महत्वपूर्णा योगदान दिया। महाराष्ट्र में 
सर्वप्रथम स्त्री शिक्षा के विकास का श्रेय ज्योतिराव को ही है । 848 ई. में उन्होंने 
शुद्र जाति की लड़कियों की शिक्षा के लिये पूना में एक स्कूल स्थापित किया | वाद 
में ऐसे अनेक स्कूल स्थापित किये गये । ज्योतिराव की मान्यता यी कि प्रकृति ने स्त्री 
फो कमजोर वनाया है . श्रत: पुरुष को उस पर श्रत्याचार नहीं करना चाहिये । वे 
बहुपत्नी प्रथा के विरोधी थे । उनकी मान्यता थी कि एक पत्नी के होते हुये किसी 
भी कारण दूसरा विवाह करना पहली पत्नी पर अत्याचार है । उनका कहना था कि 
अन्तान न होने का दोष भी केवल स्त्री पर नहीं डाला जा सकता। स्वयं ज्योतिर' 
निःसन्‍्तान थे किन्तु परिवारजनों के कहने के उपरान्त भी उन्होंने दूसरा विवाह 
नहीं किया था । 


तत्कालीन हिन्दू समाज में विधवा स्त्रियों की स्थिति अत्यन्त दयनीय थी । 
विधवा स्त्री को अशुभ और अस्पृश्य माना जाता था। उन्हें अपने सिर के बाल 
कटवान पड़ते थे । उन्हें अच्छे भोजन, विस्तर तथा वस्त्रों से वंचित रखा जाता था । 
840 ई. में महाराष्ट्र में विधवा विवाह के समर्थन में एक झ्रान्दोलन चला था 
कित्तु कट्टरपंथी ब्राह्मणों के विरोध्र के कारण उसे सफलूता नहीं मिली थी । ज्योंत्ि- 
राव विधवा विवाह के समर्थक थे । उनकी मान्यता थी कि जवान हिन्दू चिघवा का 
पुनविवाह तो समाज में निषेघ है किन्तु विधुर पुरुषों के विदाह पर कोई प्रति- 
बन्ध नहीं है । यह अन्याय का प्रतीक है। विवाह के सम्बन्ध में पुरुष व स्त्री के 
अधिकार समान हैं। भरत: वे विधवा स्त्री का पुनविवाह घर्मंसम्मत मानते थे । 
उनके प्रत्यनों से !853 ई. में पुना में एक विधवा स्त्री का वित्राह सम्पन्न हुआ | 
866 ई, में ज्योतिराव ने विघवा विवाह को प्रोत्साहित करने के लिये एक संस्था 
' की स्थापना की । इस संस्था के प्रय॑त्तों से अ्रनेंक विधवा स्त्रियों का विवाह सम्मव 
हो सका । 


किन्तु रूढ़िवादी हिन्दू समाज में विधवा विवाह का व्यापक प्रचार नहीं हो 
सका । अतः ज़्योतिराव ने विघवा स्त्रियों की स्थिति सुधारने तथा उन्हें समाज में 
सम्मानजनक स्थान दिलाने के लिये एक अनाथालय की स्थापना की जहाँ गर्भवती 
हिन्दू विधवां के प्रसव तथा. उनके बच्चों के पालन-पोषण की व्यवस्था की गई । 
इस संस्था का मुख्य उंश्य अनाथ वच्चों को ईसाई बनने से रोकना था । इस 
अनाधालय का संचालन स्वयं ज्योत्तिराव तभा उनकी पत्नी सावित्री बाई के हाथों 
में घा। ज्योतिराव बच्चों को राष्ट्र की घरोंहर मानते थे । अतः वें दिन-रात 
पसनाथालय के बच्चों की देखरेख में व्यस्त रहते थे । ज्योतिराव का दत्तक पुत्र 
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यशवन्त भी इसी प्रनाधालय का बालक था । इस प्रकार ज्योतिराव ने विघवा स्त्रियों 
के कल्याण के लिये श्रनेक कार्य किये । | 


त्यशोघक समाज की स्थापना-ज्योतिराव ने,अ्रपने विचारों का प्रचार . 

करने तथा निम्नवर्ग के लोगों को ब्राह्मणों के प्रभ्नुत्व से मुक्त कराने के लिये 24 
सितम्बर, 873 ई, को 'सत्य शोधक समाज? नामक संस्था की स्थापना की | इस 
संस्था का उद्द श्य शूद्र भर अ्रस्पृश्य जातियों को - अपने अ्रधिकारों के प्रति जागृत 
करना और इन श्रधिकारों की प्राप्ति के लिये संघर्ष को प्रेरित करना था। ज्योति- 
राव ने इस संस्था के माध्यम से निम्नवर्ग को मानसिक और धाभिक दासता से 
मुक्ति पाने के लिये प्रेरित किया । सत्य शोधक समाज की सदस्यता के द्वार सभी 
वर्यो और सम्प्रदायों के लोगों के लिये खुले थे। इस समाज के सदस्य को मगवान 
खाण्डेराव के नाम से इसके सिद्धान्तों और ब्रिटिश शासन के प्रति निष्ठा की शपर्थ 
लेनी पड़ती थी | सत्य शोधक समाज' के प्रमुख सिद्धान्त निम्नलिखित थे--- 

(!) समस्त मनुष्य एक ही ईश्वर की सन्‍्तान हैं.और ईश्वर सबका' 
संरक्षक है । 


(2) जिस प्रकार माता-पिता का श्रनुग्रह प्राप्त करने लिये किसी मव्यस्थ की. 
आवश्यकता नहीं होती । उसी . प्रकार ईश्वर का श्रनुग्रह प्राप्त करने के लिये भी 
ब्राह्मणों की मध्यस्थतां श्रावश्यक नहीं है । 


(3) इन सिद्धान्तों को स्वीकार करने वाला प्रत्येक व्यक्ति इस संस्था का 
सदस्य बन सकता है । * 


प्रत्येक रविवार को इस समाज की साप्ताहिक बेठके होती थी जिसमें हिन्दू 
समाज की जातिप्रथा, मू्तिपूजा, अन्ध-विश्वासों तथा ब्राह्मणों की श्रेष्ठता को 
आलोचना की जाती थी श्ौर लोगों को शिक्षा प्राप्त करने, स्वदेशी वस्तुओं का श्रयोग 
करने, कम खर्च तथा ब्राह्मणों के बिना सामाजिक एवं घामिक अनुष्ठान करनें तथा 
अन्ध-विश्वासों से मुक्ति पाने के लिये प्रेरित किया जाता था। ज्योतिराव का सत्य * 
अरेघक समाज अपनी समकालीन श्रन्य समाज सुधार संस्थाओं- ब्रह्म समाज और 
प्रा्थंवा समाज से भिन्न था क्‍योंकि इन दोनों संस्थाश्रों- का कार्यक्षेत्र बुद्धिजीवी वर्ग 
पक सीमित था और ये संस्थायें समाज में विकास की संमर्थक थी जबकि सत्य शोघक 
समाज का कार्यक्षेत्र जनसाधारण तक विस्तृत था और इसका उदंश्य सामाजिक 
ढांचें के आमूलचूल परिवर्तत. करमा था। सत्य शोघक समाज के प्रचारक ढ़ोल' 
-वजा-बजा कर निम्न वर्ग के लोगों में अपने विचारों का प्रचार करते थे और उन्हें 
उच्च वर्ग के शोपण से आगाह कर उससे मुक्ति के लिये प्रेरित करते थे । समाज में 
ब्राह्मणों के प्रभुत्व को समाप्त करने के लिये सत्य शोघक समाज ने ऐसी घामिक 
क्रियायें प्रतिपादित कीं जिनके सम्पादन के लिये ब्राह्मणों की श्रावश्यकता नहीं थी । 
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इस समाज ने ब्राह्मणों के बिना अनेक विवाह सम्पन्न करवाये। ज्योतिराव की 
मान्यता थी कि किसी घाश्िक कुत्य में ब्राह्मण भोज या दक्षिणा में दी जाने वाली 
राशि को शिक्षा के प्रसार में खर्च करना श्रेष्ठ दान है । 

ज्योतिराव तथा सत्य शोधक समाज के विचारों और सिद्धांतों ने हिन्द समाज 
के निम्न वर्ग में क्रांति उत्पन्न करदी . जिसके परिणामस्वरूप इस वर्ग में मवीन 
. चेतना का प्रादुर्माव हुआ । किन्तु इस संस्था के बढ़ते हुए प्रभाव से ब्राह्मण वर्ग 
' ऋोघित हो उठा भ्रौर उन्होंने इस समाज के सदस्यों को विभिन्न प्रकार से डराया- 
घमकाया । तिलक के मित्र विष्णुशास्त्री ने भी ज्योतिराव तथा सत्य शोधक समाज 
की कठु आलोचना की किन्तु सत्य शोधंक समाज निरन्तर श्रपने विचारों का 
प्रचार करता रहा.। 


ज्योतिराव की विचारघारा--ज्योतिराव समाज-सुधारक होने के साथ-साथ 
महान्‌ चिन्तक भी थे । उनकी पुस्तकों, कविताओों और भाषणों से उत्तकी विचार- 
घारा का ज्ञान होता है । ज्योतिराव के विचार अत्यन्त उदार ये । श्रतः उन्होंने 
सरदेव समानता, सदाचार, न्याय तथा सहिष्णुता का उपदेश दिया । उनकी मान्यता 
थी कि ईश्वर एक है और हम सब उसकी संतान होने के नाते परस्पर भाई-माई 
हैं श्रतः परस्पर विभेद और संघषे निरथंक है । यहाँ तक कि विधर्मी मुसलमान 
और ईसाई भी हमारे भाई हैं । ज्योतिराव ब्राह्मणों की श्रेष्ठता और विशेषाधिकारों 
के घोर विरोधी थे । उनका- कहना था कि ब्राह्मणों के विविध क्रियाकलाप निम्न 
वर्ग के शोषण का माध्यम है। उनकी. मान्यता थी कि आध्यात्म ज्ञान और घर्मे- 
ग्रन्थ ब्राह्मणों की बपौती न होकर सम्पूर्णो समाज की साभी सम्पत्ति है। जाति-प्रथा 


को वे ब्राह्मणों के स्वार्थ की उपज मानते थे । उनका कहना था कि विश्व में सत्या -;. 


ही एकमात्र धर्म है श्र सत्य की सदेव विजय होती है। ज्योतिराव के अनुसार 
माता-पिता की सेवा, नशीले पदार्थों का परित्याग, घामिक सहिष्णुता, सदेआचरण, 
असहाय वे अपाहिजों की सहायता और शासन के प्रति निष्ठा ही घर्में है। ज्योति- 
राव की मान्यता थी कि विचारों की अभिव्यक्ति, लेखन और प्रकाशन व्यक्ति का 
नेसगिक भ्रधिकार है. किन्तु इस अधिकार का प्रयोग इस प्रकार होना चाहिए 
जिससे दूसरों के अधिकार का हनन न हो । 
ु मूल्पांकन--ज्योतिराव फूले वास्तविक अर्थों में महान्‌ समाज-सुधारक थे । 
उन्होंने हिन्दू समाज में सदियों से पीड़ित और शोषित दलित वर्ग के उत्थान का 
' प्रयत्त कर समाज-सुधार आंदोलन को नई दिशा प्रदाव की । ज्योतिराव प्रथम 
व्यक्ति थे जिन्होंने हिन्दू समाज में व्याप्त जाति-प्रथा और ब्राह्मणों के प्रभुत्व को 
चुनौती दी और निम्न वर्ग के लोगों के लिए समान अधिकारों की माँग की । यद्यपि 
9वीं शताब्दी के अन्य समाज सुधार आझ्रांदोलनों ने भी जात्ति-प्रधा और ऊँच-नीच.. 
की भावना का विरोध किया था किन्तु निम्त वर्ग के उत्थान. के विचारों कोः- 
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साकार रूप देने का श्रेय ज्योतिराव को ही है । ज्योतिराव हिन्दू समाज को सांमा- 
जिक और न्यायिक समानता के आधार पर पुनर्गठित करना चाहते थे । इसके लिए 
उन्होंने 'सत्य शोधघक समाज” की स्थापना की ।' भारंतीय समाज में सुधार, निम्न 
वर्ग के उत्यान और स्त्री-शिक्षा:के विकास के क्षेत्र में ज्योतिरांव का योगदान 
विस्मरणोय हैं । इसलिए वीर सावरकर ने उन्हें 'क्रांतिकारो समाज _सुघारक 
आर महात्मा गाँधी ने उन्हें वास्तविक महात्मा? कहा है। भारतीय सं.विधान परिपद ... 
सूत्रधार डॉ. भीमराव अम्बेडकर ज्योतिराब को अपना सामाजिक गुरू मानते थे । 


पथियोसॉफिकल सोसायटी .. 


9वीं शताव्दी के भारतीय पुनर्जागरण आंदोलन में थियोसॉफिकल 
सोसायटी का महत्वपूर्ण योगदान है । थियोसॉफिकल सोसायटी द्वारा "संचालित 
सांस्कृतिक श्रांदोलन ने भारत के घामिक, सामाजिक और राजनीतिक जीवन को 
अत्यधिक प्रभावित किया । वियोसॉफी' (7]20509॥9) शब्द का प्रयोग सर्वप्रथम 
यूनानी विद्वान इम्ब्ीकस ने 300 ई. में किया .था । थियोसॉफी' , शब्द यूनानी 
भापा के 'घियोस! और 'सोफिया' शब्द से मिलकर बना है। 'थियोस' का भ्र्थ है--- 
ईश्वर और सोफिया? का अर्थ है--ज्ञान । इंस प्रकार थियोसॉफो का भ्रर्थ है--' 


ईश्चर ज्ञान । संस्कृत भाषा में ईश्वर ज्ञान के लिए ब्रह्म विंद्या शब्द का प्रयोग किया 
जाता है | 


भियोसॉफिकल सोसायटी एंक श्रन्तर्राष्ट्रीय संस्था थी । इस संस्था की 
स्थापना 7 सितम्बर, 875 :ई. को अमेरिका- के न्यूयार्क नगर में हुई थी । इसके 
संस्थापक एक रूसी महिला एच. पी. ब्लेवठास्की तथा अमेरिका के कर्नल एच, एस. 
आह्काट थे । इस संस्था की स्थापना के निम्नलिखित उद्देश्य थे-- . 


() प्रकृति के अ्रस्पष्ट नियमों की खोज करना और मानत्र की दैवीय शक्ति 
को स्पष्ट करना । ; 


(2) सब वर्मो के प्रति सहिष्णुता का व्यवहार करता झौर - उनमें समान 
तत्वों के श्रावार पर समन्वय स्थापित करना । 


(3) विश्व के प्राचीन घर, दर्शन और विज्ञान का अध्ययन्र और प्रसार 
करना । हु 


(4) विश्व वन्धुत्व एवं मानव समानता को मावना का विकास और प्रसार 
करना । _ 
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हे 879 ई. में ब्लेवंटास्की और कनेल भ्राल्काट स्वामी दयानंद के निमन्‍्धशा 
पर भारत झाये । यहाँ उन्होंने हिन्दू धर्म और समाज का निकट से श्रध्ययन्न किया 
श्ौर हिन्दू धर्म तथा समाज में व्याप्त कुरीतियों को दूर फरने का भ्राह्वान कियां । 
कनंल माल्काट ने हिन्दू धर्म के गुणों पर प्रकाश डालते हुए कहा कि हिन्दू धर्म 
विश्व का सर्वश्रेष्ठ घर्में है. और सम्पूर्ण सत्य इसमें निहित है। कर्नल शआ्राल्काट ने 
वियोसॉफिकल सोसायटी के उद्देश्यों पर श्रकाश डालते हुए कहा कि उनका उद्देश्य 
भारतीयों को उनके प्राचीन गौरव भौर महानता का स्मरण) कराना है ताकि वे 
अपनी खोयी हुई प्रतिष्ठा को फिर से प्राप्त कर सके । चूंकि यह विचार स्वामी 
दयानंद के विचारों के भनुरूप थे भ्रतः 88] ई. तक झ्राल्काट श्र ब्लेबटास्की 
आर्य समाज के साथ मिलकर हिन्दू धर्म: के गौरव,की पुनसंथापना करने तथा ईसाई 
घम के बढ़ते हुए अभाव को रोकने का प्रयत्न करते रहे. किन्तु उनका यह सहयोग 
प्रधिक स्थायी नहीं रह सका क्योंकि स्वामी दयानंद वेदों को अ्रपौरुषेय (ईश्वरीय 
जान) मानते थे जिसे धियोसॉफिकूल सोसायटी के प्रवर्तेक स्वीकार नहीं करते थे । 
अत: उन्होंने 886 ई. में मद्रास के निकट झडयार में घियोसॉफिकल सोसायटी का 


केन्द्र स्थापित किया । अब यह संस्था स्वतन्त्र रूप से श्रपने विचारों का प्रंसार करने 
लगी । 7 


, पियोसॉफिकल सोसायटी के सिद्धान्त- इस संस्था के अनुसार मनुष्य का 
अचधार-विचार शुद्ध रहना चाहिए। ये लोग सब- घ्मों के मौलिक सिद्धान्तों.में 
विश्वास करते हैं। ये लोग धर्म परिवर्तन को भ्रच्छा नहीं मानते, इस कारण प्रत्येक 
'मे का अनुयायी इस सोसायटी का सदस्य हो सकता है । कर्मों के फल और पूर्व- 
नम में इनका विश्वास है। प्रत्येक मनुष्य को अपने कर्मों का फल भोगना पड़ता है। 
कैवल भाग्य-मरोसे निष्क्रिय बने रहना मू्खता है । प्रतः मानव को पैये, संयम भर 
साहसधृवंक सभी कठिनाइयों का सामना करना चाहिए | ये लोग अंवतारवाद में भो 
आस्था रखते हैं। इन लोगों में जाति-पांति का भेद-माव नहीं है । झ्ात्मा परमात्मा 
'ा अंश है। समस्त आत्माएँ समान हैं । इनका विश्वास है कि इस लोक के अतिरिक्त 
एक और लोक है जहाँ आत्माएँ निवास करती हैं जो इस लोक की आत्माओ्रों की 
सदा सहायता करने को- तत्पर रहती हैं । इस संस्था ने हिन्दुओं में प्रात्म-विश्वास - 
आशत करते हुए.बताया कि वांस्तव में हिन्दू धर्म विश्व में सबसे श्रेष्ठ है । हिन्दुलों- 
को अंपने घ॒र्म की बुराइयों को दूर करंके उसके महत्व को विश्व में प्रसारित करना 


चाहिए । 


ु आओमती एनीबीसेन्ट--मारत में थियोसॉफिकल सोसायटी द्वारा संचालित 
आन्दोलन को प्रभावशाली नेतृत्व श्रीमतो एनीदीसेन्ट ने प्रदान किया । वे एक अंग्रेज 
महिला थी जो हिन्दू धर्म और संस्कृति से ग्रत्यन्त प्रभावित थी। आधुनिक हिन्दू 
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घामिक पूनदत्यान मे एनीवीसेन्द का योगदान अत्यन्त महत्वपूर्ण है । श्रीमती एनीबी- 
पेस्ट का जन्म 847 ई. में इंग्लैंड में कुलीन परिवार में हुआ था । इनके माता- 
पिता आयरलैंट के निवासी थे । एनीवीसेन्ट ने उच्च शिक्षा प्राप्त की थी।वे 
प्रमावजाती प्रचारक और ओजर्वी देखिका थी । 866 ई. में उनका विवाह फ्रेन्क 
बीसेन्ट नामक पादरी से हुआ. किन्तु वेचारिक' मतभेद के कारण 3873 ई. में 
दोनों में तलाक हो गया | इसके बाद वे अगले 20 वर्षो तक इंग्लैंड के विभिन्न राज- * 
नोौतिक और सामाजिक सुधार आान्दोलनों से जुड़ी रहीं । श्रीमती एनीवीसेन्ट, प्रारम्भ 
में नास्तिक विचारधारा की थी . हिन्‍्तु ब्लैवटास्क्री की पुस्तक दी सीफ़रेंट डाकिट्रना 
के भिचारों से प्रभावित होकर 0 मई, 889 को वे थियोसॉफिकल सोसायटी की 
सदस्य वन गयी । हिन्दू धर्म और संस्कृति से प्रभावित होकर 6 चवम्बर, 893 
ईस्वी को श्रीमती एनीवीसेन्ट भारत आयी । उनका भारत आगमन उनकी 
प्राव्यात्मिक यात्रा की शुरूआत थी । वे हिन्दुओं के पुनर्जन्म के विचारों से अत्यन्त 
प्रमावित थी । उनका विश्वास था कि पूर्व जन्मों में वह हिन्दू थी _अत्तः भारत आते 
ही उन्होंने मारतीय वेशभूषा, खान-पाद और रहन-सहन अ्रपता लिया और हिन्दू 
तीर्थों की यात्रा की । काशी उन्हें अ्रत्यधिक प्रिय था अतः उनका अधिकांश समय 
गद्दी व्यतीत हुआ । यहाँ रहकर उन्होंने रामायण तथा महामारत की कथायें लिखीं 
कौर गीता का अनुवाद किया । एनीवीसेन्ट ने समस्त भारत का भ्रमण किया भर 
वम्बई से वनारस तथा मद्रास से पेशावर तक हिन्दूं धर्म और संस्कृति पर अनेक 
झोजस्वी व प्रभावशाली मापरा दिये । कनंल श्राल्काट की मृत्यु के वाद907में वे 
धियोसॉफिकल सोसायदी की अध्यक्ष बनी । 


घामिक क्षेत्र में योगदान-- श्रीमती एनीवीसेन्ट को हिन्दू धर्म से अ्रभाध प्रेम 
था । उनकी मान्यता धी कि हिन्दू: धर्म विश्व का सर्वश्रेष्ठ घ्मं है । 94 ई. में 
उन्होंने अपने एक भापण में कहा था कि “49 वर्षों के गम्मीर चिन्तन के बाद में 
“इस निष्कर्ष पर पहुँचो हो कि विश्व के सभी धर्मों में मुरसे हिन्दुत्व के समान कोई 
धर्म इतना पूर्ण, वैह्ञानिक, दर्शनयुक्त एवं श्राध्यात्मिकता से परिपूर्ण बिखाई नहीं - 
देता । जितना श्रधिक तुमको इसका सान होगा, उतना ही अभ्रधिक तुम इससे प्रेम 
रखोगे ।” भारत झौर हिन्दुत्व के परस्पर भ्रन्योन्याश्रित सम्बन्धों के बारे में उन्होंने 
झघपने एक भाषण में कहा था “हिन्दुत्त ही भारत का प्राण है, हिन्दुत्व घह मिट्टी है 
जिसमें भारत का मूलगड़ों हुआ है । यदि"यह मिट्टी हटाई गई तो भारत रूपी वक्ष 
सूख जायेगा । हिन्दुत्व के बिना सारत का कोई सविष्य नहीं है। भारत में श्राथय 
पाने वाले अनेक धर्म हैं, अ्रनेक जातियां हैं, किन्तु इनमें से किसी की भी शिरा भारत 
के ग्रतोत तक नहीं पहुंची है । इनमें से किसी में भी यह शक्ति नहीं है कि भारत 
फो एक राष्ट्र के रूप में जीवित रख सके । इनमें सें प्रत्येक भारत,से लोप हो जाय ' 
तब भी सारत, भारत हो रहेगा किन्तु यवि हिन्दुत्व लोप हो गया तो शेष कुछ 
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भी नहीं बचेया ।” उनकी मान्यता थी कि “भारत श्र हिन्दुत्व की रक्षा भारतवासी 
झौर हिन्दू ही कर सकते हैं ।” 


श्रीमती एनीबीसेन्ट ने हिन्दू धर्म की महत्वपूर्णा सेवा की । राजा राममोहन 
राय तथा स्वामी दयानन्द आदि ने हिन्दू धर्म की मूर्ति पूजा, तीर्थ यात्रा, श्रवतार- 
वाद, ब्रत तथा अनुष्ठान आदि की तीज आलोचना की थी । किन्तु एनीवीसेन्ट की 
दृष्टि आलोच्रनात्मक न होकर उदार थी । उन्होंने हिन्दुत्व की सभी मान्यताग्रों को 
निरपेक्ष रूप से स्वीकार कर लिया । उन्होंने अपने भाषखों में हिन्दू धर्म की मू्ि- 
पूजा, बहुदेववाद, अवतारवाद, यज्ञ, पुनर्जन्म, तीर्थ यात्रा, ब्रत तथा घारमिक अनुष्ठानों 
श्रादि की मान्यंताओं का तकंपूर्णा और वैज्ञानिक ढंग से समर्थन किया । श्रीमती 
एनीबीसेन्ट के इन विचारों से हिन्दुओं में हीनता की भावना समाप्त होकर नवजीवन 
का संचार हुआ्रा और अपने धर्म में श्रास्था जागृत हुई । 


एनीबीसेन्ट का योगदान 


जिस समय एनीबीसेन्ट भारत श्राई उस समय हिन्दुओं की स्थिति दयनीय 
थी | शताब्दियों से विधर्मी शासकों के अत्ण चारों ने हिन्दू घर्म को महान्‌ श्राघात 
पहुंचाया था । अंग्रेज भी अपनी शिक्षा पद्धति और ईसाई मिशनरियों के द्वारा हिन्दू 
धर्म श्ौर संस्कृति को नष्ट करने के लिए प्रयत्नशील थें। अंग्रेजी शिक्षा प्राप्त 
भारतीय भी हिन्दू घर्मं और संस्कृति से मुख मोड़ कर ईसाई धर्म और पाश्चात्य 
संस्कृति की ओर आक्ृष्ट हो रहे थे । इन बाह्य ग्राघातों के साथ हिन्दू धर्म को अपने 
स्वयं के सुधारकों की श्रालोचनाओं को. भी सहना पड़ रहा था । ऐसी परिस्थितियों 
में श्रीमती एनीबीसेन्ट ने हिन्दुओं की प्राचीन परम्पराओं, मान्यताओों और कमंकांडों 
का तकंपूर्ण ढंग से समर्थन किया जिसके फलस्वरूप हिन्दुओं में अपने धर्म के प्रति 
आस्था और भ्रात्मसम्मान की भावना जागृत हुई। एक अंग्रेज महिला को हिन्दू 
धर्म का गुणगान करते और हिन्दू की भांति जीवन व्यतोत करते देखकर हिन्दुओं 
के मस्तिष्क में यह बात बैठ गई कि उनका धर्म हीन न होकर श्रेष्ठ है । 


शक्षशिक तथा सामाजिक क्षेत्र में योगदान--श्रीमती एनीवीसेन्ट ने शैक्ष- 
णिक ओर सामाजिक क्षेत्र में अनेक महत्वपूर्णां कार्य किये ।' शैक्षणिक क्षेत्र में उनकी 
मान्यता थी कि शिक्षा में - शिष्टता, महानता, मित्रता, सेवा तथा त्याग आदि गुणों 
का समावेश अनिवायं- है । - वे अंग्रेजी शिक्षा की समर्थक थी किन्तु वे शिक्षा भें 
आध्यात्म- तथा राष्ट्रीयता की भावना आवश्यक मानती थी'। उनका विचार था कि 
भारतीय शिक्षा में उसके' अतीत के गौरव का उल्लेख झावश्यक है । उनके शिक्षा- 
सम्बन्धी विचार कट्टर हिन्दू विचारकों के अ्रनुरूप थे । अपने विचारों को व्यावहारिक 
रूप देने के लिए उन्होंने बनारस में केन्द्रीय हिन्दू महाविद्यालय स्थापित क्रिया जो 
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कालान्तर में हिन्द विश्वविद्यालय: के रूप में विकसित हुआ । इसके अतिरिक्त 
_ एनीबीसेन्ट ने थियोसॉफिकल सोसायटी के मुख्यालय अडयार में भी एक स्कूल और 
हलिज की स्थापना की जी आज भी चल रहा 


इसके अभतिरिक्त एनीवीसेन्ट ने हिन्दू-समाज में व्याप्त बाल-विवाह, कन्या- 
बच, बहुपत्नी प्रथा श्रादि वुराइयों का घोर विरोध किया श्र उन्हें दूर करने का 
प्रयास क्रिया । उन्होंने स्त्री स्वतन्त्रता तथा विघवा विवाह का भी-समर्थव किया । 


राष्ट्रीय जागरण में घोगवान--20 वर्षों तक घाम्िक, सामाजिक झौर 

क्षणिक क्षेत्रों में कार्य करने के पश्चात्‌ एनीवीसेन्ट ने सन्त 93,ईमें राजनीति के 
ज्षेत्र में पदापंसा किया । भारतीय राष्ट्रीय जागरण में ,उनका योगदान अत्यन्त 
अशंसनीय है। भारत को अपनी मातृभूमि मानने के बाद वे भारत को राजनीतिक 
स्वतन्त्रता दिलाने की समर्थक वन गई थी। श्रीमती एनीबीसेन्ट तथा तिलक के 
राजनीति में श्राने के: पूर्व मारतीय राजनीतिक जागरण शिक्षित भारतीयों तक 
सीमित था । ये लोग अपनी माँगों ,तथा समस्याओं-के बारे में विनम्र भाषा में 
अस्ताव पारित-करते थे । दूसरे शब्दों में भारत का राष्ट्रीय जागरण जन आंदोलन 
'नहीं घा। किन्तु एनोवीसेन्ट कुशल राजनीतिज्ञ थी -' श्रतः उन्होंने भारतीय राज- 
नीतिक जागरण को प्रचार औौर प्रसार के माध्यम से" जनसाधारण तक पहुँचाने का 
बीड़ा उठाया । उन्होंने: 'क्ॉमनवील' तथा न्यू इण्डिया” नामक समाचार-पत्रों के , 
माध्यम से भारतीय स्वतन्त्रता के विचारों को प्रचारित किया [9 6|ई: में वह ' 
तिलक के होमरूल भाांदोलन में शामिल हो गई । 'अतः मद्रास सरकार ने उन्हें बन्दी 
चना कर कटी भेज दिया किन्तु जन आरांदोलच के कारण उन्हें शीघ्ष रिहा कर 
दिया गया । !97 में एनीवीसेन्ट निविरोध कांग्रेस की श्रष्यक्ष वनी । कांग्रेस ने 
नेक ' अध्यक्षता में अनेक महत्वपूर्ण प्रस्ताव पारित किये ॥ 99ई.मैं भारतीय 
राष्ट्रीय आंरोज्न की वागडोर महात्मा ग्रांघी ने संभाल ली । झ्रतः श्रीमती एनीवीसेंट 
उस क्षेत्र की पृष्ठभूमि में चली गई। 4928 से 933ईक्रा समय उनके लिए 
असफलताओों और निराशाशओं से परिपूर्ण था। 20 नवम्बर, 4933.को अडयार में 
उनकी मृत्यु हो गई । 


६ हू 

एनीवीतेन्ट का सुल्यांकन--श्रीमती एनीवीसेन्ट जन्म से श्रंग्रेज होते हुए भी 
हृदय से पूर्णतया भारतीय थी । उन्होंने हिन्दूं धर्म क्रे यौरव श्र मान्यताओं को 
युनस्थाप्रित करने के लिए श्रकथनीय प्रयास किये । सामाजिक, शैक्षणिक तथा 
राजनीतिक पुनर्जागरण में भी उन्होंने सक्रिय भूमिका निभाई। एनीवीसेन्ट महान्‌ 
व्यक्तित्व की घनी थी। मस्तिष्क भर झात्मा की दरढ़ता, अपने आदर्शों के प्रति पूर्ण 
जागरूकता, श्रोजस्वी वक्ता तथा अ्रद्मुत राजनीतिक,सूक्ष्म इष्टि आदि उनके व्यक्तित्व 
के भद्वितीय गुख थे । उनके इन गुणों के सम्बन्ध में काउस्ट कौसरलिंग ने कहा था 
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कि “उनका व्यक्तित्व एक भ्रद्धितीय केन्द्र से शासित होता है। झाने वाला समय ही 
उनकी विश्व सयस्याझ्रों के प्रति पहुँच, मारतीय आत्मसम्नान के सन्देश, सहिष्णुता, 
झात्मिक पुनरत्थान तेथा भानव व्यक्तित्द की पवित्रता का सन्देश श्रादि को उजागर” 
कर सकेगा” उनके बहुक्षेत्रीय कार्यो के सम्बन्ध में श्री सी. आर. रेड्डी ने लिखा है 
कि “श्रीमती बीसेन्ट किस दिशा सें महान्‌ नहीं थीं धरोर थे किस क्षेत्र में अ्रग्नणी नहों 
थीं? उन्होंने विश्व के समस्त देशों श्रौर जातियों के जीवन' झौर संस्कृति के प्रत्येक 
भाग में नवजीवन प्रदान किया । समाज सुधार,- उपद्र झ्रांदोलन, राष्ट्रीयता, स्वाभि- 
: 'मान| एवं विश्य बन्धुत्व की सावना पेंदा करने श्ादि में श्रीमती बोसेन्ट की तुलना 

में किसी ग्रन्य व्यक्ति ने इतने गतिमान कार्य नहों फिये होंगे !” उनकी मृत्यु पर 

उनके गुणों का उल्लेख करते हुए श्री के. एस. वेंकटरभरण . ने कहा था कि “उनका 
जीवन सत्य तथा शांति की खोज में एक महान्‌ प्रयास था। वे अपनो शताब्दी की 
सबसे बड़ी मानवताबादी सहिला थो । वे मानव कल्याण के लिए. सतत्‌ प्रयल्शशील 
रहीं भौर 80-वर्षोत्िक रचनात्मक कार्यो में लगी रहीं । घुश्किल से किसी स्त्री या 
पुरुष को भ्रपने जीवनकाल में इतना निःस्वार्थ और निष्ठापुर्णा सेवा काल मिल 
पायेगा ।” श्रीमती एनीवीसेन्ट को श्रद्धांजलि भ्रपित करते हुए महात्मा गाँधी ते कहा 
था कि “जब तक भारतवर्ष जीवित है, एनीबीसेंट की सेवायें भी जोबित रहेंगी । 
उन्होंने भारत को अपनी जन्मभूमि मान लिया था ) उनके पास देने योग्य जो छुछ, 
भी था, भारत के चरणों में श्रपित कर दिया था । इसलिए दे भारतवाएसियों को 
वृष्टि में इतनी प्यारों और श्रद्धेप हो गयीं ।” पं. जवाहरलाल नेहरू ने उनके 
सम्बन्ध में कहा था कि “वे झ्राज की पीढ़ी के लिए तो केवल एक नाम के रूप में हो 
है परन्तु अपनो पोढ़ी में वे एक महान्‌ व्यक्तित्व यो भ्रोर निःसन्वेह उन्होंने मारत की 
आजादी की यात्रा में महत्वपूर्ण मुसिका झदा की थी ।” 


7 
'तिलक और गांधी का सामाजिक 
तथा सांस्कृतिक महत्व 


(802ांत्रा थातवे एप्माप्ता'€ #ांशाल््रा26€ 0 पावर भाते 
_____॒______[______॒ __________[_[_॑ी. रजथाता) 





आवुनिक भारत के पुनर्जागरण आन्दोलन में बांलगंगाधर तिलक और 
महात्मा गाँवी का महत्वपूर्ण योगदान है। यद्यपि इन दोनों विभूतियों का प्रधान 
कार्यक्षेत्र राजनीति था किन्तु इन्होंने भारतीयों में राजनीतिक चेतना-जगाने के साथ- 
साथ हमारी सांस्कृतिक चेतना के पुनरु त्यान तथा सामाजिक वुराइयों को दूर करने : 
के क्षेत्र में मी उल्लेखनीय कार्य किया था। अ्रतः भारतीय संस्कृति के इतिहास में 
इनका स्थान अत्यन्त गौरवपूर्ण है। न्‍ 


बाल गंगाधर तिलक 


भारत के पुनर्जागरण के आन्दोलन में लोकमान्य बाल गंगाधर तिलक का 
गौरवशाली स्थान है । उनकी गणना भारत के उन महान्‌ नेताओं में कौ जाती है 
जिनका जनता से सीधा सम्पर्क था और जिन्होंने समय की विचारधारा को परिवतित 
किया । वे! एक उच्च कोटि के देशमक्त ही, नहीं भपितु देश-मक्तों के शिरोमणि थे । 
वे सच्चे हृदय से मारत तथा मारतवासियों की उन्नति चाहते थे तथा इसके लिए उन्होंने . 
अपने 40 वर्ष के राजनैतिक जीवन में भारत. के प्रति श्न्याय तथा भारतवासियों 
की बेदना को निर्मयता से प्रकट किया | इसके लिए उन्हें कई प्रकार के कंष्ट तथा 
जेल-यातनाएँ मी सहन करनी पड़ीं, परन्त इस कप्टों में भी उन्होंने निःस्वार्थ देश- 
* भक्ति, भ्रदम्य साहस, श्रनुपम त्याग तथा रृढ़े निश्वय का परिचय दिया तथा भारत- 
वासियों में नये प्राण फूक कर उन्हें निर्मीक तथा साहसी वना दिया । उन्होंने भारत 
के सामाजिक, घामिक, सॉस्क्रेतिक और राजनीतिक पुनरुत्थान में अ्रमृल्य योगदान 
दिया। उनकी विलक्षण बुद्धि,'रढ़. इच्छाणक्ति और देशसेवा की बेदी. पर किए गये 
उनके श्रश्नृतपृव वलिदानों ने उन्हें पहले महाराष्ट्र का तथा बाद में सम्पूर्ण मारत का 
छम्रहित सम्राट बना दिया था । 
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तिलेक का जोवन वस-राष्ट्रवाद के महान्‌ पुजारी, उत्कृष्ट देशभक्त, स्वराज 
के उदघोषक झौर महान्‌ लोकतन्न्नरवादी लोकमान्य वाल गंगाघर तिलक का जन्म : 
23 जुलाई ०26हैं/को महाराष्ट्र के रत्नाग्रिीरी नामक स्थान पर एक चितपावन 
ब्राह्मण परिवार-में हुआ था .। इनके पिता गंगाघर राव एक शिक्षक थे और उनकी 
' माता पावेती बाई उदार विचारों वाली धर्मपरायण महिला थी। तिलक के जक्रा' 
का नाम. केशवराव तथा पारिवारिक नाम बलवन्तराव था किन्तु परिवार के 
सदस्य उन्हें स्नेह से 'बाल' के नाम से पुकारते थे । भ्रागे चलकर उनका यही नाम 
सार्वजनिक जीवन में भी लोकप्रिय हुआ । महाराष्ट्र में प्रचलित परम्परा के अनुसार 
पिता का नाम सम्मिलित करते हुये उन्हें बालगंगाघर कहा जाने लगा । वाल्यावस्था 
में तिलक. को उनके शिक्षक पिता ने- संस्कृत, गणित झौर मराठी की समुचित शिक्षा 
प्रदान की। बाद में उन्होंने श्रपनी प्रारम्भिक शिक्षा पूना के एक विद्यालय में प्राप्त 
की । दुर्माग्य से ॥0 वर्ष की आयु मैं तिलक की माता का देहान्त.हो गया । उनके पिता 
गंगांधर राव परम्परावादी विचारों|के थे। भझ्रतः 5 वर्ष की भ्रायु में उन्होंने तिलक 
का विवाह तापीबाई से कर दिया । उसी वर्ष 87॥/ई: उंनके पिता का देहान्त हो 
गया । भ्रतः तिन्क को अनेक कठिनाइयों कासामनत| करना पड़ा परन्तु उन्होंने श्रपना 
अध्ययन जारी रखा। तिलक श्त्यन्त मेघावी छात थे । 876 ई. में उन्होंने वी. ए. , 
की परीक्षा प्रथम श्र॑णी से उत्तीर्ण की और 879 .ई. में एलएज. वी. की उपाधि. 
प्राप्त की । 


शिक्षा की समाप्ति के बाद तिलक ने सार्वजनिक जीवन में प्रवेश किया तथा 
अपना सम्पूर्ण जीवन मां सरस्वती तथा भारत माता की उपासना में लगा दिया । 
_ तिलक के सार्वजनिक जीवन का प्रारम्भ एक शिक्षाविद्‌ के रूप में हुम्ना । वे विद्यार्थी 
जीवन से ही ईसाई मिशनरी स्कूलों की पद्धति के आधार पर निजी विद्यालय 
: स्थापित करने के इच्छुक थे । अतः उन्होंने अपने एक मित्र विष्णुशास्त्री के सहंयोग 
से । जनवरो, 880 को 'न्यू इंगलिश स्कूल! नामक विद्यालय की स्थापना की 
जिसका उद्देश्य निर्धन विद्याथियों को शिक्षा| प्रदान करना था। तिलक उद्रवादी 
विचारधारा के समर्थक थे। अतः अपने विचारों के प्रसार के लिए वे शीघ्र ही 
पत्रकारिता के क्षेत्र में कूद पड़े । 880 में उन्होंने श्रपने मित्रों श्रागारकर चिपलण- 
कर तथा नामजोशी की सहायता से श्रंग्रे जी माषा में 'मराठा' और मराठी भाषा 
में केसरी! नांसक समाचार-पत्रों का प्रकाशन आरम्म किया। तिलक और. 
आगारकर इन पत्रों के सम्पांदक थे । प्रारम्भ में 'मराठा और किसरी' समाचार-पत्रो 
में साहित्य, विधि घर्म, इतिहास और श्राथिक नीति आदि पर लेख प्रकाशित किये जाते 
ये किन्तु शीघ्र ही इनको मुख्य विषय राजनीति हो गया । डॉ. कीट के अनुसार 
' “'ुन पत्रों का लक्ष्य देश की तत्कालीन परिस्थितियों तथा ब्रिटेन की राजनीतिक 
नीतियों का निर्मोकतापुर्वक सही चित्रण कंरना था ।” तिलक ने इन पत्रों के माध्यम - 
से सरकार की अन्यायंपूर्ण नीति की कटु श्रालोचता आरम्म कर दी जिससे जनता 
में राजनीतिक चेतना उत्पन्न हुई । 
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तिलक अपनी शिक्षा योजना को सम्पूर्ण महाराष्ट्र में. क्रियान्वित करना 
चाहते थे । भतः उन्होंने !884 ई., में पूना में एंक-सा्वजनिक सम्मेलन का आयोजन 
किया । इस सम्मेलन में उन्होंने महाराष्ट्र में शिक्षा के विकास के लिये 'डेकेन 
ऐज्कैशमनल सोतप्तायटी नामक संस्था की स्थापना की । जनता ने इस संस्था 
को पर्याप्त सहयोग पभ्रौर समर्थन प्रदान किया । इस संस्था ने'2 फरवरी, !885 को 
एक आदटस कॉलेज की स्थापना की जिसका नाम 'फर्य सन कॉलेज रखा गया । 
तिलक के इन प्रयत्नों ने महाराष्ट्र में शिक्षा के विकास के क्षेत्र में क्रान्ति ला दी । 

889 ई. में तिलक ने 'डेकेन ऐजूकेशनल सोसायटी” को त्याग दिया श्र 
अपनी समस्त शक्ति महाराष्ट्र के राष्ट्रीय श्रान्दालन को सुसंगठित करने में, लगाने का 
निश्चय किया । [889 ई. में तिलक ने एक प्रतिनिधि के रूप में पहली वार कांग्रेस 
अधिवेशन में भाग लिया । उस समय कांग्रेस में उदारवादियों का प्रभुत्व था। 
तिलक उग्रवादी विचारों के ये अ्रतः उन्होंने कांग्रेस की नम्न और प्रार्थना की नीति 
की आलोचना करते हुए उसमें प्रिवर्तत की माँग की । इसी समय तिलक ने ब्रिटिश 
सरकार द्वारा पारित सम्मतिवयः विधेयक'का तीत्र विरोध किया क्योंकि वे भारतीयों 
के सामाजिक जोवन में ब्रिटिश सरकार के हस्तक्षेप के विरुद्ध थे । इसके बाद उन्होंने 
अपने साप्ताहिक पश्चों के माध्यम से राष्ट्रीयता की माचना के विकास का साहसिक 
कार्य किया । महाराष्ट्र के लोगों में नवीन चेतना, देशभक्ति तथा वीरता की भावना 
जागृत करने के लिये उन्होंने ।893 ई. में गणपति उत्सव शझ्ौर 895 ई. में 
“शिवाजी उत्सव मनाने की परम्परा डाली । 

896 ई में बम्बई प्रान्त में मीपण श्रकाल पड़ा । सरकार ने इस समय 
जनता की कोई सहायता नहीं की जिसके फलस्वरूप हजारों व्यक्ति काल का ग्रास 
चन गये । तिलक ने प्रपने समाचार-पत्रों के माध्यम से इस सम्बन्ध में सरकार की 
तीव्र श्रालोचना की श्रौर जनता को प्रपने श्रथिकारों के प्रति जाशइत करने का 
महत्त्वपूर्ण कार्य किया । इस अवसर पर तिलक ने सार्वजनिक सहयोग से श्रकाल 
पीड़ितों की सहायता में मी कोई कसर नहीं छोड़ी । अकाल की विभीषिका की 
समाप्ति से पूर्व ही 897 ई. में सम्पूर्ण महाराष्ट्र में प्लेप की महामारी फैल गई । 
सरकार ने पूता में प्लेग की रोकथाम का कार्य सेना के सुपुर्द कर दिया जिससे जनता 

. की अत्यधिक कष्ट हुआ क्योंकि ब्रिटिश सैनिक रोग की जांच के बहाने, भारतीय 
महिलाओं से अभद्र व्यवहार करते थे । तिलक ने अपने समाचार-पत्रों के माध्यम 
से सनिकों के इस दुव्येबहार की कटु आलोचना की । इससे जनता में सरकार विरोधी 
भावना मड़क उठी और दामोदर चापेंकर नामक एक युवक ने पूना के प्लेग कमिश्नर . 
रेण्ड तया उसके सहायक एयर्स्ट की हत्या कर दी । सरकार ने तिलक पर उस युवक 
को, मड़काने का आरोप लगा कर उन्हें 8 महीने के कठोर कारावास की सजा दे 
दी । तिलक को दी गई सजा की सर्वत्र तीव्र निन्दा की गई | तिलक पर चलाये गये 
मुकदमें श्रीर उन्हें दी गई सजा ने उन्हें सम्पूर्ण भारत में प्रसिद्धि दिला दी । इस 
सम्बन्ध में प्रो. जे, पी. सुद ने लिखा है कि “तिलक को कारावास का दण्ट मिल्षमा 
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एक ब्रखिल भारतीय महत्व की घटना थी**“इसने राष्ट्रीय श्रान्दोलन के इतिहास में 
एक नवीन अध्याय का सुत्रपात कर दिया । इसने श्रात्म-बलिदान तथा झात्म-निर्मरता 

' के एक नवोन युग का समारम्भ किया ।” | 
]898 से 905 ई. तक तिलक ने केसरी” और 'मराठा' समाचार-पत्रों के 
माध्यम से ब्रिटिश सरकार .की नीतियों की कटु आलोचना की और उग्रवादी विचारों 
'का प्रसार किया | 905 ई. में ब्रिटिश सरकार द्वारा बंगाल का विभाजन किये जाने 
* की उन्होंने तीव्र आलोचेना की । तिलेक कांग्रेस की नम्नर और प्रार्थना की नीति को 
प्षिक्षावृत्ति' की संज्ञा देते थे । उनकी मान्यता थी कि अंग्रेज अपने आप भारतीयों 
को 'स्वराज्य' नहीं देंगे श्रपितु स्वराज्य की प्राप्ति के लिये सजीव और शक्तिशाली 
जनमत श्रावश्यक है- जो उनसे इसे छीन सके ।. इसलिए उन्होंने ।907 ई.के कांग्रेस 
अधिवेशन में उसकी नम्र नीति की कटु आलोचना की और अपनी स्वराज्य' की 
मांग को प्रमावशाली-तरीके से प्रस्तुत किया । उन्होंने शीघ्र स्वराज्य प्राप्त करने 
, के लिये काँग्रेस के समक्ष चार सूत्री कार्यक्रम प्रस्तुत किया जिसके द्वारा ब्रिठिश 
सरकार को भारतीयों को स्वेराज्य देने के लिये वाध्य किया जा सकता था । ये चार 
सूत्री कार्यक्रम इस प्रकार धा--() स्वदेशी वस्तुओं का प्रयोग, (2) विदेशी माल 
« तथा सरकारी. नौकरियों और उपाधियों का बहिष्कार, (3) राष्ट्रीय शिक्षा तथा 
(4) तक्रिय प्रतिरोध । तिलेक के इन विचारों के प्रभाव के फलस्वरूप कांग्रेस .दो 
दलों में विभक्त हो गई--() गरम दल (2) नरम दल । गरम दल के नेता तिलक 
थे और वरम दल के नेता गोपाल कृष्ण गोखले थे । कांग्रेस की इस फूट का लाभ 
“उठाकरब्रिटिश सरकार ने 908, में 'केसरी' में प्रकाशित कुछ सरकार विरोधी 
- लैखों के आधार पर तिलक को 6 वर्ष के कारावास की सजा देकर माण्डले (वर्मा) 
जेल भेज दिया । ह 


94ई.मिं जेल से मुक्त होने के बाद तिलक पुनः राष्ट्रीय आन्दोलन में कूद 
| । 96 ई, में उन्होंने स्व॒राज्य प्राप्ति के लिए होमरूल लीग की स्थापना की” 
और एनीवीसेंट के स्ौथ मिलकर होमरझूल आन्दोलन चलाया तथा समस्त .भारत में 
स्व॒राज्य प्राप्ति के लिए उत्साहवर्धक वातावरण तैयार किया। 96 ई. में 
एनीवीसेंट के प्रयस्‍्तों से कांग्रेस' के दोनों दलों में एकता स्थापित हो गई श्ौर तिलक 
3: कंग्रिस में सम्मिलित हो गये और अन्त तक उसके कर्मंठ सदस्य बने रहे ।. 
दा [920 ई. में भारत के इस महान्‌ देशभक्त स्वतन्त्रता सेनानी का वम्बई में 
हान्त हो गया । - 

तिलक झ्ौर भारतीय संश्कृति--लोकमान्य तिलंक केवल एक वक्ता, त्रिचा रक 
तथा उत्तेजना प्रसारित करने वाले नेता ही नहीं थे वरन्‌ एक यूढ़ राजनीतिज्न तथा 
# भारतीय संस्कृति. के महान उन्नायक भी थे भारतीय संस्कृति के उत्थान में उनका 
हक योगदान है । तिलक सनातनी हिन्दू थे और उन्हें श्रपने धमं,सभ्यताओरा 
.. | १ वर बड़ा चब था। वे सारतीय सभ्यता और संस्कृति को पाश्चात्य सम्यता 
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् र संस्कृति से श्रेष्ठ मानते ये । देश-प्रेम की मावना उनमें कुट-कूट कर मरी हु 
थी | ग्रतः वे मारत में राष्ट्रीयता के विक्रास का आधार हिन्दू धर्म श्ौर संस्कृति ह 

मा चाहते थे । राजनीतिक अधिकारों और स्वतन्त्रता प्राप्ति के लिये वे सांस्कृतिक 
एकता को परम झावश्यक मानते थे । उनकी मान्यता थी कि भारतीयों में परात्म-गौरव 
झौर राष्ट्रीय माचना तब ही पनप सकती है जब उनमें भपने - श्रतीत की. गौरवमयी 
संस्कृति के प्रति प्रेम शौर विश्वास उत्पन्न किया जाय । ग्रतः राष्ट्रीयता के प्रसार 
कक लिए उन्होंने उन्हीं सावनों का प्रयोग किया जो भारतीय संस्कृति के अनुकूल थे । 


ओ्रों में राष्ट्रीयवा की मावना भरने एवं उन्हें एकजुट करने के उद्देश्य से' 
तिलक ने गरापति उत्सव मनाना आरम्म किया । वैसे यह उत्सव महाराष्ट्र में बहुत 
प्राचीन कोल से अचेलित था । परन्तु तिलक ने इसे सामूहिक ढंग से मनाने की प्रथा का 
प्रचलन किया झोर इसे राजनैतिक रंग देकर राष्ट्रीय उत्सव का रूप प्रदान किया । 
प्रपने पत्र 'केसरो' के माध्यम से तिलक ने इस महोत्सव को महाराष्ट्र की. जनता में 
सोकप्रिय वना दिया । विभिन्न नगरों तथा ग्रामों में गंशपति संस्थाएँ खोली गई 
जहाँ पर लोग शारीरिक व्यायाम जादि करते थे । इसमें मुसलमानों ने भी भाग 
लिया । तिलक ने इस महोत्सव का आयोजन सम्पूर्ण महाराष्ट्र में करवाया इस 
झवसर पर मापणा, सांस्कृतिक कार्यक्रमों का आयोजन होता था जिनका उद्देश्य जन- 
मानस में राष्ट्रीय एकता की भावनाएँ मरना, संस्कृति के धति प्रेम पैदा करता और 
जनता के आत्मवल एवं सम्मान में वद्धि करना था । इस ,प्रकार शर्न: शर्त: इस 
महोत्सव के द्वारा महाराष्ट्र “में राष्ट्रीयता की भांवना के प्रसार में तिलक को 
आशातीत सफलता प्राप्त हुई और भारतीय जनतां में परस्पर प्रेम व एकता की 
भावना घर करने लगी। हे 


गशापति उत्सव की तरह ही तिलक ने महा राष्ट्र में' शिवाजी उत्सव! भी 

प्रारम्म किया। शिवाजी एक महान्‌ देश भक्त, हिं न्दू प्म के रक्षक तथा अनुपम 
वीर योद्धा थे जिन्होंने गुगल वादशाह झ्रौरंगजेच से लोहा लिया और अनेक कठि- 
नाइयों के बावजूद “हिन्दू पद पादशाही” की नींव डाली । तिलक हे ग्रण्य्म्भ में अपने 
पत्र केसरी” के माध्यम से शिवाजी के व्यक्तित्व को जनता के सामने प्रस्तुत किया। 
स्वयं. तिलक भी शिवाजी की गौरवगाया से अत्यतिक प्रमावित थे । वीरे-घीरे जनता 
, # मन में शिवाजी के प्रति आकर्षण पैदा हश्ा और यह उत्सव महाराष्ट्र में जोर 
दार ढंग से मनाया जाने लगा। सर्वप्रथम !895.में तिलक की अध्यक्षता में ग्रह 
उत्सव रायगढ़ में मनाया गया । घोर सरकारी विरोध के बावजूद यह संफल रहा । 
इसके बाद 897 में यह पूना में मनाया गया । इसमें शिवाजी को महान्‌ राष्ट्र 
निर्माता तथा योद्धा के रूप में श्रद्धांजलि श्रपित की गई। महाराष्ट में शिवाजी 


पकता व देशगश्रम का प्रतीक माना जाता है और तिलक यही .. भावना देशवासियों 
में भर देना चाहते थे । 
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...._. भारतीयों में राष्ट्रीय चेतता और शक्ति को संगठित करने की [देशों में 
(रापति उत्सव” एवं“शिवाजी उत्सव ने महत्वपूर्ण भूमिका श्रदा की । इन उत्सवों ने 
. जनता में सोये हुए राष्ट्रगदं को ज्वालामुखी का रूप देने में सफलता प्राप्त की ! 
: इससे भारतीयों के. हँदेय- में एक नवीन-चेतना और उमंग पैदा हुई जिससे उनमें 
अपनी गौरवमयी सभ्यता और संस्क्ृति के प्रति प्रेम उत्पन्न हुआ । लोकमान्य तिलक 
की यह एक महात्‌ सांस्कृतिक देन थी 


विलक और राष्ट्रीय शिक्षा--तिलक एक महान्‌ शिक्षाविद थे । उनके शिक्षा 
सम्बन्धी विचार श्रत्यन्त महत्वपूर्ण हैं। उनकी मान्यता थी कि किसी भी राष्ट्र के 
राजनीतिक, सामाजिक और बौद्धिक उत्थान की कु जी बौद्धिक जागृति है जो अं प्ठ 
. शिक्षा.प्रणाली द्वारा उत्पन्न होती है। तिलक तत्कालीन शिक्षा प्रणाली के 'कटु - 
आलोचक थे । उनका कहना था कि इस शिक्षा प्रणाली का ?उद्देश्य विद्यार्ियों को 
देश की सही-सही स्थिति से अनभिज्ञ रखना और छोटे कर्मचारी तैयार करना 
तिलक की मान्यता थी कि “पढ़ना लिखना सीख लेना ही शिक्षा नहीं है, शिक्षा वही 
है जो हमारे सम्पूर्ण व्यक्तित्व का विकास करें, जो हमें देश क। सच्चा नागरिक 
बनाये, जो. हमें हमारे पूर्वजों का ज्ञान श्रोर भ्रनुभव दे तथा हमारी संस्कृति का ज्ञान 
कराये तथा जो हमें जीविकोपाजेन के योग्य बनाये ।” 


इन उह्द श्यों को प्राप्त करने के लिए तिलक भारतीयों के लिये राष्ट्रीय 
शिक्षा श्रावश्यक मानते थे । उनकी मान्यता थी कि राष्ट्रीय शिक्षा के द्वारा ही. 
राष्ट्रीय चरित्र का निर्माण और राष्ट्रीय एकता- सम्भव है । अपने इन विचारों को 
साकार रूप देने के लिये तिलक ने अपने सावेजनिक जीवन के प्रारम्भ में '्यू 
इगलिश.स्कूल,' 'डेकेन एजूकेशनल सोसाइटी तथा 'फग्यूंसन कॉलेज” तामक-शिक्षा 
संस्थाओं की स्थापना की थीं। घर्मं तिलक की राष्ट्रीय शिक्षा का महत्वपूर्ण श्रग 
था। उनके अनुसार घाभिक शिक्षा के बिना सष्ट्रीय शिक्षा श्रपूर्ण है। 908 ई.- 
में उन्होंने अपने भाषण में कहा था “केवल धर्म निरपेक्ष शिक्षा चरित्र निर्माण के 
लिए पर्याप्ते नहीं है, इसके लिए धामिक शिक्षा श्रावश्यक है क्योंकि घ्म के उच्च 
सिद्धान्त श्रोर हादर्श हमें पाप कर्मों से दूर रखते हैं ।” एक अन्य स्थान पर तिलक 
मे कहा था कि. “किसी को अपने धर्म पर श्रभिमान कैसे हो सकता है, यदि वह भ्रपने 
धर्म से श्रनभिज्ञ है । धासिक शिक्षो का श्रभाव ही इस बात का एकमात्र कारण है 
* कि देशभर में सिशनरियों (ईसाई धर्म प्रचारकों) का प्रभज़ बढ़ गया है । इसके 
प्रतिरिक्त तिलक ने राजनीतिक तथा औद्योगिक तकनीकी शिक्षा दिये जाने पर भी 
बल 'दिथा । उसकी मान्यता थी कि राजनीतिक “ शिक्षा के विना लोगों को उनके 
अधिकार व कर्तव्यों का ज्ञान नहीं हो सकता । भ्रत: इसके अ्रभाव में राजनीतिक 
जागूंति अ्रसम्भव' है । औद्योगिक और तकनीकी शिक्षा को वे आधथिक विकास के 
लिए आवश्यक मानते थे । 
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प्राधुनिक भारत के अनेक सुवारवादी मारत में श्र ग्रंजी भाषां के प्रचार के 
समर्थक ये किन्त दिलक पहले राजनीतिज्ञ थे जिन्होंने मातृभाषा में शिक्षा दिये 
जाने का समर्थत्त किया । उनकी मान्यता थी कि मातृभाषा में दी गई शिक्षा ही 
व्यक्ति के सर्वागीण विकास में सहायक होती है । उनका विचार था कि “यदि 
धाप चाहते हैँ कि विद्याथों पढ़ाये हुये को श्रात्मसात करले तो विदेशी भाषा के 
झध्ययन के भार को कम करना होगा ।” उन्होंने कहा -था कि “श्राज जो व्यक्ति 
धंग्रेजी लिख दोल लेता है, बही शिक्षित माना जाता है। किन्तु किसी ज्ञापा का 
ज्ञान हो जाना श्रच्ची शिक्षा नहीं है | मातृमाषा में जो शिक्षा सात-श्राठ वर्ष में 
ही प्राप्त की ।जा सकती है उसमें श्रव 20-25 वर्ष लग जाते हैं। श्र ग्रंजो तो हमें 
सीखनी हो हैं परन्तु उसको शिक्षा श्रनिवार्य करने का कोई कारर नहीं है ।” तिलक 
सम्पूर्ण देश के लिये एक राष्ट्रमापा ग्रीर और लिपि को श्ननिवार्य मानते उनकी 
स्पष्ट मान्यता थी कि एक राष्ट्रमापा राष्ट्रीयता की -पहली शर्तें' हैं। एक राष्ट्र 
भाषा के महत्व के बारे में दिसम्बर, 905, में मागरी अचारणी सभा के सम्मेलन 
में उन्होंने कहा था कि “एफ लिपि राष्ट्रीय श्रान्दोलन का -श्रभिन्‍न श्रंग है । हमें संपूर्ण 
'मारत में एक ही भापा श्रपेनानी चाहिये । यदि राष्ट्र को संगठित करना है तो उसके 
लिए राष्ट्रनापा से बड़ी शक्ति कोई- ब्रन्य नहीं हो सकती ।” देवनागरी लिपि में 
लिखी हिन्दी को राष्ट्रमापा बनाने का सुझाव सर्वप्रथम तिलक ने ही दिया 
था। 

भारत में शिक्षा प्रसार के लिए तिलक ने आजीवन प्रयास किये । वैदों मे 
श्रद्धा होने कारण वे प्राचीन शिक्षा के माध्यम से प्राचीन संस्क्ृति को पुनः प्रबल 
धनाने के  पक्षधर थे। शिक्षा प्रसार के लिए सरकारी सहायता पर सिल्क को 
प्रापत्ति नहीं, थी परन्तु वे इस सहायता के बदले किसी भी प्रकार के सरकारी निय- 
म्त्रण के विरोधी थे । 


तिलक श्र समाज सुधार--तिलक एक महान्‌ शिक्षाविद्‌, एक सच्चे जन-नेता 
प्रौर महान |विद्वान ही नहीं मपितु महान्‌ समाज सुधारक भी थे। वे हिन्दू समाज 
की बुराइयों से पुर्णतय। परिचित थे झौर चाहते थे कि समाज में व्याप्त वुराइयों को 
डूर किया जावे जिससे समाज जो अ्रवनति के द्वार पर पहुँच गया है, उन्नति के 
मांग पर प्रग्रसर हो । परन्तु तिलक का समाज सुधार विलंक्षणु था। वे समाज 
आधारों के स्वाभाविक विकास से समर्थक थे) तिलक सार्माजिक सधारों में एक्र, 
साथ ग्रामुलचूल और क्रान्तिकारी परिवर्तन लाने के वजाय उसमें शर्ने:-श्नः विकास 
में विश्वास रखते थे । वे कानून हारा सामाजिक सुधारों के नी पक्षपाती नहीं थ ॥ 
बल्कि उनका विश्वास था क्रि कानून से वह काम नहीं हो. सकेगा जो क्राम जन- 
मानस में चेतना द्वारा किया जा सकता है। उनकी मान्यता थी कि यदि सुधार 
, कार्य स्वाभाविक ढंग से झागे बर्ढ तो सुधार के नाम पर समाज विभिन्न पन्थों, 
अम्प्रदायों और गुटों में विभक्त होने से बच जायेगा । 
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. लोकमान्य तिलक की मान्यता थी कि सामाजिक सुधारों से पूर्व राष्ट्र को 
राजनीतिक उन्नति झौर राष्ट्रीय जागरण की ज्यादा जरूरत है। यदि देश राज- 
' नीतिक क्षेत्र में आगे बढ़ जाता है तो समाज सुघार के क्षेत्र में स्वतः ही आगे बढ़ 
जावेगा । उनकी मान्यता थी कि यदि हमने स्वराज्य के ध्येय को छोड़कर पहले 
समाज सुधार पर ध्यान दिया तो हम 'स्वराज्य' कभी भी प्राप्त नहीं कर सकेंगे 
क्योंकि ग्र ग्रे जी शासक हमें स्व॒राज्य के ध्येय से भटकाने के लिए इस बात के लिए 
बार-वार उकसाते रहेंगे कि हम पहले समाज सुधार करके राजनीतिक उन्नति के 
लिए वातावरण तेयार करें । भ्रतः तिलक का स्पष्ट मत था कि राजनीतिक श्रधि- 
कारों के ब्रभाव में देश अपनी सॉस्क्ृतिक धारा को सुरक्षित नहीं रख पायेगा । 


तिलक सरकार द्वारा श्रधिनियमों के माध्यम से समाज- सुधारों के घोर 
'विरोधी थे । उनकी मान्यता थी कि “एक भिन्न सभ्यता फे सुल्यों. को मानने घाले 
“विदेशी शासकों को सामाजिक विषयों पर कानून बनाने श्रौर न्याय करने का श्रधि- 
' कार नहीं देना चाहिए क्योंकि ये विषय हिन्दू जनता की भावनाओं और संदेगों से 
' प्रोतप्रोत है'"''**यदि हम झधिनियसों के द्वारा सामाजिक सुधारों को प्राथमिकता 
. देंगे तो वहु सुधार भारतीय परम्पराह्रों शौर महान संस्कृति फे अनुकूल न होकर 
पाश्चात्य सभ्यता और संस्कृति फी चक्राचोंघ से प्रभावित होंगे ।” तिलक का स्पष्ट 
'मत था कि सामाजिक सुधार के मामलों में ब्रिटिश नौकरशाही का हस्तक्षेप श्रनुचित 
है क्योंकि अगर सुधार नौकरशाही द्वारा किये गये तो उन्हें लागू करने के लिए पहले 
कार्यपालिका की श्रोर फिर उनकी समस्याझ्रों के लिए न्यायपालिका की प्रावश्यकता 
होगी जिसवेः फलस्वरूप नौकरशाही का कार्यक्षेत्र विकसित होगा ज़ो हमारे स्व- 
राज्य की प्राप्ति में बाधक होंगे। उनकी मान्यता थी कि विदेशी लोग भारतीय 
सामाजिक समस्याओ्रों पर निर्णय दे, यह लज्जाजनक और शर्मनाक होगा । श्रत:भार- 


' स्तीयों को चाहिए कि वह अपने सामाजिक क्षेत्र में विदेशी- सरकार को हस्तक्षेप नहीं 
करने दें । 


: तिलक ने भारत॑ के समाज सुधारकों को भ्राह्वान किया कि वे स्वयं समाज 
सुधार को अपने जीवन में लागू करके जनता के सामने उदाहरर प्रस्तुत करे ! उन्होंने 
अपने समाचा र-पत्र 'केसरी' में लिखा या “हमें जनसाधारण में सुधार करना है भ्रोर 
यदिहम प्रपने ध्रापको उससे अलग कर लेंगे तो सुधार प्रसम्मद हो जायेगा" 
“अत्येक व्यक्ति को सुधारों का धारम्म स्वयं अपने से करना चाहिये । दूसरे के पिचारों 
में परिवर्तन सिद्धान्तों की श्रपेक्षा व्यवहार द्वारा ही सम्भव है।” तिलक स्वयं भी 
जैसा कहते थे वैसा ही करते थे । उन्होंने अपने: परिवार की सभी लड़कियों का 
विवाह 6 वर्ष की आयु के बाद किया था । | 


तिलक के उपयुक्त विचारों के श्राघार पर वेलेन्टाइन शिरोल झादि पाश्चात्य 
विद्वानों ने तिलक को समाज सुधारों का विरोधी, रूढ़ीवादी भौर प्रतिक्रियावादी होने 
की संज्ञा दो है। किन्तु उनका यह मत अआान्तिपूर्ण है क्योंकि तिलक ने हिन्दू समाज 
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में सुधार के लिये श्रनेक प्रयत्न किये थे ॥890 में उन्होंने ब्रिटिश सरकार के 
सहुबास बय: भ्रधिनियम' का विरोध किया तथा काँग्रेस के जधिवेशनों में विधवा 

“विवाह के समर्थन में और बाल-विवाह के विरुद्ध भपने प्रस्ताव प्रस्तुत किये । तिलक 

ने समाज सुधार के लिए कुछ रचनात्मक प्रस्ताव मी रखे थे । 'उनमें निम्नलिखित 

अमुख हैं-- 


(!) लड़कों के विवाह की न्यूनतम आयु 20 वर्ष झौर लड़कियों के विवाह 
की न्यूनतम श्रायु 6 वर्ष होनी चाहिये । .. 
(2) वे विधवा विवाह के पक्ष में थे, उन्होंने सलाह दी कि 40 वर्ष के मनुष्य 
यातो विवाह ही न करें और श्रगर करें तो मात्र विधवाओं से ही करें। 
- (3) मय-पान का निषेध । 
(4) तिलक दहेज प्रथा के घोर विरोघी थे भ्रौर वे इसे समाप्त करना चाहते 
थे। . . 
(5) विधवा स्त्रियों के वाल मुंडवाने की प्रथा समाप्त की जाये । 
(6) जाति-पांति, अस्पृश्यता आदि को समाप्त किया जाये | 
(7) प्रत्येक समाज सुघारक श्रपनी आय का दसवां भाग समाज सेवा में 
लगाये । - 
तिलक के उपयुक्त प्रस्ताव उनके प्रगतिशील और सुघारवादीः विचारों के 
चयोतक हैं । तिलक जी ने अस्पृश्यता का भी विरोध करते हुए कहा था कि समस्त 
भारतीय एक भारतमाता की सन्‍्तान हैं । !98 में उन्होंने दलित वर्ग के सम्मेलन 
में छुप्रादुत की समाप्ति पर बल दिया था। तिलक मद्यपान को भी राष्ट्र व समाज 
की प्रगति में बाधक समभते थे । इन्होंने अपने समाचार-पत्रों द्वारा शराव-बन्दी पेंर!! 
जोर दिया । जब सरकार ने शराव-वन्दी की दिशा में कोई कदम नहीं उठाया तो 
तिलक जी ने सरकार की कटठु श्रालोचना करते हुए लोगों को सुझाव दिया कि वे 
शराब की दूकानों के श्ागे धरना देना प्रारम्म करें। उन्होंने धर्म के आघार पर हिन्दू 
व मुसलमानों से मथपान का त्याग करने की अपील की । तिलक का नशाबन्दी 
प्रभियान सामाजिक क्षेत्र में उनकी महान्‌ सेवा थी | 


तिलक पश्ोर हिन्दू घर्म--तिलक हिन्दू धर्म के कट्टर समर्थक थे परन्तु वे 
धामिक संकोणंता से कोसों दूर थे । उनकी मान्यता थी कि हिन्दू घर्मं में श्रमस्त 
मानव-समाज को एकता के.सूत्र में बांघने की क्षमता है । वे हिन्दू धर्म के सभी तत्वों' _ 
को स्वीकार करते थे तथा मू्तिपुजा, श्रवतारवाद, मक्ति, मैंट-पूजा आदि में भी झ्रास्था 
रखते थे । उन्होंने हिन्दू शब्द की --विशद्‌ व्यास्या की झौर घोषित किया कि सच्चा" 
हिन्दू वही है जो वेदों की प्रामाणिकता में विश्वास करता है तथा अपने चरित्र का 
निर्माण. वेद, स्मृति व पुराणों में निर्धारित आ्रादर्शों के अनुसार ,करता हैं। तिलक 
हिन्द धर्म को संगठित और शक्तिशाली रूप में देखना चाहते थे । उन्होंने राज- 
नीतिक विचारधारा में घर्म को महत्वपूर्ण स्थान दिया | उन्होंने हिन्दुओं को संगठित 


की 44।. 


“करने के लिए गणपति उत्सव तथा शिवाजी उत्सव का आयोजन किया और उनमें" 


नवचेतना, साहस तथा आत्म-विश्वास का संचार किया । 
. तिलक प्राचीन भारतीय संस्कृति के अचन्य उपासक थे। वे समस्त भारत 


के हिन्दुओं को संगठित करके एक सुरढ़ राष्ट्र का निर्माण करना चाहते थे । यद्यपि 


तिलक ने कभी साम्प्रदायिकता का प्रचार नहीं किया परन्तु वे यह भी सहन नहीं: 


' कर सकते थे कि हिन्दू धर्म की उदारता भर सहिष्णुता का बनुचित लाम उठाकर: 


हिन्दू धर्म पर कीचड़े उछाला जाए ु 
तिलक और राष्ट्रीय श्रान्दीलम--तिलक एक महान्‌ राजनीतिज्ञ थे _ जिनका: 


उद्देश्य भारत को एक सुदृढ़ राष्ट्र बबाना था । देशप्रेम की भावना उनमें कूट-कूठ 


कर भरी हुई थी। भारतीय राष्ट्रीय: आन्दोलन में उनका योगदान शत्यन्त महत्वपूर्णा . 
है । स्वतन्बता प्राप्ति को वे अपना अधिकार ही नहीं धर्म भी मानते थे । वे प्रथम 
राजनी तिन्न थे जिन्होंने देश की संस्कृति को राष्ट्रीवता का आधार बनाया । भार-- 
दीयों में राष्ट्रीय की भावना उत्पन्न करने के लिये वे सांस्कृतिक जागरण परम: 


. आवश्यक मानते थे। अ्रतः उन्होंने “गणपति उत्सव तथा शिवाजी उत्सव” के: 


माध्यम से भारतीयों में : राष्ट्रीय [मावना का प्रसार किया । 
निलक भारतीय राजनीति में उग्रवाद के जनक माने जाते हैं ॥ उनका उम्र- 
वाद विलक्षय और तेजस्वी था। तिलक के राजनीति में आने के पूर्व भारतीय 
राजनीति के धरातल पर उच्च शिक्षित उदारवादियों का प्रभुत्व था जिनकी कार्ये- 
शैली प्रार्थनाश्रों और नम्र निवेदन तक सीमित थी । किन्तु तिलक उदारवादियों की 
इस नीति से सन्तुष्ट नहीं थे । वे उदारवादियें की नीति को 'भिक्षादत्ति' की संज्ञा 
देते थे। उन्हें अंग्रेजों की न्‍्यायप्रियता और ईमानदारी में तनिक भी विश्वास नहीं 
था। उनका उद्देश्य स्वराज प्रांप्त करना था। स्वराज्य को वे अपना जन्मसिद्ध 
अधिकार मानते थे। उनकी मान्यता थी कि स्वराज्य भारतीयों का श्रधिकार है 
और हमें इसे उपकार- से नहीं बल्कि अधिकार पूर्वक प्राप्त करंना चाहिए । वे श्रपनी 
-माँगों को मनवाने के लिए जन आंदोलन का अवल्म्बन लेना चाहते थे। इस बारे 
में उन्होंने अपने पत्र क्षेसरी' में लिखा था “ब्रिटिश सरकार पर प्रार्यनाओों श्रौर न 
निवेदनों का कोई श्रसर होने वाला नहीं है । भरत: हमें श्रपनी मांगों को हुक के 
हप में रखना चाहिए तथा दबावकारी उग्र साधनों (हिसात्मक नहीं) का भ्राश्नय - 


, लेकर विदेशी हुकूमत को. यह सोचने पर मजबूर कर देना चाहिये कि भारतीयों फो 


मांगों को उपेक्षा करना उचित नहीं है ।”- इस प्रकार तिलक की उग्नवादी नीति 
वाहन ओर लेर्भयता पर आधारित थी । उनके साहसिक प्रयत्नों से देश में प्रवुद्ध 
और जागरूक राजनीतिक चेतना का उद्भव हुआ श्र राष्ट्रीय श्रांदोलन जन- 
आंदोलन में परिणित हो गया । 


तिलक अपने युग के प्रथम राजनोतिज्ञ थे जिन्होंने सर्वप्रथम घोषित किया 
कि “स्व॒राज्य मेरा जन्मसिद्ध श्रधिरार है और मैं इसे लेकर रहेगा 7” उसकी 
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मास्यता थी कि “बिना स्वराज्य के सारत उन्नति नहीं कर सकता । स्वराज्य हमारे 
प्रस्त्ित्व के लिए प्रनिवाय हैँ ।” स्वराज्य प्राप्ति के सम्बन्ध में त्तिलक का कहना था 
के “स्थराज्य मांगने से नहों मिलता, इसके लिए त्याग, बलिदान श्रीर जन-शक्ति 
की ज्ञागरूकता प्रावश्यक होती है ।” तिलक की स्वराज्य की धारणा के सम्बन्ध में 
श्री टी. वो. पार्दत्ते ने लिसा है कि “तिलक लोकतन्त्रीय स्व॒राज्य के प्रवर्तक थे 
उनके स्वराज्य का श्र्य फेवल कुछ उच्च पदों को ग्राप्त कर लेना नहीं है बल्कि यह 
ऐसी व्यवस्था है जिसमें शासन के समस्त अधिकारी झौर कर्मंचारी-जनहित के लिए 
सच्नेत रहे शोर जनता के प्रति स्वयं को उत्तरदायी समझककें।” स्वराज्य प्राप्ति के 
लिए विलक ने चार वातों पर विज्लेप बल्न दिया--() स्वदेशी, (2) बहिष्कार 

(3) राष्ट्रीय शिक्षा, (4) निष्क्रिय प्रतिरोध । माण्डले जेल से छटने के बाद तिलक 
ने श्रीमती एनीवीसेन्ट के साथ मिलकर होमरूल आंदोलन चलाया और भारतीयों 


को स्वराज्य प्राप्ति के लिए प्रेरित किया । 


तिलक स्वराज्य की प्राप्ति के लिए स्वदेशी झांदोलन' और /वहिष्कार' को 
आवश्यक मानते थे । 'स्वदेशी' के अर्थ है--विदेशों में बनी वस्तुओ्रों का प्रयोग बन्द , 
करके प्रपने देश में वनी वस्तुओं का दैनिक जीवन में प्रयोग करना | रवदेशी का 
प्रारम्म उदारवादियों ने एक श्राधिक भ्रांदोलन के रूप में किया था किन्तु तिलक ने 
इसे राजनीतिक शस्त्र वना दिया । तिलक के नेतृत्व में स्वदेशी श्रांदोलन, आाथिक 
प्रात्मानर्भरता से बढ़कर समस्त क्षेत्रों में आत्मनिर्मरता श्रौर स्वावलम्बन का प्रतीक 
वन गया । तिलक के स्वदेशी श्रांदोलन का आधार वहिप्कार था | वहिप्कार € 
तिलक का अभिप्राय केवल विदेशों वस्तुओं का वहिष्कार नहीं था अपितु 
वहिष्कार को प्रभावी बनाने के लिए सावंजनिक संस्थाओं, श्रदालतों एवं प्रशासनिक 
कार्यालयों श्रादि का भी वहिप्कार करना चाहते थे ।- कलकत्ता: में बहिप्कार + 
कायक्रम पर प्रकाश डालते हुए उन्होंने कहा था कि “हमारे पास शस्त्र नहीं हैं शोर 
इनकी कोई श्रावश्वकता सी नहीं है। बहिप्कार के रूप में हमारे पास श्रधिक शर्त 


हैं ।०*** यदि हम भारत की सीमांग्रों से परे जन भ्रौर धन से श्रंग्रे जों कील्‍युद्ध ने 
सहायता न करें, न्याय प्रशासन के संचालन में सहायता न दें, दफपतरों का बहिष्कार - 
करें “*“*“ बया तुम संगठित प्रयत्नों द्वारा ऐसा कर सकते हो ? यदि हाँ, वो पुर, 


कल ही स्वतन्त्र हो जाओगे ।” इस प्रकार तिलक ने 'स्वदेशी' और “बहिष्कार के 
दी हथियारों द्वारा राष्ट्रीय श्रान्दोलन को लोकप्रिय बनाने में महत्वपूर्ण भूमिका श्रदा' 
को । तिलक के राष्ट्रीय ग्रांदोलन में योगदान के सम्बन्ध में श्री विद्वुलसाई पटेल 

कहा है कि “तिलक का व्यक्तित्व महान्‌ था । राजनीति की झाराम कुर्सी पर बैठने 
याले राजनीतिज्ञों को कमरे से निकाल रूर जनता तक ले जाने का श्र य उन्हें 
को प्राप्त है।” इस सम्बन्ध में डॉ. थी. पी. वर्मा ने लिखा है कि “बीसदीं शत्ता 

के प्रारम्मिक वर्षों में तिलक एक प्रमुख राजनीतिक चिनृृति थे । उन्होंने मात: 
वात्तियों को रवराज्य के ध्रधिकार का पहला पाठ पढ़ाधा । उन्होंने देश की जनत 
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की प्रवुद्ध क्षिया और उससें राष्ट्र को सामान्य इच्छा को पहचानने की क्षमता धर 
चेतना उत्पन्त की । वे स्व॒राज्य के सन्देशवाहक के रूप में प्रकट हुए । उन्होंने जनता 
को दासता' से घृणा करना सिखाया ।” 


तिलक श्रौर साहित्य-- तिलक ऐक महान्‌ राजनीतिज्न और देशभक्त होने के 
साथ हिन्दू धर्म के उच्च कोटि के मनीषी और विद्वान भी थे ।' उन्होंने 'दी श्रोरियन', 
ओकटिक होम इन द वेदाज', तथा 'गौता- रहेस्‍थ' नामक ग्रस्थों की रचना. की जिसमें 
उनकी विद्वता, ऐतिहासिक शोधवृत्ति, विस्तृत जान और उत्कृष्ट विक्षारों का परिचय 
मिलता है। 'दी श्रोरियन' में उन्होंने ऋग्वेद के ज्योतिष तथा नक्षत्रों के उद्धरण के 
सावार पर आर्य सम्यता का तिथिक्रम निर्धारित किया। हा. ब्लूमफील्ड ने 
दी श्रोरियन! के प्रकाशन को 'बर्ष की सबसे महत्वपूर्ण साहित्यिक घटना' माना था । 
तिलक ने अपने दूसरे अन्वेष णात्मक ग्रन्थ 'श्रार्कटिक होम इन द वेदाज' में ऋग्वेद 
और ईरानी ग्रन्व जन्द अवेस्ता के प्रमाणों के झ्राधार पर उत्तरी प्रव को शर्यों का 
आदि देश प्रमारित किया है । इस ग्रन्थ की प्रशंसो करते हुए डॉ. एफ, उन्ह्यू. वारेन 
ने लिखा है कि “जितने प्रमाण भोर तक इस पुस्तक में मोजूद हैं, उतने किसी भी. 
भारतीय या ईरानी विद्वान्‌ ने श्राज तक अपने निष्कर्ष को पुष्टि में नहीं दिये ।” 
गीता रहस्य” तिलक की सबसे मह-जदूर्ण कृति है जिसमें उन्होंने प्रचलित परम्पराओं 
. भें भिन्न गीता की प्रवृत्तिवादी व्याख्या प्रस्तुत की है। इस ग्रन्थ में उन्होंने स्पष्ट 
किया कि गीता निवृत्ति (वैराग्य) का नहीं वरन्‌ प्रवृत्ति (कर्म) के मार्ग का प्रतिपादन 
करती है| तिलक के इस ग्रन्थ की प्रशंसा करते हुए श्री रामधारी सिह दिनकर ने 
लिखा है कि “गीता एक बार तो नगवान श्री कृष्ण के मुख से कही गईं किन्तु 
हुमरी बार उसका सच्चा साख्यान लोकमास्य ने किया“ हिन्दू जाति लोकमान्य 
की चिरऋणी रहेगी कि निवृत्ति का श्रालस्थ छुड़ाकर उन्होंने उसे प्रवृत्ति के पथ 
पर अग्रसर कर दिया ।” ' 


। तिलक. का मूल्पॉकन-- तिलके शक मद्ाव देशभक्त, राजनीतिन, समाज- 

दवारक, शिक्षाशास्त्री तथा भारतीय संस्कृति के कट्रर समर्थथ और प्रगतिशीज़ 
विचारक थे । उनकी प्रतिभा सर्वेनोइ्टजी थी । अपने 40 वर्षों के सार्वजनिक जीवन 
में उन्होंने भारत की महान्‌ सेवा जी ! तिलक का मृल्यांकन.करते हुए डॉ. वी. पी. 
तर्मा ने लिखा है कि “लोकमास्य तित्तक आधुनिक भारत की महान्‌ राजनोतिक 
' विनृति थे ।+“ तिलक का नाम घुन कर मुझे मूल, लूथर, प्रताप, शिवाजी, 
दयानन्द और विवेकानन्द का स्मरण ही आता है। भारतोय जनता के समक्ष वे 
पन्द्रभुप्त मौर्य, समुद्रगुप्त, शिवाजी आदि उन राष्ट्रीय शुरवीरों की श्द्जुला को कड़ी 
के रूप में श्रवतरित हये जिन्होंने अन्याय और परतस्त्रता के विरुद्ध स्वतन्त्रता के 
के लिएं सेंध किया था ।” स्वामो भ्रद्धानन्द के अनुसार “राजनीतिक कार्यकर्त्ताश्ं 
में तिलक का स्थान सबसे ऊँचा है। उन्होंने स्रथम राजनीतिक एकत्ता का प्रचार 
किया। मातृभूमि की सेडा के लिए और किस वीर पुरुष ने इतने कष्ट सह्ठे हैं जितने 


नी 
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इस महापुरुष मे ।” श्री श्ररविन्द का कथन है.कि (तिलक का नाम राष्ट्र निर्माता 
के रुप में सदा प्रमर रहेगा झौर तोग उन्हें तब तक' फृतज्ञतापूर्वक स्मरण करेंगे 
जब तक फि देश में श्रपने भतकाल पर अ्रसिमान झौर भविष्य के लिए झाशा 
बनी रहेगी ।/ मिलक की महत्ता के सम्बन्ध में सन्‍त निहाल सिंह ने लिखा है कि _ 
“यदि तिलक न होते तो मारत पश्रव भी पेट के बल सरक रहा होता, सिर धूल में 
दया होता श्र हाय में प्रायना-पन्र होता ॥ तिलक ने भारत की पीठ को बलिष्ठ 
बनाया । मुझे विश्वास है कि देश श्रच सीधा खड़ा होकर चलने लगेगा झौर तब देश 
उस व्यक्ति को ऋाशीर्बाद देगा जिसने उसे घूल से उठाकर खड़ा कर दिया। 
छिलक के राजनीतिक कार्यो का सूल्यांकन करते हुए अमेरिकी विद्वान डॉ. एलशे 
से लिखा हैं कि “जब भारत में वास्तविक राजनीतिक जागृति आरम्भ हुई तो सर्व- 
प्रचम तिलक नें ही त्वराज की श्रावश्यकता श्रीर उसके लामों की प्रोर जनता का 
ध्यान ग्राकृष्ट किया था । उन्होंने ही सर्वप्रथम स्वदेशी वस्तुओं के धरति अ्रवुराम, 
राष्ट्रीय ढंग की शिक्षा, जनप्रिय संयुक्त राजनीतिक मोर्चे श्रादि की खोज की, जिनके 
द्वारा स्वराज्य के लक्ष्य को प्राप्त करने में महत्वपूर्ण सफलता मिली (” 
महात्मा गांधी 
मारत भूमि रत्नगर्भा हैं। इसके कगणा-करोां में महापुरुष उत्पन्न 
करने' की शक्ति विद्यमान है । युगों से भारत की इस शस्य श्यामल वसुन्वरा ने 
अ्रपनी कोख से ऐसे जाज्वल्यमान नक्षत्रों को जन्म दिया है जिनकी यौरवमग्री गाथा 
न केवल भारत में अ्रवितु भू-मण्डल के कोने-कोने में प्रतिबिम्बित है। रही है । भारत 
के प्रांगण में राम, कृष्ण, शिव, प्रताप, विवेकानन्द्भ तिलक आदि ब्रगरित देवदठ 
स्तेग मन्दराकिनी की अजस्र पीयूप वषिणि -बारा लेकर अवत्तरित हुम्रे और चिरतूपित, 
पी६ित व सम्वेदित मानवता को सुधा स्नान करवाया .। ऐसी ही नर-विश्वेतियों को 
शरण में मारतीय स्वतन्त्रता संग्राम के सेताएनि दाँत्री क्र ताम अंकित है । 
गांधी एक महामानव, शांति के देवदत, हिन्दर-मुस्लिम एकता के पोपक तथा 
विश्द ऋल्यारा के मसीहा थे। उनके निर्मल मस्विप्क से एक ऐसी सद्धर्म नदी निकली 
जिसे पीकर तृप्णा से दर्ध संसार ने तृप्ति का अनुमव किया। बवीसवीं शर्ती के 
आ रमन से आज तक जिन महापुरुषों के पद-चिह्नों को छाप समय के वक्ष पर दिखाई 
देती है. उनमें सबसे गहरी छाप इस महापुस्प की है झिसे भारतवासियों ने महात्मा 
गारी, ब्रायू तथा राष्ट्रपिता की संज्ञा दी । उन्होंने अपने अप्रतिम व्यक्तित्व एवं 
क्ूतिख की श्रमिद छाप जीवन की सभी क्षेत्रों में छोडी, इसी कारण उनके युग को 
दांधों युग कहकर सम्बोधित किया जाता है ! - 
गांधीजी का जीवन परिचय--।!869--]948 ई.) भारतीय स्वतन्त्रता 
ग्रहालर के अग्रदत महात्मा गाँवी का पूरा नाम मोहनंदास करमचन्द गाँधी था । 
नक्षा जन्म एक बेश्य परिवार में 2 अक्ट्बर, !869 ई, को काठियावाड़ (गुजरात) 


न्‍ 


पोरबनदर साहऋक स्थान पर हुत्ला था । इनसे पिता का नाम करमचन्द गाँधी आर 


व्ने द 
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माता का नाम पुतलीवाई था । गाँवीजी के पिता करमचन्द्र राजकोट रियासत्त के 
दीवान-थे और इनकी माता धामिक विचारों वाली सुधड़ सृहिणी थो । महात्मा गाँधी 
के विचारों पर उनकी माँ के आध्यात्मिक आद्शों का गहरा प्रभाव पड़ा था । 3 
वर्ष की आयु में गाँघीजी का विवाह कस्तूरवा से हो गया। भैट्रिक की शिक्षा प्राप्त 
करने के पश्चात्‌ 49 वर्ष की आयु में सन्‌ 888 ई. में वे कानून की शिक्षा प्राप्त करने 
इंग्लैंड गये । [697 ई. में भारत लौटकर उन्होंने वम्बई में श्रपती वकालत आरम्भ 
कर दी । 893 ई. में किसी मुकदमे की पैरवी के सम्बन्ध में गाँधीजी दक्षिणी 
अफ्रीका गये । दक्षिणी अफ्रीका में प्रवासी भारतीयों पर वहाँ की गोरी सरकार 
: द्वारा जाति और रस के आधारों पर किये जाने वाले अ्रमानुणिक श्रत्याचारों को 
देखकर गाँधीजी का मन उद्देलित हो उठा । श्रतः उन्होंने श्रगले बीस वर्षों (!893 

_. से 94 ई.) तक इन श्रत्याचारों के विरुद्ध अहिसा और सत्याग्रह के श्रस्त्र के 
. आधार पर संत्र्ष किया जिसके परिणामस्वरूप अफ्रीका की गोरी सरकार को अनेक . 
दमनकारी कानून रह करने पड़े । गाँधीजी की इस सफलता से उनकी ख्याति बढ़ 
गई | उनके इन कार्यों की प्रशंसा करते हुए गोपालकृष्ण योखले ने कहा था कि 
“दक्षिण श्रफ्रीका में भारतीयों के श्रधिकारों. की सुरक्षा निःसम्देह महात्सा गांधी से 
श्रारम्भ,की । बिना किसी स्वार्थ या इच्छा के उन्होंने भारत के लिए एक महान्‌ 
संघर्ष किया जिनके लिए भारत उनका आसारो है 7 


भारत श्रायमत और राष्ट्रीय श्रान्दोलन में. योगदान--94 ई. में महात्मा 
गांधी भारत लौट आये । यहाँ उन्‍होंने सावरमती में एक आाश्वम खोला | .मारत 
आगमन के पश्चात्‌ उन्होंने ब्रिटिश शासन की श्रन्यायपुर्ण तीतियोंभ्ररिकानूनों के 
चेरुद्ध श्रानवोलन आरम्भ कर-दिया । इस सम्बन्ध में उन्होंने लिखा है “में मारत 
में उस तरीके को श्रपत्ााना चाहता हू जिसका प्रयोग मैंने दक्षिण श्रफ्रोंका में किया 
. था ओर में यह जानना चाहता हूँ कि भारत में उसका प्रयोग कहाँ तक सम्भव है । 
भारत में उतका यह प्रयोग सफल रहा । 85 ई. में वीरा ग्राम की चुगी रक्षक 
सेना सत्याग्रह की-धसकी के कारण हटा ली गई । 87 ई. में गांधीजी ने विहार 
के चम्पारन जिले में अंग्रेजों द्वरा किसानों पर किये जाने वाले अत्याचारों के विरुद्ध 
सत्याग्रह का सफल प्रयोग किया ।-.99 ई. में उन्होंने अहमदाबाद के मिल मालिकीं 
के विरुद्ध मजदूरों की सहानुभूत्ति में सत्याग्रह किया । उनके इन कार्यों से कांग्रं स में 
उतका प्रसाव बढ़ गया | ह मु 


9]4 ह, भें भारत आगमन के समय महात्मा गांधी की नीति संवंधानिक 
सुवार तथा ब्रिटिश सरकार से सहयोग की-थी । इसीलिये उन्होंने भारतवासियों से 
अथम विश्व युद्ध मं ब्रिटिश सरकार को पूर्ण सहयोग देने की अपील की थी । ब्रिटिश 
सरकार ने भी इस सहायता के बदले भारतीयों को स्वशासन देने का वायदा किया था । 
परन्‍्तु,भारतीयों द्वारा प्रथम विश्व युद्ध में पर्याप्त सहायता देने के उपरान्त भी युद्ध की | 


व 


ह 
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समाध्ति पर कंगेजों मे भारत को स्वशासत नहीं, दिया, तब भी गांघीजी अंग्रेजों 
को निरन्तर सहयोग देते रहे । राष्ट्रवादियों के प्रवल विरोध के वाद भी उन्होंने 
99 ई. के अधिनियम का समर्थन किया । किन्तु 99 ई. में घटित कुछ घटनाओं 
गाँधीजी को अंग्रेजों के साथ सहयोग की नीति त्यागने को प्रेरित किया । प्रथम 

विश्व युद्ध की समाप्ति के वाद ब्रिटिश सरकार ने स्वशासन के स्थान पर भारतीयों 
को 'रोलेक्ट एक्ट' का उपहार दिया जिसके अन्तर्गत किसी भी व्यक्ति को बिता 
वारन्ट गिरफ्तार किया जा सकता था और विना मुकदमा चलाये जेल में वन्दी 
रखा जा सकता था । सम्पूर्ण मारत, मुख्य रूप से! पंजाब में इस अधिनियम का 
घोर विरोध हुआ । जिसके परिणामस्वरूप अंग्रेजों ने पंजाब में भीषण अत्याचार 
किये और जलियाँवाला वाग का प्रसिद्ध हत्याकाण्ड हुआ । इन सब वातों से क्षव्ध 
होकर महात्मा गांधी ने ब्रिटिश सरकार से सहयोग की नीति त्याग दी श्रौर उसकी 
नीतियों के विरुद्ध ग्रसहयोग आ्रान्दोलन चलाने का निर्णय लिया । 

ग्रसहयोग आरांन्दोलन *- जुलाई, 920 ई. में बालगंगाघर तिलक की मृत्यु 
के माथ मारतीय राष्ट्रवाद का उम्रवादी पुज विलुप्त हो गया श्रौर कांग्रेस का 
नेतृत्व गांधीजी के हाथों में आ्रा गया ।: 99 ई. की विविध घटनाओं से क्षुब्ध ' 
होकर गाँधीजी ने 920 ई. में कांग्रेस के कलकत्ता के प्रथम तथा नागपुर के द्वितीय 
श्रधिवेशन में ब्विटिश सरकार के विरुद्ध असहयोग आन्दोलन चलाने का प्रस्ताव रखा 
जो स्वीकार कर लिया गया और 20 अगस्त, 920 ई. से यह आन्दोलन प्रारम्म 
ही गया । इस श्रसहयोग श्रांदोलन के कार्य क्रम की रूपरेखा इस प्रकार थी-- 

(4) सरकारी सहायता प्राप्त स्कूलों एवं कॉलेजों का बहिष्कार तथा. स्वदेशी 
विद्यालयों की स्थापना । ' 

(2) स्वदेशी बस्तुओं का प्रयोग और विदेशी वस्तुओं का वहिष्कार । 

(3) सरकारी नौकरियों और अदालतों का बहिष्कार । 

(4) सरकारी उपाधियों एवं पदों का त्याग और सरकारी . स्वागत समारोह 
का त्रहिप्कार । 

(5) कॉसिल के नये चुनावों का बहिष्कार । 


कार्यक्रम के अनुसार मान्दोलन शीघ्र ही सम्पूर्ण मारत में फल गया । विद्या- 
थियों ने सरकारी शिक्षण संस्थाएँ छोड़ दीं श्रौर राष्ट्रीय शिक्षण संत्याश्रों की 
स्थापना की गई यया बिहार विद्यापीठ, विहार; बनारत हिन्दू विद्यापीठ, बनारस; 
आदि | देश के मूर्घन्य वकीलों ने वकालत छोड़ दी यथा डॉ. राजेन्द्र प्रसाद, मोत्तीलाल, 
नेहरू, गोविन्दवल्लम पन्‍त आदि । सरकारी, उपाधियों को त्याग दिया गया। 
प्रसिद्ध कवि रवीन्द्रनाव टेयोर ने मी अपने सर का खिताव त्यागते हुए श्रस॒ह॒योग 
झान्दोलन में पदापंण किया । विदेशी वस्तुओं का बहिष्कार किया गया, विदेशी 
बस्त्रों की होली जलायी गयी और स्वदेशी को व्यापक स्तर पर मान्यता मिली-। 
सरकारी दमन चक्र चलता रहा और देशभक्त हँसते-हेसते जेल जाने. लगे । ; जब 
श्रान्दोलन तीव्र गति पर था तमी दुर्भाग्यवश 5 फरवरी, 922 ई. को उत्तर प्रदेश के 
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गोरखपुर जिले में स्थित चौरीचोरा नामक स्थान पर जनता की एक मीड़ ने ऋद्ध 


होकर थाने में आग लगा दी जिसमें एक थानेदार और 2 सिपाही जल कर मर 


गये-। इस, हिसात्मक घटना के कारण महात्मा गांधी ने आन्दोलन अनिश्चित काल' 


' के लियेः, स्थगित कर दिया । इस स्थगन प्रस्ताव की तीन्र आलोचना की' गईं । 


सुम!प बोस के अनुसार--ठीक उस सभ्य, जब जनता का जोश चरस सीसा पर 
थ॥ स्थगन आदेश दे देना राष्ट्रीय दुर्भाग्य से कम नहीं था ।” यह भी कहा जाता 
है कि स्थगत का आदेश देकर गांधीजी ने मारत की आजादी को और पीछे , घकेल 


' दिया था, इसे सम्बन्ध में डॉ. आर. सी. सज मदार ने लिखा है कि “गांधोजी का 


प्रसहयोग ग्रान्दोलन को इस प्रकार स्थगित करता भारी भूल थी। इससे राष्ट्रीय 
प्रान्वोलन की प्रगति को गहरी चोद लंगी थो ।” किन्तु आलोचना-प्रत्यालोचना के 


, चिचाद में त पड़ें तो मि. कपलेण्ड कानयह कथन सत्य ही प्रतीत होता है कि 


- “महात्मा गांधी के इस आन्दोलन ने राष्ट्रीय आंदोलन को जन शआऑन्दोलन का रूप 


दे दिया। श्रव तक यह समाज के बुद्धिजीवी वर्ग तक ही सीमित था, किन्तु इस 


५ 


शांदोलन ने इसे वास्तवित जन आंदोलन बना दिया ।! 
, सविनय अवज्ञा झ्रानदोलन--गांघीजी के जेल जाने के कारण देश में नेतृत्व 
का अमाव अनुभव किया जाने लगा था। किन्तु असहयोग-आन्दोलन ने देश में 
ष्ट्रीय जाबति उत्पन्न कर दी थी । 99 ई. के अधिनियम की प्रगति की जाँच 
के लिये 927 ई. में जब साइमन कमीशन भारत आया तो समस्त भारत में उसका 
तीत्र विरोध हुआ । भारतीय जनता ने स्थान-स्थान पर हड़तालों, जूलूसों और काले 
भण्शें तथा साइमन वापस जाओ्रो' के नारों से इसका स्वागत कर असन्तोष व्यक्त 
किया । सरकार ने इस विरोध को दबाने के लिये दमन नीति से काम लिया। 
इससे देश में पुनः राजनीतिक जागृति उत्पन्न हो गई । 3] दिसम्बर, 929 ईं. को 
मध्य रात्रि में कांग्रेस ने अपने लाहौर अ्रविवेशन में पूर्ण स्वाधीनता का प्रस्ताव 
पारित किये । काँग्रेस के आह्वान पर 26 जनवरी, 930 ई, को समस्त भारत में 


, रेवतन्त्रता दिवस के रूप में मनाया गया । 


इमत कमीशन की असफलता और सरकार द्वारा नेहरू रिपोर्ट अ्स्वीकार 


करने पर राजनीतिक घटनाचक्र तेजी से बदला । गांधीजी ने वायसराय के समक्ष 


|] नूत्री मांग पत्र प्रस्तुत किया, जिसे अस्वीकार कर दिया गया। श्रतः कांग्रेस ने 
सविनय बना आन्दोलन चलाने का निरंय लिया। इस आन्दोलन का कार्यक्रम 
निम्नलिखित था-- है 

(।) स्थान-स्थान पर नमक कानून तोड़कर स्वतल्त रूप से तमक बनाया 


« जीप | 


(2) सरकारी नौकरियों, स्कूलों, कॉलेजों, श्रदालतों ओर उपाधियों का 
बहिष्कार किया जाय । 


दैवंछ 


(3) ल्वियाँ शद्वाव, अफीम और विदेशी कपड़ों की दुकानों पर घेरनां दें. 
(4) विदेशी वस्तुप्नों को-जलाया जाय, ५ 
(5) सरकार को कर न दे । 
कार्यक्रम के अनुसार गांधीजी ने 2 मार्च, 930 ई. को' प्पनी.- प्रसिद्ध 
दाण्डी यात्रा भारम्मु की झोर 6 शअग्नेल को समुद्रतट पर नमक बनाकर नमक कानून 
तोड़कर प्रोन्दोलन का सूत्रपात किया ।* इसके साथ ही यह भान्दोलन' सारे . देश में. 
फँल गय़ा । हजारों: वोगों ने गांघीजी का श्रेनुकरंण 'करते 'हुए समक कानून को: 
तोड़कर नमक बनाया । विदेशी .वस्त्रों की होलियाँ जलाई गई। -स्वियों ने पर्दा 
त्याग कर सत्याग्रह में माग लिया श्रौर, शराव व अफीम की दुकानों पर.घरनें दिये। . 
किसानों ने कर चुकाने से इन्कार कर दिया । इस श्रोन्दोलन,से " सरकार को  गहँरा: 
धक्का लगा । आ्रान्दोलन को पत्यन्त करता से कुचंता गया ।स्थान:स्थान पर लाठी- 
चार्जे भौरु गोलियाँ चली । गांधीजी सहित 90 हंजार.लोग- -गिरफ्तार कर::झैल में 
डाल दिये गये । ... हे 
सविनय अवज्ञा:आन्दोलन के समय ब्रिटिश सरकार ने भारतीय नेताश्रों से 
विचार विमर्श के लिये लन्दनः में-2 सितम्बर :930:ई: को प्रथम गोजमेज,सम्मेलन 
आयोजित किया । कांग्रेस ने इसका वहिप्कार क्रिया । श्रतः यह सम्मेलन - असफले 
रहा । ऐसी स्थिति में सरकारं-ने देश में अ्रच्छा, वातांवरण' बनाने के लिए.-26 . 
जनवरी,. !93] ई. को गांघीजी को जैल,से रिहा कर दिया। तेज बहादुर सप्रू 
ओर श्रीजयकर॑' के- प्रयत्नों से «5 -भाच, -93 ६. को “गांधी और 
वाइयराय लाडे इरविन - के बीच - एक समभोता, हुआ ज़िसमें गाँघोजी ने. 
आन्दोलन स्थगित ,करने, और द्वितीय .. गोलेमेज : सम्मेलन में- शामिल 
होने की वात स्वीकार कर लीं तथा सरकार ने भी समी राजनीतिक: वन्दियों. की. 
उनकी जब्त की हुई- सम्पर्त्ति लौठा- दी । सममौते के अनुसार ग्रांघीजी नें. नवम्बर, . 
93[ ई. को द्वितीय गोलमेज़ सम्मेलन में -माग लिया ।. किन्तु साम्प्रदायिक 
प्रतिनिधित्व के प्रश्न पर कोई समझौता नहीं हो सका । ग्रांघीजी वापस मारत शझ्रां 
गये। -- 7 4४ | 
,.  4932 ६. में गांधीजी, ने सविनय आेंवज्ञा श्रान्दोलन पुन: आरम्म कर दिया-। - 
संरकार ने दमंनचक्र तेज कर दिंयों कांग्रेस को गैर - कानूनी संस्था घोषित कर 
दिया गया । गाँधी सहित 20 हजार लोग जेलों में बम्दे कर दियेश्गयें। देश की. 
बदलों हुई परिस्थितियों में गाँधीजी ने 7 श्रप्रेल, 934 ई. को-*सबचिनय भ्रवज्ञा 
प्रानदोलन स्थग्रित कर दिया । “विना' कारंण : आन्दोलन , स्थगित किये जाने से 
बललम माई पटेल तथा सुमाप चर्न्ई बोस' श्रांदि नेताओं ने गांधीजी की कु. 
धालोचिता की । सरदार पटेल ने कहा कि “ग्रांबीजी.नें पिछले तेरह/वर्ष को मेहनत 
झोर कुर्दानिरयों पर पानी फेर दिया। गांधीजी द्वारा झ्रान्दोंलन स्वगिति -:करना:प्रपती 
अतफलताओों को स्वीकार करना था !? - डॉ. धार. सो। सबजमदार के शब्दों में 


...गांधीणी हारा इस प्रकार श्रेरदा + यांगत करना एक गम हो क की, 

जो उफेपूण घना-की | उहहें चोगों के | जौवन तथा इ्स बचत 
- डूँग से खिलवंगड़ करने रे कोई अ्रधिकार नथा (2 5 ॒ 

अं 5 जे 7विक पच्चा> का परोष-... भारत को सांम्प्रदा "मस्‍्या के समाधान 
के लिये ब्रि[२३- अानमन्‍्त्री ने 2 अप्रेल, । 932 # के फ्चाट' 
“की बोर्षणा की । 'जिशके भैनुप्नार हेरिजनों को भी ईसाईयीं मानों की साँति 
अत्पशल्यर्क भानकर, उन्हें श्रलग्‌ श्रतिनिषित्व की' व्यवस्था की गई थी । यह, 
ज्यवल्था अंग ॥ दाराइलित और शृद्रः वेग < हिच्ुओं से करके राष्ट्रीय 
आन्दोलन नि्वेत करने 7 पड़यत्र था। अत: गांघीजी ने इस ट के- विरद्ध 
20 सितम्बर, 4 232 ई. को जेल पर - अनशन ओरस्भ' कर दिया | अन्त 
- में हरिज्ञन डॉ. अम्बेडकर तथा-गांधीजी / स्यि पुत्र जेल एक 

हो गया -. अपुसार हरिजनों ने प्रधक ५ अतिनिषित्व की मांग" ध्याय दी तथा 
चपवत्थापिका भा में हरिजनों के | आअतिनिशष्चित्व के भ्रन्तः भ्रार9ि 

रखे गे रे 3 

हम गॉरतीयों-को पन्‍्तुँब्ट करने के ३: ब्रिटिश जार ने 3935 87 # भारत 

पारित किया, जिसके > पे आन्तीय शासन भारतीयों क्षो सौंप दिया 
"जा. ।:गांबीजी के कहने पर क्ोग्रोेस 237 ई. चुनावों: में : लिया श्र 
में अ्रकने ; स्ि नेनाये | इसे मे न्त्रिमण्डलो जे. कांग्रस के अनेक 
'पपनात्मक कार्यों को क्रिया ।939 आरम्मभ- 
का 


त््व्ति ! * यम; 
ब्रिटिश सर र ने, कांग्रेसी भन्निमण्डलों की) पहेमति बिना ही भारत को भी 
अहोयुद्ध मे सम्मिलित कर: लिया । हरि रकार की; इस के विरोध स्वरूप - 
अंप्रश मन्निमेण्ड्च्ों हे त्याग्प्त्र दे दिखे: ह 
लि छोड़ो आनन्‍्दोंलन-.कांग सी मल्त्रिमण्ल्ली के त्यागपत्र के: वाद गांधीजी 
ने 4940 ६ में: अंग्रेजों क्री दर हायता न देने क्ले प. सत्याग्रह 
आन्दोलन आ। ऊर क्यि / ह रो व्यक्ति पुत्र जेल गये किन्‍हें बुद्ध की बदली 
हैई परिस्थितियों मैं ब्रिटिश कार ने से सम्रभोता करने को अयंत्न किया । 
ईैस कार्य क 4942 ३ के सैर -स्टेफर्ड क्रिप्सि. भारत आये / 30 मा 
» 7942 अपने की घोषणा 'करंदी जिन्हें कांग्रेस ने अस्वीकार 
_ रि.दियाआर स्व पुनः अरस्स हो गया. फ्रिप्स - मिशन की असफलता के 
' बाद भाजतीयों के'सेमक्ष प्रा की भांग के » भ्रतिरिक्त कोई अन्य विकल्प 
पहीं धा। अत 4942 ईः को मत्ति ने वेम्वई में-ध्ारत 
चोहे: 


-फो ऐतिहासिक पॉरित किया. इस फ्रल्ताक ३ अग्रेजों से तुरन्त 
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सरकार ने इस आन्दोलन को 'कठोरता से कुचलने का निर्णय लिया। 

9 अगस्त को गांधीजी सहित अनेक कांग्र सी नेंताओ्ों को गिरफ्तार कर भ्रज्ञात स्थान 
पर भेज दिया गया तथा कांग्रेस को अवध संगठन घोषित कर॒ दिया गया । नेतृत्व 
के अ्रमाव में मी आन्दोलन तीव्र गति से चल पड़ा । सरकार ने हजारों व्यक्तियों को 
जेल में दूंस दिया । आन्दोलन को कुचलने के लिये कई स्थानों पर गोलियाँ. चलाई 
गई और लाठी चार्ज हुआ । सरकार के अत्याचारों के विरोध में अनेक स्थानों पर 
हिसात्मक घटनायें हुई॥ सरकारी आंकड़ों के अनुसार इस आन्दोलन में 7000: 
व्यक्तियों की मृत्यु हुई । हिसा की घटनाओं के विरोध में गेंधीजी ने जेल में उपवास 
किया | )944 ई तक सरकार ने आन्दोलन को पूर्रातया दवा दिया । मई 944 
ई. में गाँधीजी भी अ्स्वस्थता के कारण जेल से रिहा कर दिये गये । गांधीजी का 
यह आन्दोलन भी असफल रहा । फिर भी इसके महत्व के सम्बन्ध में डॉ. झम्बा 
प्रसाद ने लिखा हैं कि “यद्यपि यह शझ्ान्दोलन भारत फो स्वतन्त्रता नहीं दिला सका, 
तथापि इसमे जनता में सरकार से मुकाबला करने की सावना उत्पन्न कर दी । इसने 
भारतीय स्वतन्त्रता के लिऐ पृष्ठभूमि तैयार की । 


भारत की स्वतन्त्रता तथा साम्प्रदायिक दंगे-- |945 ई. में द्वितीय महायुद्ध 
की रामाप्ति के पश्चात इंगलेण्ड में नये चुनाव हुये +जसमें एटली के नेतृत्व में लेबर 
पार्टी नें सरकार बनाई । इस सरकार की भारत के साथ सहानुभूति थी । श्रृतः 
ब्रिदिश सरकार ने मारत की समस्या का समाधान करने के लिये तीन सदस्यीय 
मन्त्रिमण्डल मिशन भारत भेजा जो ेब्रीनेह घिशन” के नाम से प्रसिद्ध है । इस 
मिशन ने भारतीय नेताओ्रों से विचार-विमर्श के वाद 6 मई, )946 ई को अपनी 
योजना की घोषणा की जिसमें एक अ्रन्तरिम सरकार के निर्माण का प्रस्ताव किया 
गया । किस्तु कांग्रेस और मुस्लिस लीग दोनों ने इस योजना को ग्रस्वीकार कर 
दिया । मुस्लिम लीग मुसलमानों के लिये पृथक्‌ राष्ट्र की मांग कर रही थी। 
तत्पश्चात्‌ ब्रिटिश सरकार ने वेवल योजना के द्वारा भारत की समस्या को सुलभाने 
का प्रयास क्रिया किन्तु साम्प्रदायिक तत्व के करण किसी भी योजना को 
गाँधीजी द्वारा स्वीकार नहीं किया गया | वे निरन्तर हिन्दू-मुस्लिम दंगों को शान्त 
करने की चेप्टा में लगे रहे श्रौर अ्रखण्ड राष्ट्र के निर्माण का स्वप्न देखते रहे । ग्रन्त 
में 3 जून, 947 ई. को लार्ड माउप्टवेटन ने एक योजना प्रस्तुत की जिसके अनुस!र 
भारत विभाजन की कीमत पर भारत को स्वतन्त्रता प्रदान करने का संकल्प व्यक्त 
किया गया । विवश होकर गाँधीजी ने इस योजना कोस्वीकार कर लिया क्योंकि 
स्वतन्त्रता प्राप्ति के लिये श्रन्य कोई विकल्प ही न था । सारां देश साम्प्रदायिकता 
की अग्नि में जल रहा था । श्रत:ः विभाजन को स्वीकार करना ही श्रेष्ठ समझा गया 
श्र जुलाई, 947 ई. में ब्रिटिश संसद में मारतीय स्वतन्त्रता अश्रधिनियम स्वीकार _ 
हुआ- जिसके अनुसार 5 अगस्त, 4947 को भारत से ब्रिटिश राज्य समाप्त हो,गया । 
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स्वतस्त्रता आ्रप्ति के. वाद सःम्प्रदायिक दंगों की ज्वाला और तीज हो गयी । 
भारत और पाकिस्तान में भयंकर मारकाठ हुई। गांधीजी ने नोआवाली भ्ौर 


व्रट्ा 


#हाग मे स्थान-स्थान पर घूमकर शान्ति स्थापित की। इसके बाद उन्होंने 


. साम्प्रदाग्रिकता के विरुद्ध कलकत्ता में 72 घण्टे का उपवास किया । अन्त में 30 जनवरी 
_4948 ई. को दिल्ली के बिरला मन्दिर की प्रार्थना सभा में जाते हुये नाथुराम गोडसे 


द्रात चलाई गई गोली से उनकी मृत्यु हो गयी । 
गांधीजी का राजनीतिक दर्शन 
गांधीजी एक -महान्‌ राजनेता होने के साथ-साथ एक महान्‌ सन्त और 


आध्यात्मिक आद्शों के ज्योतिर्मय पुज थे। भरत: उनके राजनीतिक विचार भी 


आध्यात्मिकता के चरातल पर विकसित हुये । मारतीय राजनीति में.उन्होने जितने 
समय राष्ट्रीय -भानंदोलन का नेतृत्व किया, उतने ही समय वे राजनीति और 


भ्राध्यात्मिकता का एक साथ प्रयोग करते रहे। उनके राजनीतिक चिन्तन के प्रमुख 
तत्व श्रद्यालिखित हैं। : 


राजनीति का आध्यात्मीकरण--गांधीजी के राजनीतिक विचारों की 


'सर्वापरि देन राजनीति का आध्यात्मीकरण है । उनके विचार में राजनीति मानव- 


समुदाय के लिये कोई घड़यन्त्र या अभिशाप न होकर आशीर्वाद है। उनके अनुसार" 
राजनीति अधिकारों को प्राप्त करने का साघन न होकर मानव समुदाय में 
स्वतन्त्रता और भाईचारे की भावना के विकास “का हेतु है । 


गांवीजी नारतीय संस्कृति के भ्रनन्‍्य पुजारी थे । उनके जीवन में भारतीय 


संस्कृति के आदर्श एकराकार हो, - चुके थे। प्राचीनकाल में मारतीय राजनीति धर्मे 


और . नैतिकता से परिपूर्ण थी। इस काल में राजनीति धर्म से संयुक्त होकर 


- संचालित होती थी किन्तु विदेशी प्रभाव से भारतीय राजनीति धीरे-धीरे घरमच्युत 
होकर नेतिकता विहीन होती जा रही'थी । गांधीजी ने भारतीय संस्कृति की प्रेरणा 


से राजनीति में पुनः घर्म का समावेश किया। उनकी राजनीति में धर्म और 
राजतीति अन्योन्याश्रित थी जिसका आधार प्रेम, सत्य, अहिसा, नैतिकता, मानवता 
और त्याग थे.। उनका कहना था कि “जो यह कहते हैं कि घर्म राजनीति का फोई 
सम्बन्ध नहीं है वे यहुनहीं समभते है कि धर्म कया है धर्म से पृथक कोई राजनीति नहीं 
हो सकतो, घर्म से पुथक्‌ राजनीति तो मृत्यु जाल है. क्‍योंकि यह शात्मा का हनन 


करती है ।” गांधीजी ने घर्म श्लौर राजनीति को संयुक्त कर भारतीयों को नेतिकता 


का पाठ पढ़ाया.। उनके धर्म का आघार नैतिकता थी | अतः उनकी राजनीति में 
न॑तिकता का स्थान सर्वोपरि था। वे मैक्यावली की. इस घारणा को सत्य नहीं 
मानते थे कि राजनीति में . उचित-प्रनुचित सभी साधन अपनाये जा सकते हैं । 
गांधीजी की मान्यता थी कि साध्य के साथ साध्य श्राप्ति के साधन का भी पविन्न होना 


$ 


्ाा 
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ग्राष्ण्यक है । गांवीजी के शब्दों में “साधन छोज हैं ओर साध्य वृक्ष । में शतान 
फी उपासना करके ईश्वरोपासना का फल प्राप्त नहीं कर सकता ।” उनके अनुसार 
ग्रनचित साधनों द्वारा इच्छित साध्यों की प्राप्ति असत्य है श्र यदि फन प्राप्ति 
हो भी जाय तो वह क्षण-भंगुर होती है । इस प्रकार गांधीजी ने श्रनेतिक और दूषित 
राजनीति को आध्यात्म के ऊंचे आदर्श पर प्रतिप्ठित कर दिया जिसमें लक्ष्य की 
पचित्रद्ठा के साथ उसे प्राप्ति के साधनों की एवित्रता भी अ्रनिवार्य थी।' विश्व ,को 


गांवी जी की यह सर्वोपरि राजनीतिक देन है । 
सत्याग्रह और श्रहिसा--सत्य और शभ्रहिसा गांवीजी के आध्यात्मिक आादर्शो 
की पृष्ठभूमि और उनके राजनीतिक विचारों के झ्लाधार स्तम्म थे। गांधी के 'लिये 
संत्य,ईशण्वचर और भ्रहिसा उनके लिये सबसे बड़ा शस्त्र था। उनका सम्पूर्ण जीवन 
सत्य और अहिसा के व्यापक प्रयोगों की प्रयोगशाला था । उन्होंने भारतीय राष्ट्रीय 
आन्दोलन में सत्य गौर अहिंसा के श्रादर्शों का व्यापक प्रयोग किया। राजनीतिक 
उद्देश्यों की प्राप्ति के लिये उन्होंने सत्य के सर्वोच्च आदशे के रूप में सत्याग्रह की 
भ्रवधारणा प्रतिपादित की ! सत्याग्रह सत्य” शरीर 'झ्राग्रह' शब्दों से मिलकर बना है 
जिसका शाव्दिक अथ्थ हैं सत्य के लिए श्राग्रह । जी. एन. धवन के अनुसार “सत्याग्रह 
का प्रर्य है सम्पूर्ण भराध्यात्मिक या नैतिक शक्ति से श्रसत्य श्रथवा गलत दात्त का 
विरोध करना ।” इस प्रकार सत्याग्रह वह कर्म है जिसमें नैतिक शक्ति के द्वारा सत्य 
की रक्षा की जाती है ! गांधीजी ने इसे प्रेम-वचल श्थवा शआ्रात्म-बल भी कहा है । 
सत्य की रक्षा के लिये न॑तिक भक्ति और दरृढ़ता आवश्यक है | गांधीजी के झनुसार 
सत्य मार्ग का अनुसरण विरोधी पर हिंसा प्रयोग की स्वीकृति नहीं देता । श्रतः 
सत्याग्रह अहिंसा पर झ्राघारित है ! सत्याग्रही श्रपने विरोधी को कप्ट नहीं पहुँचाता 
झ्ौर सद्य तर्क द्वारा या तो उम्रकी बुद्धि को प्रेरित करता है या आत्म बलिदान 
द्वारा उमके हृदय को । गांधीजी की मान्यता थी कि व्यक्ति को अत्याचार का विरोध 
भौर सत्य की रक्षा मृत्युपर्यन्त करनी चाहिये क्योंकि उनके अ्रमुसार इस संग्राम में 
मृत्यु मोक्ष होती है श्लौर कारागार स्वतन्त्रता का द्वार । श्रहिसा पर आधारित होने 
के कारर सत्याग्रह दोहरा वरदान है । यह उसके लिगय्रे मी वरदान है जो इसका 
आचरण करता है तथा उसके लिए भी जिसके विरुद्ध इसका प्रयोग किया जाय ! 
इस प्रक्रार सत्याग्रह एक ऐसा प्राध्यात्मिक शस्त्र है जो अद्िसा और प्रेम पर 
आधारिस है ह 
गाँचीजी भारतीय संस्कृति के अनन्य भक्त थे। अतः सत्य के साध-साथ 
झहिसा भी उनके जीवन श्नौर विचारों का झ्राधार थी । श्रहिसा का अर्थ किसी जीव 
को मन, वचन झौर कर्म से किसी प्रकार की क्षति न पहुँचाना एवं ईए्या, ऋषध, 
पणा भौर करता से बचना है ! गाँधीजी की अ्रहिसा, भ्रन्याय के सामने कुकना नहीं 
बल्कि अवरोधात्मक प्रतिरोध सिखाती है । उनकी श्रहिसा कायरता की नहीं बल्कि 
वीरता की निशानी है । उनकी दृष्टि में अहिसा सच्चा झ्रात्मबल और वह शक्ति है 
जिसके म्राधार पर भपने विरोधी को बिना क्षत्ति पहुंचाये जीता जा सकता है । 
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गाँयीजी की दृष्टि में सत्य' और अहिंसा मानव जीवन के उच्चतम आदश 
हैं। ग्रत्तः उन्होंने इन आदर्शों को मानव जीवन के संभी क्षेत्रों में लाग किया 
उन्होंने कहा कि सत्य और अहिंसा सामाजिक शांति, राजनीतिक व्यवस्था, धामिक 
, समन्वय. और पारिवारिक निर्माण का साधन है। इन्हीं आदर्शों के आधार पर 
'उन्होंने हमारे राष्ट्रीय आंदोलन का नेतृत्व कर शक्तिशाली ब्रिटिश साम्राज्य का 
सामना किया और उन्हें भारत को स्वतन्त्र करने के लिए बाध्य किया । इस प्रकार 
गांचीजी द्वारा राजनीतिक क्षेत्र में सत्य और अहिंसा का अधिष्ठान और सफल 
प्रयोग उनकी महत्वपूर्ण राजनीतिक देन है । इस सम्बन्ध में डॉ. राजेन्द्र प्रयाद ने 
' कहा है कि “गांधीजी ने राजनीति को एक ऐसे ऊँचे आदर्श पर पहुँचा दिया जिसमें 
कितने भी ऊँचे उद्देश्य के लिए किसी भी स्थिति में दोषपूर्ण एवं श्रपविन्न साधनों 
का उपयोग नहीं किया जा सकता । उन्होंने राजनोति में सच्चाई को गौरव के 
उच्च मंच पर आसीन किया है ।” है 


राष्ट्रवाद श्रौर हन्तर्राष्ट्रवाद---गाँधीजी के राजनोतिक दर्शन की अन्य महृत्व- 
पूर्ण विशेषता उनका उदार राष्ट्रवाद था। वे सच्चे देश-मक्त थे, देश की स्वतन्त्रता 
के लिए उन्होंने प्राणप्रण से सघषं किया, किन्तु उनका, दृष्टिकोश उदार था । वे 
विशुद्ध मानवताबादी थे । ,उनके- राष्ट्रवाद में अ्रन्तर्राष्ट्रवबाद मिहित था । संकुचित 
स्वार्थो से ऊपर,उठकर विश्व कल्याण और मानवता की सेवा उनका एकमात्र 
उद्देश्य-था । उनका कहना था कि राष्ट्रवाद अच्तर्राष्ट्रवाद के विकास में वाक्षक नहीं 
होना चाहिएँ । उनके अपने शब्दों में “मेरा लक्ष्य विश्व मेत्नी है । हम विश्व बन्धुत्वके 
लिए जीना और सरना चाहते हैं।” उन्होंने आगे कहा- “में अपने देश की स्वतन्त्रता 
, इस कारण चाहता हूं कि श्रन्य राष्ट्र “ कुछ सीखें । मेरी राष्ट्रीयत/ उप-अंतर्राष्ट्रीयता 
है ।” उनके अनुसार एक व्यक्ति का राष्ट्रवादी हुए विना अन्तर्राप्ट्रवादी होना 
ग्सम्भव है 
इस प्रकार गाँधीजी के राजनीतिक सिद्धांत भी उच्च भाव भूमि पर प्रतिष्ठित 
श्र मानव कल्याण की महती भावना' से परिपूर्ण थे । ; 

, रास्यविहीन श्रादर्श समाज की अवधारणा- गाँधीजी के राजनीतिक विचारों 
में सबसे महत्वपूर्णा विचार उनकी राज्यविहीन झ्रादर्श समाज की अवधारणा है । 
उनकी मान्यता थी सत्य और अहिंसा के आदर्शों की पूर्ण स्थापना के वाद राज्य की 
ग्रावश्यकता समाप्त हो जायेगी । ऐसे समाज में सरकार, जेल और दण्ड-व्यवस्था 
नहीं होंगी क्योंकि प्रत्येक व्यक्ति दसरे के हितों को ध्याव में रखकर अपने ऋतव्यी 
का निर्वहन करेगा । ऐसी व्यवस्था में सामाजिक जीवन बाहरी नियन्त्रण के स्थान 


« - पर आंतरिक नियन्त्रणों से संचालित होगा । ऐसे समाज में छोटे-बड़े तथा श्राज्ञा देने 


गौर आज्ञा पालन करने जैसा कोई सम्बन्ध नहीं होगा । प्रत्येक व्यक्ति स्वयं अपना 
शार्सक और शासित होगा । 
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गांबीजी ने इस आदर्श समाज को रामराज्य की संज्ञा दी है। त्रामिक 
इष्टिकोरा से इसे पृथ्वी पर ईश्वर का राज्य कहा जा सकता है । राजनीतिक हरिद 
में वह पूर्ण प्रजातन्त्र है । गाँधीजी के अनुसार रामराज्य "ऐसा पूर्ण जनतन्त्र होगा 
जिसमें वर्ण, जाति, रंग, घर्म, लिग, घमवान झौर निर्धन आदि सभी अ्समानताय 
लोप हो जायेंगो । इसके श्रन्तगंत सभी प्रकार का धन ओर शूमि सागरिकों की 
होगी । न्याव शीघ्र, निःशुल्क श्रौर पूर्ण रूप से मिलेगा और उसमें पूजा, भाषए 
झोर समाचार-पत्रों को स्वतस्त्रता होगी श्रौर यह सब कुछ स्वयं के नेतिक नियन्त्रसा 
में स्थापित क्रिया जायेगा ।” गाँधीजी के अनुसार शक्ति करा केस्रीवकरण जनतस्थ् 
विरोत्री घारणा नके अनुसार राष्ट्र की राजनीतिक, प्रशासनिक झौर ग्राश्िक 
शक्ति के ममान वितरण से ही रामराज्य सम्मव है । भ्रतः उनके अनृत्तार ऐसे समाज 
में गांव से लेकर राष्ट्र तक का शासन विभिन्न समुदायों और अ्यक्तियों द्वारा 
पारस्परिक सहयोग से चलाया जायेगा। गाँवीजी के श्रनसार “सत्ता का श्रारस्भ 
नीचे से होना चाहिए । इस प्रकार प्रत्येक गाँव एक गणराज्य होगा। इसके पास 
पूरी सत्ता और ताकत होगी"***** गाँव का शासन पाँच व्यक्तियों की एक पंचायत 
द्वारा संत्रालित होगा ।” गांधीजी के अनुसार ऐसे समाज में धरनो.और निर्भन तथा 
शोपक और शोषित नहीं होंगे । सभी व्यक्ति समान, झौर स्वेतन्त्र होंगे। गाँधीजी 
भारत की ग्राथिक प्रगति के लिए ग्रामीण उद्योगों को पुनरुधापित्त करना चाहते 4! . 
मतः उनकी मान्यतां थी कि रामराज्य का ग्राधिक संगठन क्रपि और कुटीर उद्यागा 
पर आधारित होगा । रामराज्य गांधीजी का श्राद्श था किन्तु इस राज्य की स्थापदा 
होने तक वे ऐसे राज्य को श्रावश्यक मानते थे जो व्यक्ति के जीवन में कम से कम 
हस्तक्षेप करे और जिसमें सभी नागरिकों को पूर्णा स्वतन्त्रता तथा सामाजिक ओर 
झ्राथिक समानता प्राप्त हो । 


गांधीजी का श्राध्यात्मिक श्रादर्शवाद 


महात्मा गाँधी का सम्पूर्ण जीवन आ्राध्यात्मिक आादर्शों से श्रोतप्रोत्त था । 
थे ग्राव्यात्मिफ उत्थान के प्रतीक थे। एक राजनेता होते हुए भी मूल रूप में ते 
प्राध्यात्मिक पुरुष थे । उनके आध्यात्मिक श्रादर्शों की भांकी निम्न रूप में दप्टव्य 

ईश्वर में विश्वास--गाँधीजी की ईश्वर के अस्तित्व में असीम श्रास्था थी | 
उच्च शिक्षा प्राप्त करते हुए भी ग्राँघीजी मारतीय संस्कृति की आध्यात्मिकता में 
ओत-प्रोत'ये और वे यह सहन नहीं कर सकते थे कि गब्राघुनिक पीढ़ी ईश्वर -के 
अस्तित्व में विश्वास न करे । उन्होंने लोगों को इस बात की प्रेरणा दी कि ईश्वर 
में श्रास्था और विश्वास हमारे जीवन को निखार देताहै और हृदय में प्रकाश 
का सागर उंडेल देता है । उनके अनुसार ईश्वर सर्वव्यापी, स्वंधिन्तक, अ्रजन्मा, 
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परबह्म, निराकार तथां सर्व गुणवान है । दैनिक प्रार्थना ईश्वर के प्रति श्रद्धांजलि 
- अपित करना है ।' वे ईश्वर की सत्ता को ही स्वोपरि मानते थे । उन्होंने यह भी 
: कहा कि “सत्य ही ईदवर है ।” इसके अतिरिक्त दरिद्वनारायश की सेवा को ही 
उन्होंने ईश्वरीय सेवा कहकर पुकारा । उन्होंने स्पष्ट शब्दों में घोषणा की "मैं उस 
ईश्वर के अलावा, जो लाखों दीन, हीच तथा मूक जयों में निवास करता है, भ्रन्य 
'किसी ईश्वर को नहीं मानता ।” गाँधीजी ने ईश्वर का मानवीकरणा कर घरती पर- 
बहा उत्तार दिया था । ' 
..... सत्य-- गाँधीजी का सम्पूर्ण दर्शन ही सत्य और ईश्वर की धारणा पर 
' अवलम्बित है । उन्होंने असत्य के पालन को मानव जीवन के लिए अभिशाप बताया 
झौर मन, वाणी तंथा कर्म से जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में सत्य आचरण का उपदेश 
दिया । भूंठ व बेईमानी का गाँधीजी के दर्शन में कोई स्थान न था। सत्य उनके 
लिए राजनीतिक शस्त्र था जिसके बल पर उन्होंने स्वतस्त्रता आन्दोलनका नेतृत्व . 
'अकिया था। सत्य की सत्ता साक्षात .ईश्वर थी । उन्होंने मानव मात्र के सम्मुख यह 
- संदेश प्रसारित किया कि सत्य ही परमेश्वर है श्रौर परमेश्वर का सच्चा नाम सत्य 
है । सत्य ही उनके जीवन और जगत का आघार रहा । हे 
नेतिकता 'व साधन की श्रेष्ठा--गाँधीजी की राजनीति में नैतिकता का 
' >स्थान' सर्वोपरि था । वे मैक्यावली की इस धारणा को सत्य नहीं मानते कि राजनीति 
'में उचित-अनुचित सभी साघन अपनाये जा सकते हैं। उनका विश्वास तो पवित्र 
साध्य को पवित्र साधनों द्वारा प्राप्त करते की ज्रीति में था। उनके आादर्शों की 
'बुनियाद नैतिकता पर आ्राधारित थी । नैतिकता से विहीन साधन उनकी दृष्टि में 
“अ्रपवित्र ओर जिन्हें किसी भी कीमत पर नहीं अ्रपताना चाहिए । उन्होंने कहा कि एक 
'की पवित्रता दूसरे को भ्रष्ट कर देती है. अतः उत्तम साध्य की प्राप्ति के लिए 
. उत्तम साधन ही अपनाने चाहिए । गाँधी के शव्दीं में--“बीज साधन है श्रोर साध्य - 
' “वक्ष । सें शत्तान को उपासना करके इंश्वरोपासना का फल प्राप्त नहीं कर सकता ।* 
स्योपीवाथ धवन ने भी - कहा है “गांचौजो के वर्शन, में साघन झोर साध्य एक 
स्थान पर अयुक्त होने वाले शब्द हैं।” ह ु 
: , कर्से थ. पुनर्जन्म का सिद्धांत--भारतीय घर और संस्कृति के आदर्शों का. 
:प्रभाव गांधीजी के जीवन पर पूर्णतया छाया हुआ है। वे कर्म और पुनर्जन्म के 
. सिद्धांत में भी आस्था रखते थे और भारतीय जनता को इसी का सन्देश देते थे । उनके 
अनुसार कर्म एवं पुनर्जन्म का सिद्धांत मोनव को श्रच्छे कार्यो की प्रेरणा 5 है एवं 
बुरे कार्यो को करने से रोकता हैं। उन्होंने कहा कि--मैं अगले कि में मो उतना ; 
.ही विश्वास करता हू, जितना इस जन्म में ! इसलिए मैं जानता हूं कि थोड़ा-सा 
प्रयत्न भी बेकार नहीं जायेगा !” उनका विश्वास था कि कर्मों के आधार पर ही 
- मनुष्य का पुनर्जन्म होता है । 
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भ्रहिसा--. महात्मा गांधी भारतीय संस्कृति के पुजारी थे | भ्रतएवं सत्य _ 

के साय-साय प्रहिसा के श्रादर्श को भी उन्होंने अपने जीवन का आधार बनाया ! 
उनकी दृष्टि में अहिंसा में वह शक्ति है जो तोप, तलवार और वबन्दूक में भी नहीं: 

होती । अहिसा कायरता की नहीं अपितु वीरता की निशानी है । भ्रहिसा सच्चा 
श्रात्म बल है जिसके झ्राधार पर भ्रपने विरोधियों को बिना किसी प्रकार का नुक- 
सान पहुँचाये जीता जा सकता है । उन्होंने श्रहिसा को मानव जीवन के प्रत्येक क्षेत्र 
में लागू किया । उन्होंने कहा कि भ्रहिसा सामाजिक शांति, राजनीतिक व्यवस्था 
धामिक समन्वय शोर पारिवारिक निर्माण का साधन है। श्रतएव प्रंत्येक व्यक्ति को 
सत्य और भ्रहिसा के भ्रस्त्रों का सहारा लेना चाहिए। ये मानव'के उच्चतम नैतिक 
ग्रादर्श हैं । 

धघामिक सहिप्णुता--गाँधीजी मौर धर्म एक दूसरे में समाहित थे । गाँधीजी 
मे धर्म को सांप्रदायिकता एवं रूढ़िवादिता की दीवारों से मुक्त करके वैजानिकता का 
स्वरूप प्रदान किया । उन्होंने विभिन्न श्रन्ध विश्वासों एवं बाह्य आडम्बरों को धर्म से 
निकाल फेंका और कहा कि घर्म तो त्याग, सेवा एवं तपस्या में निहित है । धर्म 
मानव जीवन एवं संस्कृति का मूल श्राघार है । धर्म गाँधीजी की श्रात्मा था । उन्होंने 
मानव जाति को सन्देश प्रदान किया कि धर्म में श्रास्था रखना मानव की उद्नति के . 
लिए अपरिहार्य है। किन्तु गाँधीजी का धर्म संकीर्णता के घेरे में घिरा हुआ नहीं 
था । उनका घ॒र्म सार्वमौम घर्मं था । सत्य, अहिसा, श्रस्तेय, ब्रह्मचय, अ्परिग्रह, प्रेम, 
सेवा आदि मानव जीवन के सावंभौमिक मूल्य गाँधीजी के धर्म और दर्शन का सार 
स्वरूप थे और इन्हीं को अपनाने का उन्होंने मानव जाति को उपदेश दिया । 
गांधीजी घामिक सहिष्णुता के प्रतिपादक थे | उनकी प्रार्थना सभा में “रघुपति राघवः 
राजा राम, पतित पावन सीता रास । ईश्वर श्रल्लाह तेरे नाम, सबको सन्मति दे 
भगवान ।” नामक धुन का गायन होता था। गीता के कर्मयोग सिद्धांत पर उन्हें 
अटूट श्रास्था थी । वे सब घर्मो की अश्रच्छी बातों को ग्रहण करने के पक्ष में थे । 
हिन्दू धर्म की सहिष्णुता के प्रति उन्होंने श्रपने विचार इस प्रकार प्रकट किये थे-- 
/हिन्दू धर्म संफुचित घर नहीं है । इसमें संसार फे समस्त पेंगम्बरों की पूजा के ' 
लिए गुस्ताइश है । हिन्दू धर्म तो एफ प्रकार से यह कहता है कि तुम श्रपने विश्वास 
श्रौर धर्म के अनुसार ईश्वर का भमजन-पुजन करो श्र इस प्रकार यह समस्त दूसरे 
धर्मों के साथ मेलजोल से रहता है ।” 


गांधीजी समाज सुधा रक के रूप में हे 


गांधीजी एक महान्‌ राष्ट्रीय राजनेता होने के साथ एक महान समाज 
सुधारक भी थे | उनका उद्देश्य व्यक्ति के जीवन का सर्वागीरणा विकास करना था । 
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पअंतः उन्होंने अपने चिन्तन से भारतीय समाज को एक नवीन दिशा प्रदान की ! वे 
जीवन पर्यन्त मारतीय समाज में व्याप्त बुराइयों को दूर करने के लिये प्रयत्नशील 
, ह 
| जन्म पर आधारित वर्ण-व्यवस्या का विशेष--गरंघीजी वर्ण व्यवस्था को 
हिन्दुओं के सामाजिक संग$्नन का आधार मानते थे | किन्तु वे इस व्यवस्था के वैदिक 
“इष्टिकोण पर विश्वास करते थे जिसमें वर्ण कर्म के अनुसार निर्धारित होता था । 
«. झाधुनिक युग में जन्म पर आधारित वर्ण-व्यवस्था के वे कटु आलोचक थे । उनके 
: अनुसार वर्ण का अर्थ व्यवसाय के चुनाव का आधार है न कि सामाजिक स्थिति का । 
गांधीजी की मान्यता थी कि वर्ण हमारे अंधिकारों का नहीं बल्कि कत्तंव्यों का प्रतीक 
है भौर वर्ण का जाति प्रथा से कोई सम्वन्धे नहीं है । गांधीजी के अनुसार जन्म से 
निर्धारित वर्ण के श्रधिकारों के प्रयोग के लिये उससे सम्बन्धित कत्तंव्यों का पालन 
: आवश्यक है। उनके अनुसार कार्यों की श्रेष्ठता और निम्नता के आधार पर ऊँच- 
नीच के भेद की स्थापना अनुचित है । 
न्‍ : अस्टृश्यता का निवारण झोर हरिजनोत्यान-महात्मा गांधी ने-सामाजिक क्षेत्र 
“मैं जो सर्वाधिक क्रान्तिकारी और महत्वपूर्ण सुधार किया व्रह था अस्पृश्यता का 
“निवारण और हरिजनोत्यान । समाज के दलित और अ्रछूत वर्ग को ऊपर उठाने में 
गांधीजी ने महान्‌ योगदान दिया । हिन्दू समाज जो सदियों से छुआदूत और ऊँच-नीच 
के भेद-मावों से विषाक्त बना हुआ था। गांधीजी ने उसे पुन: उज्ज्वल रूप प्रदान किया । 
मानव-मानवकों समाज में समानता का दर्जा दिलाने में गांघीजी का योगदान ग्रकथनीय 
है।। गांवीजी अ्रस्पृश्यता के घोर विरोधी थे । बे अस्पृश्यता को ईश्वरकुत न 
मानकर मानवक्त मानते हैं । उतका कहना था कि “भ्रस्पृश्यता के मूल में घर्म नहीं, 
दुर्बेल को भ्रपमानित करने को हिसावूत्ति है। यह नतो पूर्व जन्म के कर्मों का 
फल है, न यह्‌ ईश्वरकृत है बल्कि यह स्वयं हिन्दुकृत है ।” गांघीजी निम्न वर्ग के 
लोगों के लिये दलित या अछूत शब्द के प्रयोग के विरोधी थे । इसीलिये गांधीजी ने 
उनके लिये 'हरिजन' शब्द का अयोग किया । वे जीवन पर्यन्त अद्युतों के उद्धार के 
लिये .प्रयत्तशील रहे । गांधीजी अस्पृश्यता को राष्ट्रीय एकता में बावक मानते थे । 
उनका कहना था कि अस्पृश्यता की भावना का समृल नाश राष्ट्रीय समस्यामं 
के भाश्वत निदान के लिये परमावश्यक है। गांधी के श्रयत्वों से ही कांग्रेस ने 
.भछुतोद्धार:को अपने कार्यक्रम में सम्मिलित किया । अछुतों के सामाजिक, शैक्षर्धिक 
: और आधिक स्तर को ऊँचा उठाने तथा अस्पृश्यता के विरुद्ध जनमत तैयार करने के 
लिये उन्होंने हरिजल सेवक संघ” की स्थापना की और “हरिजन' नामक समाचार- 
पत्र निकाला । यांजीजी स्वयं हरिजन बस्ती में रहते थे और हरिजनों के साथ खान- 
गन तथा उठने-वैंठने को श्ोत्साहित करते ये | एक वार उन्होंने कहा था “में फिर 
जन्म लेना नहीं चाहता, किन्तु यदि मुझे जन्म लेना हो पड़े, तो में एक ह॒षरजन 
. अपना पश्चच्द करूंगा ताकि उनके कहटों, क्लेशों श्रादि में हिस्सा ले सकू तथा 
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अपने को उबार सक्‌”। गांधीजी के प्रयत्ठों के -परिख्तामस्वरूप दलित झर अच्ुत 
वर्ग की स्थिति में परिवर्तन भाया । उन्हें मन्दिरों, स्कुलों झौर सावंजनिक स्थलों 

पर निर्वाघ गमन की स्वतन्त्रता प्रदान की गई । गांधीजी के प्रयत्नों का ही कल है 
* कि भारतीय संविषान में प्रस्पृश्यता को गैर कानूनी घोषित कर दिया गया है तथा 
दलिद भौर अद्भुत वर्ग को विशेष सुविधाएँ प्रदान की गई हैं। गांधीजी सच्चे अर्थों 
में दलित वर्ग के उद्धारकर्ता थे । 

हिन्दू समाज में व्याप्त. ऊँच-नीच तथा जातिगत प्रसमानता के साथ-साथ 
गांधीजी श्रन्य सम्प्रदायों के साथ भेदमाव के भी विरोधी .थे.।:वे हिन्दू-मुस्लिम 
एकता के समर्थक थे। उनकी प्रार्थना के ये: शब्द “ईश्वर अल्लाह तेरे नाम” उनकी 
इसी भावना के प्रतीक हैं । 

स्‍त्री उत्पान--मारतोय स्त्रियों की स्थिति सुधारने के क्षेत्र में मी -गांघीजी 
ने महत्वपूर्ण कार्य किये । उन्होंने स्त्री शिक्षा के विकास तथा- उन्हें. समाज में 
समानता का अ्रधिकार दिलाने का निरन्तर . प्रयत्न किया । गांधीजी के श्रनुसार 
स्त्रियाँ पुरुषों के समकक्ष तथा अहिंसा एवं प्रेम की प्रतिमूर्ति है । वे स्त्री. और पुरुष 
को समाज रूपी रथ के दो पहिये मानते हैं ॥ उनके अनुसार नारी और पुरुष एक- 
दूसरे के पूरक हैं भ्रतः नारी को भी पुरुष के समान अधिकार श्र स्वतन्त्रता मिलनी 
चाहिये । स्त्री को अवला कहना .उर्सका अपमान करना है; गांधीजी ने नारी को 
पुरुष की निर्मात्री भौर पथ प्रदर्शिकां के रूप में माना है श्रौर कई अर्थों में उसे पुरुष 
से भी श्रधिक 'शक्तिशाली माना है । एक बार उन्होंने कहा था “नारी त्याग की 
: मृत है, जब वह कोई कार्य सही झोर शुद्ध भावना से . करती है तो पहाड़ों को भी 
हिला देती है । मेंने नारो को सेवा झौर त्याग की भावना का अवतार मानकर 
उसकी पुजा की है ।” गांधीजी स्त्री शिक्षा के प्रबल समर्थक थे । उनकी मान्यता 
थी कि स्त्री शिक्षा के विना समाज का विकास असम्मव है । उनके अनुसार भारत 
की मुक्ति उसकी स्त्रियों की जागृति पर ही अश्रवलम्बित है। भारतीय स्त्रियों को 
प्रत्यक्ष रूप से राजनीतिक क्षेत्र में लाने का श्रेव- मी गांघीजी को ही- है । उन्हीं 'की 
प्रेरणा से भारतीय स्त्रियों ने पर्दा तथा घर की चार दीवारी लाॉँघ कर :स्वतन्त््ता 
थ्रानदोलन में सक्रिय रूप से भाग लिया। श्रनेक स्त्रियों ने सत्याग्रह में भाग 
लिया, लाठियाँ खाई औभौर जेल-भी गई.। इस प्रकार गांधीजी ने स्त्रियों के विकास 
में अंतुलनीय योगदान दिया । 

झ्न्‍्य सामाजिक बुराहयों का विरोध-- गांधीजी विशुद्ध -समाज “निर्माण को 
स्वप्न देखते थे | अतएव उन्होंने अरस्ंपृश्यता निराकरण एवं . स्त्रियों की शिक्षा. के 
विकास और समानाधिकारों,के लिये ही प्रयास - नहीं किये अपितु श्रन्यः सामाजिक 
तुराइयों पर नी तीक्ष्ण प्रहार किये.) महात्मा-गांधी ने वाल़.विवाह, पर्दाप्रथा और 
दृहेज प्रथा के विरुद्ध प्रचल आवाज -उठाई और विधवा विवाह का समयंन- किया -। 
गाँधीजी के भ्रनुसतार -लड़कियों का विवाह उनका पूर्ण विकास होने पर होना चाहिये । 
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अर्दा-प्रथा को भी वे स्वास्थ्य के. लिये हानिकारक मानकर उसे त्याग देने की सलाह 
देते थे । इसी प्रकार भांघीजी दहेज प्रथा को भी समाप्त करना चाहते थे क्योंकि 
उनके श्रनुसार यह प्रथा व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन में विष घोलती है । चिधवा- 
विवाह के पक्ष में उनका कहना था कि “्वेच्छापुर्वक विधवा रहना हिन्दू घर्म फो 
एक झ्रमुल्य देन है किन्तु घ्॒म या प्रथा हारा लादा गया बैघन्य एक श्रसिशाप है जो 
धर्म को नीचा गिराता है। यदि हमें हिन्दू धर्म को बचाना है तो लादे हुये वैधव्य के 
जहर को निकाल डालना चाहिये ४ 
. गांवीजी नशीली वस्तुओं के प्रयोग, मुख्यतः मद्यपात के घोर विरोधी थे । 
- भारत जैसे निर्धन, देश के लोगों के लिये वे शराब का सेवन सामाजिक, आधथिक तथा 
नैतिक दृष्टि से श्रहितकर मानते थे । श्रतः उन्होंने अपने लेखों और भाषरों के 
द्वारा इस व्यसन की कड़ी आलोचना की । उसका कहना था कि शराब जहर से 
भी अधिक खतरनाक. है क्योंकि जहर से केवल शरीर मरता है जबकि शराब से 
शरीर और आत्मा दोनों मर जात्ती हैं। उन्होंने अ्रपने-अपने- राजनीत्तिक झ्ान्दोलनों 
में भी नशाबन्दी पर विशेष जोर दिया | सविनय अवज्ञा श्रान्दोलन में स्त्रियों ने 
शराब और अफीम की दुकानों पर घरने दिये । गांधी के प्रयत्नों के परिणामस्वरूप 
ही स्व॑तन्त्र भारत में विभिन्न सरकारों ने नशावन्दी के लिये अनेक कदम उठाये हैं । 
ह गांधीजी के श्राथिक विचार 
. मानव जीवन के सर्वांगीण विकास के अन्तर्गत गांधीजी ने आशिक क्षेत्र में 
भी अपने विचार व्यक्त किये हैं। वे आथिक विषमता को समाज के लिये घातक 
मानते थे । अतः उन्होंने घन-संग्रह की प्रवृत्ति तथा पूजीवादी अभथेव्यवस्था का 
विरोध “किया । किन्तु ग्रांघीजी आथिक विषमता को दर कर अमीरी-गरीबी 
फी खाई पाटने के लिये शक्ति प्रयोग के समर्थक नहीं थे | इस सम्बन्ध 'में 
उनके विचार साम्यवादियों से भिन्न थे | वे पुजीपतियों से जबरदस्ती घन छीनने के 
पक्ष में नहीं थे । गांधीजी ने श्राथिक विषमता दूर करने जैसे कार्य के लिये नैतिकता 
श्र प्रेम को श्रपना श्राधार बनाया । उनकी मान्यता थी कि यदि आश्िक विचारों 
को बैतिक श्राधार प्रदान कर दिया जायःतो समाज के अधिकांश दोष स्वयंमेव 
समाप्त हो जायेंगे । नंतिक साधनों से पूजीपतियों से घन निष्कासन के लिये उन्होंने 
टरस्टीशिय का सिद्धान्त प्रतिपादित किया । उन्होंने कहा कि पूजीपति स्वयं को धन 
का स्वामी ने समझकर मात्र संरक्षक (ट्रस्टी) समर्कभे और उसमें भे उतना ही घन 
सच करे: जितना उनकी व्यक्तिगत आवश्यकताओं हेतु जरूरी हो । शेष सम्पत्ति को 
“वह सम्राज की घरोहर मानकर उसे समाज के कल्याण हेतु खर्च करें। गांधीजी 
पेनाजेत के विरुद्ध नहों थे । उन्होंने कहा था कि “हम अ्रहिसक उपाय (दुस्टीशिप) 
हारा पू जीव।द को नष्ट करना चाहते. है । हम पूंजोपतियों को निमन्‍्नण देते हैं 
कि वे भ्रपने को उन लोगों का संरक्षक मान ले जिनके परिक्षम.से वे क्रपता धत 
कायम रखने श्लौर बढ़ाने के लिये आाश्चित हैं ।” इस प्रकार गांधीजी पूजीपतियों के 
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हृदय परिवर्तन के द्वारा आधिक विपमता को समाप्त करना चाहते थे । गांधीजी का 
ट्ृस्टी शिप का विचार आशिक क्षेत्र में एक क्रान्तिकारी सिद्धान्त है । 
गांधीजी श्राघुनिक भौतिकवादी युग में विकसित ओद्योगीकरण के तीव्र 
विरोधी थे ; उनकी मान्यता थी कि श्ौद्योगीकरणा तथा मशीनों के बढ़ते हुये प्रयोग 
ने मानव को न सिर्फ श्रालसी बनाया है भ्रपितु उसने झआधिक विपमता और अनेक 
सामाजिक वुराइयों को भी जन्म दिया है। उनका दृढ़ विश्वास था कि भारत जैसे 
विशाल जनसंख्या वाले देश के लिये औद्योगीकरण लाभप्रद नहीं हो सकता क्योंकि 
इससे जनसंख्या का अधिकांश भाग बेरोजगार हो जायेगा । वे भारत के लिये ऐसी 
उत्पादन प्रणाली[को आवश्यक मानते थे जिसमें बहुसंर्यक लोगों को रोजगार प्राप्त 
ही सके । अतः उन्होंने विकेद्धीकृत अर्थव्यवस्था का समर्थन किया। गांधीजी के 
मतानुसार आर्थिक शक्ति के समान वितरण के बिना स्वराज्य की स्थापना असम्भव 
है। आ्राथिक विकेन्द्रीकरण लोकतनन्‍्त्र का भ्राधार प्रस्तुत करता है। इससे मानव 
“उिबन के लिये आवश्यक वस्तुओं का उत्पादन और विनियमन भी स्वतः हो. जाता 
<&। उनके अनुसार आध्िक विकेन्द्रीकरण का श्रर्य प्रत्येक गांव का स्वावलम्बी होना 
है। उनकी मारियिता थी कि भारत की श्राथिक प्रगति के लिये ग्रामीण उद्योगों का 
पुनर्गठन करना झावश्यक है । देश के आथिक संगठन का मुख्य आधार कुटीर उद्योग 
ही होना चाहिये जिसमें प्रत्येक श्रमिक अपना स्वामी होगा ! 

'गाँधीजी के उक्त विचारों का यह श्राशय कदापि न था कि वे मशीनों के पूर्णां- 
तया विरोधी थे । श्रौद्योगीकरण के विरुद्ध होते हुए भी दे उस सीमा तक मशीनों के 
प्रयोग को श्रावश्यक मानते थे जहाँ तक वे समाज के हित में बाधक न बने । इस 
रष्टि से वे कुटीर उद्योग-धन्धों के समर्थक थे जिनके द्वारा भारत की बेरोजगारी की 
समस्या को हल किया जा सके । वे भारी मात्रा में सशीनों के प्रयोग के विरुद्ध थे 
क्योंकि उनके द्वारा पू जीवादी व्यवस्था का विकास होता है । 

गांधीजी के शिक्षा सम्बन्धी विचार 

गांधीजी श्राद्शवादी विचारक होने के साथ व्यवहा रिक महापुरुष भी थे । 
वे इस तथ्य से पूर्ण परिचित थे कि देश के सर्वांगीण विकास और उज्ज्वल भविष्य 
के लिए भावी सन्‍्तति को समुचित शिक्षा देना श्रावश्यक है । गांवीजी अपने युग में 
प्रचलित पाश्चात्य शिक्षा के विरोधी थी। उनके अनुसार पााश्चात्य शिक्षा का 
उद्देश्य मनुष्य की आलती' बनाना तथा क्लर्कों की फोज खड़ी करना मात्र है । 
गांधीजी के अनुसार अक्षर ज्ञान वास्तविक शिक्षा नहीं है । उनके अनुसार शिक्षा 
का भ्रभिप्रायः है-मानव में श्रत्तनिहित श्रेष्ठ गुणों का विकास | ग्रांघीजी के श्रनुसार 
शरोर, दुद्धि और झात्मा तीनों का विकास ही वास्तविक शिक्षा है। गांधीजी का 
कथन है--/ साक्षरता स्वयं में कोई शिक्षा नहों है इसलिये में तो बालक की शिक्षा 
उसे कोई उपयोगी दस्तकारी सलसाकर शुरू करना पसन्द करूगा जिससे जिस क्षराः 
वह अपनी तालोए शुरू करेगा उसी क्षण से उत्पादन करने लगेगा : अतः देश की 
भावी पीड़ी के सर्वांगीरा विकास तथा उसे स्वावलम्बी बनाने के उद्देश्य से उन्‍हों 
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आथमिक शिक्षा की एक क्रान्तिकारी योजना प्रस्तुत की. जिसे “बुनियादी शिक्षा 
योजना प्रंथवा वर्धा शिक्षा योजना' कहा जाता है । इस शिक्षा योजदा की प्रमुख 
विशेषतायें निम्नलिखित थीं-- | 
((॥) प्राथमिक शिक्षा की अ्रवधि सात वर्ष हो जिसमें अंग्रेजी को छोड़कर 
मैट्रिक स्तर तक सामान्य ज्ञान का पाठ्यक्रम हो । 
.. (2) इसके साथ ही एक लाभप्रद उद्योग के शिक्षण की व्यवस्था भी हो 
“ताकि छात्र और छांत्राएं |शिक्षणज्ञमाप्त करने के उपरान्त अपनी झाजीविका कमाने 
में समर्थ हो सके । 
(3) उच्च शिक्षा निजी क्षेत्र के लिए छोड़ दी जाय । 
. (4) यह शिक्षा जहाँ तक सम्भव हों आ्रात्मनिर्भर हो । 
श्रक्टूबर, 936 ई. में वर्धा में अ्रखिल भारतीय राष्ट्रीय शिक्षा परिषद्‌ का 
ग्रधिवेशन गाँधीजी के सभापतित्व में हुआ जिसमें ये.प्रस्ताव पारित हुए-- 

-. (]) सम्पूर्ण राज्य में 4 वर्ष तक के बालकों को अनिवायं और निःशुल्क 
शिक्षा प्रदात की जाये 

: (2) शिक्षा का माध्यम मातृ भाषा हो । ; 

(3) शिक्षा में शारीरिक एवं तकनीकी ज्ञान की शिक्षण व्यवस्था हो श्रर्थात्‌ 
किसी न किसी उद्योग के प्रशिक्षरा का प्रावधान हो । 

(4) बच्चों के प्रवेश की आयु 7 वर्ष हो और 7 वर्ष के शिक्षण की समाप्ति 
'पर बच्चे का ज्ञान स्तर अंग्रेजी को छोड़कर अन्य विषयों में मैट्रिक के वराबर हो । 
बाद में डॉ. जाकिर हुसैन समिति ने इस शिक्षा योजना; में कई संशोधन किये । 

' गाँधीजी-का उपर्युक्त शिक्षा योजना लागू करनें| का उद्देश्य मारत में निरन्तर 
बढ़ती जा रही बेकारी की समस्या को हल करना 8४ युवक -युवतियों को स्वाव- 
लम्बी बनाता था । गाँधीजी नहीं चाहते थे कि भारत की वर्तमान पीढ़ी शिक्षा 
समाप्ति पर भी डि्नियों के पुलिन्दे लिए बेरोजगारी की समस्या को बढ़ाती रहे और 
दिशाविहीन बनी. रहे । ते शिक्षा के साथ रोजगार का समावेश चाहते थे ।. उनकी 
वर्धा शिक्षा योजना भी इसी भावना का परिणाम थी | , 

:. पाश्चात्य शिक्षा प्रणाली के साथ गांधीजी शिक्षा के अंग्रेजी माध्यम के भी 
विरोधी थे । उनकी मान्यता थी कि मातृभाषा में शिक्षा देने से ही व्यक्ति का समुचित 
व्किस हो सकता है । मातृभाषा में शिक्षा देने के वें,प्रबल समर्थक थे । एक वार 
'उन्होंने कहा था “मुझे यह बरदाश्त वहीं होगा कि हिन्दुस्तान का एक भी श्रादमी, 
प्रपती मातृभाषा को भुल- जाय, उसको हँसी उड़ाये, उससे शरमाये या उसे ऐसा लगे 
'कि वह प्रपने भ्रच्छे से अच्छे विचार श्रपती भाषा में प्रकट नहीं कर सकता ।” 

._ उपयुक्त सम्पूर्ण विवेचन के पश्चात्‌:हम कह सकते हैं कि गाँधीजी केवल राजनी 
'तिज्ञ हो नहीं वरन्‌ महान समाज सुधारक और भारतीय सम्यता एवं संस्कृति के उद्धार- 
कर्ता थे। डॉ. राजेन्ध प्रसाद के अनुसार, “गाँधीजी को सद॒से बड़ी देन वह अनोखा 
तरीका है. जो उन्होंने बुराई से लड़ने के लिए बताया ।” अहिसा और सत्य की नींव 
'प्र मारतीय स्वाधोनता का जो भव्य महल उन्होंने खड़ा किया, सत्याग्रह के पथ पर 
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चलते हुए बड़ी से बड़ी आपत्ति का सामना किया, यह सिर्फ उन्हीं के सामर्थ्य की 
वस्तु थी। यद्यपि उनके इन आदर्शो को कुछ राजनीतिज्ञ व्यवहारिकता से कोसों दूर 
बताते हैं। तथापि अब वह समय बीत चुका है और विरोधियों ने श्रपनी श्रान्ति 
स्वीकार कर ली है । गाँधीवाद को हम सिर्फ सनकरियों का विचार-दर्शन, कायरों को 
अहिसा का पोपक, बालू पर बनाया गया दर्शन का महल और पूर्णातया श्रव्याव- 
हारिक नहीं कह सकते । उन्होंने जो कुछ किया, मानवता की हित साधना के लिए 
किया । . 
गाँधीजी ने उस राजनीति को जिसका मुख 'कौटिल्य एवं मैक्यावली जैसे 
लेखकों ने काला कर दिया था, पूर्ण चन्द्र की शुश्र धवल ज्योत्सना से जगमगा दिया 
है तथा बर्फ के समान सफेद कर दिया है । उन्होंने मानव जीवन के राजनीतिक, 
सामाजिक, आविक, सांस्कृतिक सभी पहलुओं को स्पर्श किया और प्रत्येक में अपने 
व्यक्तित्व की छाप डाली । डॉ. के. एम. मुन्शी ने उनके कृतित्व के बारे में कहा है कि 
पउन्होंने श्रराजकता पाई और उसे व्यवस्था में परिवत्तित फर दिया । कायरंता पायी 
झोर उसे साहस में वदल दिया प्रौर बिना किस्ती प्रकार की हिंसा या सैनिक शक्ति का 
प्रयोग किये सातञ्राज्यवादी शक्ति के वन्यनों का श्रन्त कर कर दिया तथा विश्व शक्ति को 
जन्म दिया । इससे अश्रधिक न तो कोई व्यक्ति कुछ कर सका है श्रौर न कर सकता है।” 
उनके झ्रादर्श सं हिताय की मंगलमयी भावना से परिपूर्ण थे। इसी कारण विश्व के 
विभिन्न विद्वानों ने उनकी मुक्त कंठ से प्रशंसा की है। इमरसन के अनुसार-- 
“महान्‌ व्यक्ति ज्ञानी श्रौर कमंयोगी होते हैँ ॥ गाँधीजी भी इन तोनों की प्रतिसूर््ति 
थे ।” रोमा रोला के शब्दों में--गांघी जी ही केवल भारत के राष्ट्रीय इतिहास 
फे ऐसे नायक हैं जिनकी कियदन्द्रियाँ युगों तक प्रसिद्ध रहेंगी । उन्होंने मानवता फे 
सन्‍्तों श्रौर महात्माओं में श्रपना स्थान प्रसप्त किया है प्लौर उसके व्यक्तित्व का प्रकाश . 
सम्पूर्ण विश्व में फंल हुश्रा है।” विश्वनाथ वर्मा के अनुसार--“गाँधीजी का 
भारतोय इतिहास में वही स्थान है, जो श्रमेरिका में वाशिगटन व जेफरसन का है । 
वे लोप्र-सो, बुद्ध. जरग्रष्ट तथा सन्‍्तपाल की तरह पैगम्बर भी थे ।” है 
प्रसिद्ध विद्वान श्राइन्सटीन ने महात्मा गांधी के बारे में कहा है कि /श्राने 
वाली पीढ़ियाँ शाग्द मुश्किल से ही यह विश्वास कर सकेगी कि गाँधी जैसा हाड़: 
मांस का पुतला कन्ी इस धरती पर हुआ होगा । गाँधी इन्सानों में एक - चमत्कार 
के समान पे ।” उनकी मृत्यु पर डॉ. स्टीचले जोन्स ने कहा था ' हत्यारे की गोलियाँ 
महात्मा गांधी झीर उनके विचारों का श्रन्त करने के लिये चलाई थी, किन्तु फल 
यह हुझा कि थे विचार स्वच्छन्द वन गये झलर मानव जाति की घरोहर बन गये ? 
मृत्यु से दह अपने जीवन की श्रपेक्षा श्रधिक श्रमर हो गये ।”” इसी समय अमेरिकी 
राजदूत चेस्टर जोन्स ने कहा था “संसार के इतिहास में किसी व्यक्ति की प्रर्थी के 
'साय शझ्राज तक इतने व्यक्ति शोकातुर होकर नहीं गये जितने महात्मा गाँधी के साथ । 
राजा न होते हुए मी उनका राजाओं से कई गुणा सम्नान किया गया । गाँधीजी न 
केयल भारत चल्कि संसार की महान विश्वृति थे ।” रा 
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. 7 . “आधुनिक युग विज्ञान को युग है । विज्ञान के नवीन आविष्कारों ने 
“विश्व के मानव जीवन में श्रमूतपूर्व ऋन्ति. ला दी है। विज्ञान के उत्कर्ष ने मानव 
'जीवन के सभी क्षेत्रों को प्रभावित किया है । वर्तमान युग में विज्ञान मानव जीवन 
में इस प्रकार सम्मिलित हो गया है कि विज्ञान के अंभ्राव में मानव. जीवन की 
'मिरन्तरता :ग्रसम्भव प्रंतीत, होती है । जहाँ तक इष्टि जाती हैं. सर्वेत्न विज्ञान का 
'सोझ्राज्य दिखाई देतां है। विज्ञान की सहायता से मनुष्य ने भौतिक शक्तियों पर 
नियन्त्रण कर लिया है। विज्ञान तें प्रकृति के गूढ़ रहस्यों को मानव के समक्ष प्रकट 
कर दिया है । प्राकृतिक शक्तियाँ विज्ञान के सहयोग से मानव की सहचर और अनु- 
चर बन चुकी हैं। मानव की संम्पूर्ण दिनचर्या में विज्ञान ही विज्ञान दिखाई पड़ता 
है।आज से कई वर्षों पूर्व मांनव विज्ञान के आविष्कारों . से. चमत्कृत होता शा; 
परन्तु आज ये वंस्तुयें मावन जीवन का आवश्यक अंग, बन चुकी है। सुबह जगाने 
वाली-्रलाम से लेकर सोने के समय हंवा तथा उष्णता द्वेने वाले पंखें, कूंलर भौर 
होटर विज्ञान की ही देन है। आ्राज मनुष्य के पास दूरियाँ तय करते के लियें मोटर, 
रेल, जेलेयान, वायुंयान जैसे दृतगमी साधन हैं ।.विशाल कोरखानें मानव जीवन को 
सुखद बनाने के लिये विविध वस्तुओं का उत्पादन करने में संलग्न हैं।- द्यूव बैल; 
और नहरें सिंचाई कर रही हैं। रासायनिक खाद कृषि उत्पादन बढ़ा रहे हैं । 
विज्ञान के द्वारा खोजी हुई 'जीवनदायिनी भऔषधियों ते प्राणघातक रोगों पर 
विजय पा ली है। एक्सरे द्वारा रोगों का पता लगाया जाता है और शल्य * क्रिया 
द्वारा उनका निदान किया, जाता है. । .सिनेमा, रेडियों, ठेलीविजन, टेंपरिकाड्डे, 


वीडियो और समाचार पत्र हमारे संनोरंजन तथा देश-विदेश में 'होने वाली घटनाओं 
..की जानकारी .के प्रमुख स्रोत है.। विद्युत मानव की स्रहचरी वन कर वायु, प्रकाश, 


गर्मी, सर्दी और वर्षा भ्रादि की प्राकृतिक श्रावश्यकताओं को पूरा कर रही है।इस 
प्रकार विज्ञान मानव जीवंन पर इस प्रकार श्राच्छार्दित है कि उसके विना उसका . 
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काम हा नहीं चल सकता॥ झाघुनिक युग में विज्ञान से सम्बन्ध विच्छेद का अर्थ 
होगा, मानव जीवन को श्रपंग, असहाय और विवश बनाना । 

परन्तु विज्ञान की यह उपलब्धियाँ पिछली दो शत्ताब्दियों की देन है। यद्यपि 
भानव अपने आविमवि के समय से ही अपने जीवन को सुविधाजनक बनाने के लिये 
निरन्तर प्रयत्तशील रहा है । परन्तु प्राचीन काल में उसके ज्ञान की परिधि अत्यन्त 
सोनित थी । इस युग में मनुष्य ने ्रपने साधारण उपयोग की वस्तुगों के झ्राविष्कार 
तक ही अपने ज्ञान और शक्ति का प्रयोग किया था। श्रतः दीघकाल तक वह इस 
क्षेत्र में कोई ऋन्तिकारी परिवर्तन नहीं ला सका। श्रतः लौह युग से ]8 वीं 
शताब्दी के, धूर्वाध तक उसके जीवन में कोई महत्वपूर्ण परिवर्तन नहीं हुआ । 8वीं 
शताब्दी के उत्तराध तक उसका जीवन सामान्यतः वैसा ही था जैसा श्रशोक्त और 
अकवर के काल में था। 8वीं शताब्दी में हल, बैल, खुरपी और दराती किसान 
के मुख्य यन्त्र थे । सृत कातने तथा कपड़ा बुनने के लिये लकड़ी के चरखें प्लौर करघे 
प्रचलित थे। पशुओं द्वारा ढोगी जाने वाली.गाड़ियां यातायात का प्रमुंख साधन 
थी । पोड़ा उस समय की द्रत्गामी सवारी थी । नदियों श्रौर समुद्र को, पार करने 
वाली नौकायें चप्पूओ्नों तथा पाल की सहायता से चलाई जाती थी । :पूरन्तु, 8वीं 
शताब्दी के उत्तराध में इंगलैण्ड में श्रारम्म हुई श्रौद्योगिक फान्ति ने मनुष्य॑ के जन- 
जावन में क्रान्तिकारी परिवर्तन ला दिया | इस समय इगलैण्ड' में अनेक वैज्ञानिक 
श्राविष्कार हुये जो शीघ्र ही समस्त विश्व में व्याप्त हो गये ।: इस युग में मानव ने 
प्रकृति के श्रनेक तत्वों का प्रध्ययन और विश्लेषण कर अपने जीवन को और श्रधिक 
सुविधा जनक बनाने के लिये अनेक यम्त्रों का श्राविष्कार कर लिया । वैज्ञानिक 
विकास का यह चक्र उस समय से श्राज तक निरन्तर प्रगति के पथ पर श्रग्नसर है । - 

इस वैज्ञानिक प्रगति ने केवल मानव के जीवन को सुविधा सम्पन्न और 
आनन्ददायक ही नहीं बनाया वरन्‌ इसने मानव जीवन के सामाजिक, श्राथिक, 
राजनीतिक और वंचारिक क्षेत्र को भी गहराई तक प्रमावित किया है। वैज्ञानिक 
आ्राविष्कारों से जन्य नवीने परिस्थितियों ने मानव की सामाजिक व्यवस्था को 
स्वरूप बदल दिया। झाथिक क्षेत्र में नवीन आधिक ,व्यवस्थाह्रों का जन्म हुझा । 
राजनीतिक क्षेत्र में राजतन्त्र के स्थान पर लोकतन्त्रों की स्थापना हुई। नवीन 
बेज्ञानिक आविष्कारों ने वैचारिक क्षेत्र में श्रनेक नवीन विचारधाराओं और वादों 
को जन्म दिया है । इस प्रकार मानव जीवन की समध्त क्रियाएं वैज्ञानिक प्राविष्कारों 
से प्रमावित है। 

विज्ञान का क्षेत्र भ्रति व्यापक है ! जहां मानव प्रकृति के विभिन्‍न साधनों को 
परिष्कृतः कर अपनी इच्छानुसार प्रयोग करता हैं भौर जहाँ प्रकृति के नियमों का 
प्रध्ययन कर उसका समुचित प्रयोग करता है, वहां सर्वेत्र विज्ञान व्याप्त है । 
इस प्रकार विज्ञान सर्वतोमुस्ी है । भध्ययन की सुविधा की दृष्टि से इस 
बज्ञानिक ज्ञान को अनेक शाखामों--मौतिक शास्त्र, रसायन शास्त्र, प्राणी शास्त्र, 
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. चनसस्‍्पतिशास्त्र, चिकित्सा शास्त्र आदि में विभाजित किया गया है । परन्तु समूचा 
विज्ञान एक समग्र इकाई है । विज्ञान की सभी शाखाए परस्पर अन्योन्याश्रित 
है । चिकित्सा शास्त्र में रसायन शास्त्र और भौतिक शास्त्र का महत्वपूर्ण योगदान है । 
भोतिक शास्त्र का योगदान 

मानव जीवन को सुविधा सम्पन्न बचाने में भौतिक शास्त्र का अत्यधिक 
' योगदान है । आज मानव का जीवन भौतिक शास्त्र के प्रभावों से ओतप्रोत 
है । भौतिक शास्त्र की उपलब्धियों ने ही पाषाण युगीन असम्य मानव को अन्तरिक्षे 
ः युंग्र में पहुंचा दिया है । भौतिक शास्त्र ने मानव जीवन के अनेक क्षेत्रों को प्रमावित 
. किया है किन्तु निम्नलिखित क्षेत्रों में उसका प्रभाव अधिक दृष्टिगत होता है :-- 
झ्रावागमन के साधन--मनुष्य ने प्रागैतिहासिक युग में अपनी सम्यता के 
अन्तर्गत यातायात के साधन के रूप में पहियों वाली गाड़ी का आ्राविष्कार कर 
लिया था । . यह गाड़ी बलों या श्रन्य पालतू पशुओं द्वारा खींची जाती थी। 
:8वीं शताब्दी के पूर्वा्ध॑तक यही गाड़ियां. उसके ; आवागमन और सामान ढोने 
'का प्रमुख साधन थी | किन्तु 8वीं शताब्दी के .उत्तराध, में भौतिक शास्त्र ने 
मानव को वाष्प शक्ति से याँत्रिक शक्ति प्राप्त करने के सिद्धांत से परिचित 
करवाया । इसेंसे मनुष्य-वे- कोयले और पानी की सहायता से चलने वाले वाष्प .. 
.इजिन का आविष्कार किया। ये वाष्प इजिन टनों साम्ाच-औरः-सैकंड़ों मनुष्यों 
की सवारी लेकर रेल लाइन पर तीत्र गति से चल सकते थे । इससे यातायात 
की समसस्‍्यों काफी सीमा तक सरल हो गई । कालान्तर में रेल गाड़ियों में 
तीव्र गति से सुधार हुआ । श्रब कोयले और पानी के स्थान पर डीजल और 
विद्यत शक्ति से रेलें चलने, लगी है जिससे हम. सेकड़ों किलोमीटर की दूरी एक 
ही|दित में तय; कर सकते हैं ।वबाद में जल यातायात के. साधनों में भी वाष्प शक्ति 
का प्रयोग कियो गया और .जल में चलने वाले , जलंयान भी वाष्प चालित यन्त्रों - 
से. चलाये जाने - लगे । इससे जहाजों को---चार्यु की दिशा के विपरीत औौर 
इच्छित दिशा में चलाना संभव हो गया । । यातायात के क्षेत्र में वैज्ञानिक प्रयोग- 
- आगे बढ़ते गये । 9वीं शताब्दी के श्रन्त में मनुष्य ने रासायनिक तत्तों से 
कर्जा प्राप्त करने और उससे यन्त्र चलाने का ज्ञान प्राप्त किया । इसके परिणाम 
स्वरूप मोटर, कारें, बसें, टकें, मोटर साइकिलें, स्कूटर और मोपेड श्रादि का 
आविष्कार हुआ। इससे सड़क यातायात के क्षेत्र. में क्रान्ति उत्पन्न हो. गंई.। 
आज ये वाहन हमारे दैनिक जीवन का अभिन्न अंगं बन चुके है। -. ., 
20वीं शताब्दी के आरम्म में मानव के वैज्ञानिक मस्तिष्क ने पक्षियों के 


उड़ने और उनकी गतिविधि का अध्ययन किया और उन सिद्धान्तों के आधार " 


पर उसने आकाश में उड़ने के लिये हवाई जहाज का आविष्कार .कर आकाश 
पर विजय प्राप्त करली । धीरे-घीरे इनमें सुघार और परिवतत॑न कर उन्हें 
विकसित किया गया । इन हवाई जहाजों की सहायता से भव एक दिल में 
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हजारों मील की यात्रा सम्मव हो गई। वैज्ञानिक आज भी हवाई जहाज की 
गति बढ़ाने के लिए प्रयत्तशील है। उन्होंने ध्वनि की गति से अधिक तेज, चलने 
वाले वायुयानों का झ्ाविष्कार कर लिया हैं । हवाई यात्र के. इन साधनों ने 
मानव की संकीण्णंता को दूर करने में बडी सहायता की. है । इन साधनों ते देश- 
विदेश की दूरियों को समाप्त कर विभिन्‍न -संस्कृतियों के आादान-प्रदान में 

पूर्णा योगदान दिया हैं! 

यातायात के क्षेत्र में मानव के वैज्ञानिक -विकास की प्रक्रिया सतत्‌ 
प्रवाहमान रही । जल, धल झौर नभ पर विजय प्राप्त करने के उपरान्त वह 
पृथ्वी से दूर श्रन्य ग्रहों और उपग्रहों पर विजय के लिये लालायित . हो उठा । 
द्वितीय महायुद्ध की समाप्ति के वाद अमेरिका.और रूस ने अन्तरिक्ष को पृथ्वी 
में उपयोग में लाने के लिये अ्रन्तरिक्ष अनुसन्धान कार्यक्रम बनाये। सर्वप्रथम, 

ने अक्टूबर, 957 ई. में अन्तरिक्ष में स्पृतनिक भेजने में सफलता आप्त 

की । इसके बाद यह क्रम जारी रहा श्रौर 2 जुलाई 969 ई. में श्रमेरिका 
के दो प्रन्तरिक्ष यात्रियों ने चन्द्रमा के घरातल पर कदम रखा । 

आज विश्व के प्रनेक राष्ट्र मानव निर्मित कृत्रिम उपग्रह पृथ्वी की कक्षा में 
भेज रहे है। इन उपग्रहों का प्रयोग मौसम की जानकारी, दरसंचार तथा रेडियों 
झोर टेलीविजन के कार्यक्रमों के प्रसारण के लिये किया .जाता' है। सम्भव है 
अपने नवीन आविप्कारों के वल पर मानव -शीक्र ही श्रन्य ग्रहों पर पहु चने में 
सफलता प्राप्त कर लेगा । मानव की इने वैज्ञानिक उपलब्धियों में निश्चय ही 
भौतिक शास्त्र की महत्वपूर्ण भूमिका रही हैं । 


संचार साघन--भ्राज से कुछ. शताब्दियों पूर्व दूसरे स्थान पर सूदश 
भेजना तथा दूसरे स्थान के समाचार प्राप्त करना कठिन भर विलम्बकारी 


कार्य था क्‍योंकि उस समय तक मानव ही सन्देशों के आदान-प्रदान का मुख्य 
साधन था। परन्तु 9वीं शताब्दी में विद्यूत के श्राविष्कार ने सन्देशों के श्रादान- 
प्रदान के क्षेत्र में अनेक आविष्कारों को प्रोत्साहित किया । 876 ई. ग्राहम बेल 
ने तारों के माध्यम से सन्देश एक स्थान से दूसरे स्थान पर भेजने के लिये 
टेलिफोन का आविष्कार किया । देलिफोन के द्वारा हजारों मील तक सन्देश 
झ्रविलम्ब भेजना सम्मव हो गया । इसी प्रकार इटली के वैज्ञानिक मार्कोती ने' 
तार के बिना सन्देश भेजने' को प्रणाली का आविष्कारे किया। बेतार के 
ग्राविष्कार ने संचार माध्यमों के क्षेत्र में महान क्रान्ति ला दी ।. इस प्रणाली के:- 
विकास और सुधार के परिणामस्वरुप रेडियों, ट्रान्जिस्टर और टेलिविजन श्रादि 
का आविष्कार हुआ । संचार साधनों के इन ओआंविष्कार में भौतिक शास्त्र के 
मिद्धान्तों का महत्वपूर्ण योगदान है । 
मनोरजन के साघन--मनोरंजन मानव जीवन की :महतीः झ्रावश्यकता है । 
परन्तु !8वीं शताब्दी के पूर्वाध, तक मानव के मनोरंजन, के साधन संगीत, 
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, नाटक और गीतों तक सीमित थे । किन्तु.9वीं शताब्दी के वैज्ञानिक आविष्फारों 
ने मानव को मनोरंजन के लिये विविध ,साधन , प्रदान कर -दिये है। आज 
. रेडियो श्रथवा ट्रान्जिस्टर प्रत्येक परिवार में उपलब्ध है.जो तनिक सा. स्वीच 
घमाने पर यह विविध प्रकार के गीत-संगीत से हमारा मनोरंजन करते है। साथ 
ही देश-विदेश में होती वाली घटनाओं की जांतकारी उपलब्ध कराने के भी ये 
सशक्त माध्यम है । रेडियों अथवा टान्जिस्टर ने मानव के मनोरंजन तथा ज्ञानाजन 
को व्यापक और सरल बनाने में महत्वपूर्ण योगदान दिया है। ध्वनि विज्ञान 
में मुधार होते होते कालान्दरं में टेप रिकॉर्डर अस्तित्व में आया जिसमें मनुष्य 
इच्छित गीत-संगीत और वार्तालाप टेप करके उन्हें कभी भी सुन सकता हैं । 
मनोरंजन साथनों के क्षेत्र में विज्ञान की सर्वाधिक महत्वपूर्ण 
_ देन. चलचित्र (सिनेमा) कं आविष्कार है।, सिनेमा जन सामान्य का अवे 
सुलस और सत्ता सनोरंजन का साधन है जहां वह 4-5 रूपये में 
तीव धण्टे तक अपना मनोरंजन कर सकता है । रेडियो और चलचित्रों की 
प्रभाली को सम्मिलित कर विज्ञान ने टेलीविजन का आविष्कार किया जो श्राज 
हमारे मनोरंजन का प्रमुख साधन बन. चुका है। मनोरंजन के साथ टेलीविजन 
विश्व में होते वाली घटनाओं कोसचित्र प्रसारित करने में सक्षम है। वीडियो 
के आ्राविष्कारं ने टेलिविजन के महत्व को और बढा दिया। वीडियों कमरे के 
माध्यम से किसी घटना और उत्संव की समस्त गतिविधियों को एक कैसेट में रिकार्ड 
” क्रिया जा सकतां है तथां उस कैसेट को वीडियों रिकार्डर या प्लेयर में लगाकर 
उन समस्त गतिविधियों को टेलीविजन पर पुनः देखा, जा सकता. हैं। साथ ही 
सिनेमा की वीडियों कंसेट से घर पर ही सिनेमा का आनन्द लिया..जा .सकता हैं । 
,... चिकित्सा के क्षेत्र में योगदान--भौतिक' शास्त्र, ने चिकित्सा विज्ञान करे 
विकास में भी महत्वेपूर्णा योगदान .दिया हैं , एक्स-रे किरणों . की सहायता से 
शरीर के श्रोन्तरिक अंगों का चित्र खींचनां सम्मव हो गया है । इससे शरीर 
की श्रान्त्रिक . व्याधियों व हड्डियों की स्थिति का सही ज्ञान प्राप्त हो जाता है । 
रुसे शल्यक्रिया में श्रासाती हो जाती है। इसी तरह हृदय की. गृति. नापने का 
लाड्योग्रोम तथा ' स्टेथेस्कोप आदि-यन्त्र मौतिक शास्त्र की ही देन है ।.सूक्ष्मदर्शी , 
त्र की सहायता से वैज्ञानिकों ने रोगों के अनेक जीवाणुओं. की खोज करली 

' रेच्यों आइसोटोप्स अनेक भयंकर रोगों की चिकित्सा के लिए लाभप्रद सिद्ध 
हो रहें है । ह 

.. कृषि और उद्योगों में योगदान--भोतिक शास्त्र-ने हमारे उद्योगों. और.कृषि 
के विकास में भी महत्वपूर्ण योगदान “दिया है ! अब शिल्प .तथा घरेलू झोर कुटीर 
ज्दागों में भी मशीनों का प्रयोग होने लगा है। खाती छेंद करने-के . लिये विद्युत _ 
बरंमें का प्रयोग करते.हैं भौर चन्दन व. हाथीदांतं के . शिल्पी भी.-विद्युत मोटर 
की नहायतां से कलाकृतियां तैयार करते हैं। इसी तरह कढाई-बुनाई,. रंगाई 
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मोर छुलाई आदि में मी मशीनों का प्रयोग किया जाता है। कृषि में भी भव 
वैधानिक साधनों का प्रयोग किया जाता है । लकड़ी के हल झौर बैल का स्थान 
प्रव ट्रैक्टर ते ले लिया है जिससे विभिन्न यन्त्रों की सहायता से घान की जुताई, 
बुवाई, कटाई श्रौर सफाई होने लगी हैं। स्िचाई के साथनों में भी श्रव चरस 
ग्रौर रहट के स्थान पर डीजल झयवा विद्युत पम्पों का प्रयोग किया जाता है। 
प्रयु शीत भण्डारों द्वारा उपज को दीवं॑काल तक सुरक्षित रखना सम्मव हो 
गया है ! ह न 
दनिक जीदन में योगदान --भौतिक शास्त्र की उपलब्धियों ने मानव के 
देनिक जीवन छुस्लमय बनाने में मी महत्वपूर्ण मूमिका अदा को है। भौतिक शास्त्र 
की सोज विद्युत ने मानव जीवन को अत्यन्त गतिमान बना दिया है । दिद्यूत के 
द्वारा मानव ने प्राकृतिक सर्दी और गर्मी पर विजय था ली हैं । एयरकण्डीशन, कुलर, 
पंखें और हीटर श्रादि विद्युत से संचालित होते हैं । विद्युत द्वारा संचालित पिसाई 
की चक्की, मिवसी, कपड़ों पर इस्तटी करने की प्रेस, ठंडे पानी का कूलर, बे के 
लिये फ़रिज, कपड़े घोने की मशीन, सफाई के लिये वैक्यूम, क्लीनर आझ्रादि वस्तुयें 
हमारे दैनिक जीवन का श्रेंग बन चुकी है । विद्युत के द्वारा मानव मे अ्रच्चकार -प< 
मी विजय पा ली है । इन श्राविष्कारीं में जहाँ एक ग्रोर हमारे श्रम और समय की 
बचत की है, वहाँ दूसरी ओर इन्होंने हमारी श्रम करने और आत्मनिर्भमर होने की 
प्रचत्ति का ह्वाम कर हमें आलती वना दिया है । फलत: श्रम के अभाव में मनुष्य 
अनेक रोगों के शिकार होते जा रहे हैं । 
भौतिक शास्त्र की खोज कम्प्यूटर ने मानव के मानसिक श्रम को काफी कम 
करके उसकी कार्यक्षमता में अभूतपूर्व वृद्धि करदी है | बड़े से बड़े संख्यात्मकः हल 
आवश्यक लेख तथा आंकड़ों का संग्रह झ्रादि कार्य कम्प्यूटर बड़ी कुशलता से करता 
है । श्राज बड़े उद्योगों, अणु केन्धों, चैंकों, रक्षा केन्द्रों तथा अनेक कार्यों के लिये 
कम्प्यूटर का काफी प्रयोग किया जाता है । 
इस प्रकार भौतिक शास्त्र की उपलब्धियों ने मानव के जन जीवन में करारम्ति- 
कारी परिवर्तन ला दिया है। इसके प्रमाव से हमारा खान-पान, रहन-सहन तथा 
विचारों में महत्वपूर्ण परिवर्तन थ्रा गया है । 
रसायन शास्त्र का योगदान-- 
रसायन शास्त्र विज्ञान की प्रमुख शाखा है । इस शास्त्र के अन्तगंत विभिन्न 
पदारयों की रचना, उनकी विशेषताओं तथा इनकी पारस्परिक क्रियाओं और प्रति- 
क्रियाप्रों का ज्ञान प्राप्त किया जाता है । रसायन शास्त्र की विभिन्न खोजों ने हमारे 
जन»जीवन को अत्यधिक प्रमाचित किया है। !9वीं शताब्दी में मनुष्य जीवन 
' उपयोगी वस्सुग्रों के लिये प्राकृतिक साधनों पर निर्भर था। किन्तु रतायन 
शास्त्र: की छोजों के कारण झवब उन वस्तुओं का कृत्रिम निर्माण सम्भव हो 
गया है । ः 
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प्रारम्भ. में मनुष्य अपनी वस्त्रों की आवश्यकता की पूर्ति के लिये प्राकृतिक 
रूप से उत्पन्न होने वाली कपास और कीड़ों से प्राप्त होने वाली रेशम पर आश्रित 


_ था। किन्तु बढ़ती हुई जनसंख्या के कारण प्राकृतिक स्रोत अपर्याप्त सिद्ध होने 
.लगे । फलत:ः वैज्ञानिकों ने विविघ रसायनों के संयोग से संश्लेषित धागों का निर्माण 


किया । इससे वस्त्र के क्षेत्र में मनुष्य की प्रकृति पर निर्मरता समाप्त हो गई। 


' बर्तंमान युग में रासायनिक संयोग से टेरिलीन, नाईलोन, पोलियस्टर आदि विभिन्न 
प्रकार के धागों का निर्माण किया जाता हैं । इन घागों से बने वस्त्र अधिक टिकाऊ 


और सुन्दर होते है । | 

” रसायन शास्त्र की खोजों ने औषधि विज्ञान के क्षेत्र में क्रान्ति ला दी है। 
इसके परिणामस्वरूप अनेक गम्भीर और असाध्य बीमारियों का उपचार सरल हो 
गया है। कुंछ समय पूर्व मनुष्य मलेरिया रोधी कुनैन से अपरिचित था। परन्तु 


. भ्रब विविध रासायनिक मिश्रणों से ऐसी औषधियाँ तैयार की जाती हैं जो कुनैन 
'से भी अग्रधिक प्रमावकारी. हैं । इसी प्रकार 936 ईस्वी में डॉक्टर फोरन्यू 


द्वारा सल्फा औपधि की खोज से अनेक बीमारियों का इलाज सरल हो गया । 


_939 ईस्वी में पेनलसीलिन नामक पदार्थ की खोज ने ढाइफाइड, फोड़ें-फुन्सी, 


भ्रादिवीमारियों का इलाज आसान कर दिया। आधुनिक युग में रसायन शास्त्रियों 


ते विविध रसायनों के द्वारा अनेक रोग नाशक झौषधियों का निर्माण कर 


लिया है । ह 
मानव शरीर कों स्वस्थ रहने के लिए अनेक पोषक तत्वों की आवश्यकता 
होती है ।-इन तत्वों को विंटासिन्स कहा जाता है । 906 ई. में डा. होपक्षिन्स ने 
खोज के। इन विटामिनों की कभी या अनुपलब्धतता से शरीर की रासायनिक 
क्रियायें क्षीण पड़प्जाती हैं जिससे शरीर अस्वस्थ हो जाता है। झाधुनिक यूग में 
वैज्ञानिकों नें,लगमेंग 40 ऐसे प्राकृतिक और क्त्रिम विटामिन्स को खोज कर ली 
है जो मानव के शरीर को आवश्यंक पोषण प्रदान करने में सक्षम है ) इस खोज 
ते ओषधि विज्ञान तथा मान्‌व जीवन की महान सेवा की है । 
. रसायन शास्त्र ने हमें विभिन्न रोगों से सम्बन्धित अन्धविश्वासों से मुक्त 
किया । कुछ समय पूर्व मनुष्य चेचक, लकवा, घनुष टंकार, मिर्गी, प्लेग, तथा 


, हैज़ा आदि बीमारियों को, दैवीय प्रकोप मानकर उनके इलाज के लिए विभिन्न 


प्रकार के पूजा-पाठ,' ओरोकाओं और पाखण्डों का सहारा लेता था । किन्तु वैज्ञानिकों 
ने इन रोगों की औपधि खोजकर हमारे अन्ध विश्वासों को समाप्त कर दिया । 
भ्ाजकल टिटनेस, पोलियो, हैजा, डिप्थीरिया तंथा चेचक श्रादि के ठीके उपलब्ध 
हैं जिनका समय पर उपयोग करके इन बीमारियों सें बचा जा सकता है। इसी 
प्रकार साँप तथा पागल जानवरों के काटने की रोधी झौषधि निर्माण में भी रसायन 


' शास्त्र का महत्वपूर्ण योगदान है । 


के 


रसायर-शास्त्र ने मानव से सम्बन्धित रोगाणुओं के सांथ क्र्षि के लिए नुक- 
सानदेह कीटाणुओं और कीड़ों को नष्ठ करने के लिए अनेक झऔषधियां तैयार की 
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है। साथ ही कृषि उत्पादन बढ़ाने के लिए विविध प्रकार के खाद' और रसायन 
बनाये गये हैं । 

: रसायन शास्त्र ने मनुष्य के देनिक जीवन को सुविधाजनक बनाने में नो 
काफी योगदान दिया है। घरेलू रसोई गैस, वनस्पति घी, साबुन, डिटर्जेन्ट पाउडर 
दूथपेस्ट, शेम्पू, पालिश, एनामिलपेन्ट, शीतलपेय झादि वस्तुयें रसायन शास्त्र की 
ही देन है । विभिन्न रसायनों के द्वारा हम फलों तथा सब्जियों को दीघेकाल तक 
सुरक्षित रख सकते है । रासायनिक मिश्रणों से विविध सौन्दर्य प्रसाधन तैयार 
किये जाते है । 
चिकित्सा शास्त्र का योगदान ह 

चिकित्सा शास्त्र |के क्षेत्र में हुये विभिन्न आविष्कारों ने .मानव जीवन को 
ग्रत्यधिक प्रभावित किया है । इससे मानव की औसत आयु में पर्याप्त इद्धि हुई हैं । 
ग्राज चिकित्सा शास्त्र में रक्तदान, नेत्र तथा मुर्दा आदि का प्रत्यारोपण, क्षतिग्रस्त 
हडिडियों तथा हृदय की मरम्मत सम्मव है। यही नहीं कृत्रिम हृदय आदि भी 
लगाये जा सकते है | शल्य क्रिया के द्वारा मानव का सम्पूर्ण कायाकल्प सम्मव है । 
प्लास्टिक सर्जरी के द्वारा मनुष्य अपने ईश्वर प्रदत्त रूप में परिवर्तन ऋर.. 
सकता है । हे 
विज्ञान का सामाजिक जीवन पर प्रभाव 


विज्ञान ने मानव को भ्रनेक प्रकार से प्रमावित किया है। आधुनिक समाज 
पर विज्ञान के प्रमाव व्यापक तथा द्रगामी है । एक समग्र रूप से जन-जीवन पर 


विज्ञान के प्रमाव का निस्‍न प्रकार विवेचन किया जा सकता है :--- 


नगरों का विकास--विकास की प्रारम्मिक अवस्था में सभी देश क्ृपि प्रधान 
 थे। लगभग सारी जनता गांवों में निवास करती थी। ग्राम्य जीवन सरल तथा 


सादा था । गांवों में ग्रामीण अपनी आवश्यकता की वस्तुओं को स्वयं पंदा कर 
लेते थे । परन्तु वैज्ञानिक विकास से मशीनों का निर्माण हुआ । मशीनों के निर्माण 
से बड़े-बड़े कारखाने वने । कारखाने ऐसी जगह स्थापित हुए जहाँ उनको चलाने के 
लिये कोयला व अन्य साधन उपलब्ध थे । मशीनों के द्वारा सामान सस्ता और 
अच्छा बनने लगा । फलतः कारीगरों तथा किसानों को अपना कार्य छोड़ देना पड़ा । 
वह कारखानों में काम करने लगे । घीरे-धीरे कारीगर मजदूरों . की श्रेणी में झा 
गये । वह कारखानों के पास ही वस्तियां बसा कर रहने लगे । यह बस्तियां कार्लातर 
में बड़ा रूप ग्रहण कर शहर में परिवर्तित हो गयी | इन बस्तियों में विभिन्न 
संस्कृति के लोग आकर रहने लगे शऔर जिससे एक नवीन संस्कृति का, जन्म हुआ । 
शहरी सम्यता के विकास के कारण लोगों की कृषि में से रुचि कम होने लगी । वह 
शहर श्राकर कारखानों में कार्य करने लगे तथा शहरी जनसंख्या में वृद्धि होने लगी । 
यह सभी वैज्ञानिक प्रगति से मशीनों के निर्माण के कारण ही सम्मव हुशा । 
उत्पादन में वृद्धि--वैज्ञानिक विकास का सबसे वड़ा प्रभाव उत्पादन पर 
पड़ा । मसीनी यन्‍्त्रों से कम समय में श्रधिक मात्रा में वस्तुओं का निर्माण होने 
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लगा । इससे उत्पादन में वद्धि होने लगी॥ उत्पांदन की 'व॒द्धि के फलस्वरूप श्राथिक 
जीवन में आत्म निर्भरता समाप्त हो गयी .।- पहले उत्पादन स्थानीय झंवश्यकताओर 
गे के अनुरूप किया जाता था । यह माल स्थानीय बाजारों में खप. जाता था । 
वैज्ञानिक विकास से,यातायात के साधनों .का तिर्माण हुश्रा.।. .यातायात. के साथनों 
से उत्पादित माल श्रव अन्य:.बाजारों को. भी भेजा जाने लगा ॥ निर्यात. तथा. आयात 
करने के लिए. अन्न सुलम यातायात साधन उपलब्ध होने लगे । इस प्रकार वज्ञानिक 
“विकास. के.फलस्वरूप व्यापार एवं वारिएज्य.का विकास हुझा । . .. 
नये वर्गो.का उदय---वैज्ञानिक प्रगति ने विशाल उद्योगों की आवश्यकता 
उत्न्न.-कर दी .! विशाल. उद्योगों के: चलाने हेतु -विशाल मात्रा में. पु:जी की- आव- 
'एयकता थी । अ्रत: कारखाने व. उद्योग स्थापित करने का. कार्य भ्रब - सिर्फ घनिकों 


के द्वारा ही होने, लगा.) निर्धेन कारीगर उन विशाल .कारखानों के .मात्र मजदर 
'बन कर. रहने. लगे । कारखातों के. बने .पेमाने.पर लाभ के एक. बहुत बड़े हिस्से का ' 


हकदार पू-जीपंति ही-होने लगा... मजद्रों को.कम मजद्री में ही- सन्‍्तोष-करना 
'पड़ा 4 इसका परिणाम- यह हुआ कि “घनी -अ्धिक : घत्ती तथा गरीब और गरीब 
होने लगा.॥ छोटे कारखानों को .मिलाकर .फैकट्री,- प्रथा-का आ्रारम्मभ हुआ जिस पर 
नियन्त्रण पूजीपति का होता था। इससे समाज में अरब दो वर्ग उत्पन्न -हुए; एक 
“पूजीपति, ८दूसरा:मजदूर ॥ ,५२०० ५ हर 
+% श्रमिक संघों:का:उदय---पूजीपतियों-का मुख्य:उद्दं श्य कम:- खर्च में अ्रधिक 
श /का उत्पादन-करना. तथा,अधिक मुल्य... में बेचकर. अधिक से. अधिक फायदा 
ना था.।.मजद्रों-को मालिक़ों- द्वारा कम मजदूरी दी --जाती. थीः. तथा- अधिक 
शम कराया जाता था। झ्रतः मजद्र-भी वेतन वद्धि-के-लिए:तथा अ्रधिक सुविघाये 
प्राप्त करने-को प्रयेत्नशील; हुए ।.ज़ब. कारखाने के-सभी मजदूर एक दूसरे के निकट 
सम्पर्क में आये. तो उन्हें श्रपनी -साम्रान्य समस्याओं. - का. ज्ञान : हुआ -।- वह -इन सम- 
स्याओं के. समाधान.के लिए संघर्ष.-.करने की दिशा ; . में आगे... बढ़े 3. फलतः श्रमिक 
संगृठनों-का. निर्माण हुआ । .मालिक- मजदूर. संघर्ष .होने लगा. जिसने हड़ताल, वॉय- 
काट झादि विघ्वंसकारी घटनाओं, को -जन्म-दिया। -..<- <८०- +- 
नैतिक, मुल्यों में परिवर्तत->सांमाजिक झ्ौरःआशथिक परिस्थितियों के द्वारा ही 
समाज:में, पारस्परिक सम्बन्धों कां-निर्वारंस- होता है ! इन्हीं परिस्थितियों व पार- 
स्परिक अम्बन्धों के अनुरूप: नैतिक -सूल्यों का जन्म होता; है ! वैज्ञानिक. -विकास ने 
श्रौद्योगीकरण को जन्म दिया ॥ झौद्योगीकरण ते पू जीवोंद को जन्म दिया, जो वाद 
साम्राज्यवाद में परिश्णित हो गया । प्रजीवाद दे श्रम के शोपख को जन्‍म दिया । 
श्रमिकों के संगठनों तथा आन्दोलनों.को -अन्तर्राष्ट्रीय स्तर तक संगठित किया गया । 
मानव ने मानव के बारे में सोचना आरम्भ कर दिया । अनेक घर्मं परिवार नियो- 
जन द्वारा जन्म नियन्त्रण को अनैतिक मानते ये । परन्तु वैज्ञानिक विकास से जन्म 
रहस्टों की जानकारी मिलने से शव इस दृष्टिकोण में परिवर्तत झ्राया है । झाने 
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वाली पीढड़ेयों के सुधार हेतु आवश्यक उपाय बताये गये हैं। पहले बाल विवाह किये 
जाते थे परन्तु भ्रव मनुष्य के विवाह सम्बन्धी दृष्टिकोण में परिवर्तन श्राया है। 
चैज्ञानिक प्रेगति ने विश्व" में पुराने नैतिक मूल्यों के स्थान. पर नये नैतिक भेल्यों 
को जन्म दिया । ह 
झ्रापिक साम्राज्यवाद का उदय--विज्ञान के विकास ने औद्योगिक क्रांति 
को जन्म दिया, औद्योगिक क्रांति से बड़े-बड़े कारखाने का निर्माण हुआ और 
उनमें उत्पादन विशाल मात्रा में होने लगा । इससे श्रन्तर्राष्ट्रीय संघर्षों का सूत्रपात 
हुआ । जिन देशों में यान्त्रिक उन्नति हो गयी थी वह अपना माल उन देशों को 
वैचने के लिए व्यत्न हो उठे जो झ्ौद्योगिक दृष्टि से पिछड़े हुए थे। श्ौद्योगिक देशों को 
'कच्चे माल की तीब्र श्रावश्यकता हुई श्रतः औद्योगिक देशों में तीब्र प्रतिस्पर्धा आरम्भ 
हो गयी । एशिया और अफ्रीकी देशों में ग्रौद्योगिक विकास नहीं हुआ था । श्रतः इन 
देशों से यूरोपीय देशों ने प्रमुत्व स्थापित कर लिया शौर भ्रपने उपनिवेश स्थापित 
कर लिये । इन बड़े देशों ने पिछड़े देशों का शोषण आारम्म कर दिया। अब यगूरो- 
पीय राष्ट्रों के मध्य प्रौोपनिवेशिक प्रतिस्पर्धा आरम्म हो गयी। इस श्रोपनिवेशिक 
प्रतिस्पर्धा ने युद्धों को जन्म दिया इस प्रकार उपनिवेश स्थापित करने श्रथवा 
ग्रविकसितत देशों पर राजनीतिक नियन्त्रण प्राप्त करने की प्रवृत्ति ने साम्राज्यवादी 
मावना को जन्म दिया । 
पारस्परिक निमंरता में वुद्धि--वैज्ञानिक प्रगति ने विश्व के सभी देशों को 
एक दूसरे पर निर्मेर बना दिया । यातायात के उन्नत साधनों के प्रभाव पहले 
दूर-दूर के देशों तक सामान पहुचाना सरल काम नहीं था | परन्तु याताया; 
साधनों के विकास से विश्व के समी वाजार एक दूसरें जुड़ गये हैं यान्त्रिक देशों ॥ 
प्रन्य देशों पर कच्चे माल के लिए निर्मर रहना पड़ता है तथा अविकसित देशों क 
मशी्ें, तकनीकी ज्ञान और तैयार माल हेतु विकसित देशों पर निर्मैर रहना पड़ ता हैं” 
वैज्ञानिक प्रगति से समाज के पुराने रीति-रिवाज, रहन-सहन का तरीका, 
वेशभूपा, घामिक विश्वास, कला, साहित्य आदि सब कुछ बदल ग्रया तथा'नई 
- सम्पता,प्तमाज व संस्कृति का अम्युदय हुआ है जिसका परिप्कृत रूप श्राज हमारे 
समझ्ष है विज्ञान ये मानव समाज को सुख-सुविधाए प्रदान करने का अ्रदुमुत कार्य 
गा । आज विज्ञान के कारण ही मानवकोरिडियो, टी. वी.कार तथा यातायात के 
श्रेष्ठ साधन उपलब्ध हुए हैं । कपड़े, फंथन तथा विलासी वस्तुओं का उपभोग 
मनुष्य विज्ञान के कारण ही कर सका है । मानव की समी दैनिक क्ियाश्रों में विज्ञान 
सर्देव मौजूद रहता है । 


